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सतत सम्बल प्रदान किया । 


पुस्तक के सम्ब्ध में 


प्रस्तुत पुस्तक 'भारतीय धरं-शाखाएँ ओर उनका इतिहास” विगत अनेक 
वर्षों के निरन्तर प्रयास से पूरी हो सकी हैं। किल्तु उससे अधिक उसके 
प्रकाशन के लिए प्रतीक्षा करनी पडी । छूगभग दो वर्षों तक एक प्रवाग्यक 
मित्र के यहाँ पुस्तक की पाण्डुलिपि पडी रही ।॥ अन्तत चौखम्वा सुरभारती 
प्रकाशन, वाराणसी से इसका प्रकाशन सम्भव हो सका । 


स्वर्गीय आचार हजारीप्रमाद द्विवेदी जिन दिनो उत्तर प्रदेश हिन्दी 
ग्रन्य अकादमी के अध्यक्ष ये, उन्होने स्नातक तथा स्नात॒क्रोत्तर कल्षाओं में 
घर्म-विषयक पुस्तक लिखने के लिए मुझे आदिप्ट क्या था। इस पुस्तक के 
छेखन की मूल प्रेरणा वारतव गे यही थी । आचार्य, द्विवेदी वे-पश्चस्त्‌ उत्तर- 
प्रदेश हिन्दी ग्रन्य अकादमी में जनेक प्रकार के, फर-बंद्रें-होते गये, और मैंने 
यही उचित समझा कि अकादमी की अपेक्षा:इम्रक्ना प्रकाशन हू 
प्रकाशक से कराना ही समीचीन होगा। ४ 55 


मेरे अनुरोध पर उत्तर प्रदेश रिक्षा-विच्रती ने इस पुरुष के 
लिए पाँच हजार रुपये का अनुदान देना भी स्वीकोर “किग्ना'प्रा/' किन्तु नियत 
अवधि पर प्रकाशित न होने के कारण अनुदान वो छाश:प्राप्त नहो सका । 


पुस्तक भले ही जिस रुप मे सही, जितना भी विल्म्ब वहन करना पडा, 
पाठकों के समक्ष प्रस्तुत की जा रही है। प्राय सभी विश्वविद्याल्यो मे सस्क्ृत, 
हिन्दी, इतिहास और समाजसश्मास्त्र विषयो के पाठ्यक्रम मे धमें-विषयक सम्पूर्ण 
अध्ययत के लिए अब तक कोई पुस्तक नहीं लिखी गई थी। भारतीय घमें- 
शाखाओं के अध्ययन त्या अनुशीलन बे लिए इस पुस्तक कया ल्याभ अध्येताओं 
को अवश्य प्राप्त होगा, ऐसी आश्ा है ॥ 





पुस्तक को ल्खिते समय यह प्रयास क्या गया है कि प्रत्येक धर्मशाला 
के ऐतिहासिक परिचय के पश्चात्‌ उसकी मूर भ्रवृत्तियो, भ्रवर्का और प्रवर्त न- 
परम्परा, सिद्धान्त निम्पण, आचार-पद्धति और साहित्य आदि अपेक्षित विपयों 
का सवोगीण समावेश किया जाय । इस भ्रकार प्रत्येक धमंशासा के सर्वागीण 
अध्ययन के लिए सूत्ररुष मे सभी अगो पर प्रकाश डालने का प्रयास किया 
गया है | अध्येता तथा ग्ोधार्थी अपने विस्तृत अध्ययन के लिए इन मूल सूनो 
को व्याख्या करने वे दए प्रदत्त हो सकते हैं। 


(२) 


भारतीय धर्मंगाखाओ के विवेचन के साथ ही, भारत में विछयित भारते- 
तर घरमंशायाओ पर भी यथेप्ट प्रकाश डास्य गया है । भारत मे स्थायी रूप 
से निवस्तित भारतीयता का वरण करने वाछे फारसी, यहुदी, ईसाई और 
इस्लामी आदि विभिन्न धर्मानुयायियों वी घामिक परम्पराओों एवं मान्यताओं 
को भी इस पुस्तक मे सम्मिलित बिया गया है। इन सभी भारतेतर घर्म- 
शाखाओं की जानकारी भ्राप्त किये बिता, वस्तुत इस महान राष्ट्र की धर्म- 
प्रश्तत्तियों का इतिहास-चान अधूरा ही कहा शायेगा। भारत के बाहर विभिन्न 
देशो मे इन धर्म-शाखाओ का आज भी अपना स्वतत्र एंव व्यापक अस्तित्व हैं, 
और उनको मानने वाले वहुसख्यक समुदाय भी सम्प्रति विद्यमान है। विन्तु 
इस भारत राष्ट्र के धामिक समुदय में वर्षों पूर्व से उनका जो तादात्म्य तथा 
योगदान रहता आया है, उससे इन भारतेतर धर्म-शास्राओ को भारतीयता मे 
समस्वित करने का आधार सर्वथा समीचीन प्रतीत होता है। 

मुझे विश्वास है कि बहु-भपाभाषियों, विभिन्‍्त थर्माठुयायियों और अनेक 
सस्कृतियों को वरण करने वाले इस देश में घर्मं के सार्वभभौम, सर्व मगछकारी 
स्वरूप को प्रस्तुत करने मे इस पुस्तक का विशेष महत्त्व तिद्ध होगा। 

इस पुस्तक के सम्बन्ध में अपने वक्तव्य को समाप्त करने से पूर्व मैं अपनी 
दोनों बिदुपी पुत्रियों श्रीमती प्रभा बहुगुणा और डॉक्टर मजु गैरोला वे योग- 
दान का उल्लेख करना आवश्यक समझता हूँ । 
साप्ताहिक गढवाल मण्डछ ) 


पौडी ( गढबारू ). » -याचस्पति गेरोला 
१५ मार्च, १९८८ ॥ 
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धर्मशासत्र साहित्य 


धम्मेशासत्र विषमक साहित्य को मुस्यत सीन भागों मे विभक्त किया जा 
सकता है--स्ूत, स्मृति और निवन्ध । सूत्रप्रन्थ ही धर्मशासत्र के सोत एव 
आधार हैं। जिन सूत्रग्नन्यो को विशेष महत्व दिया गया है, और जिनका 
व्यापक प्रभाव रहा है, उनमे गोतम, बौधायन, आपस्तम्ब और वसिट्ठ का 
नाम प्रमुख है। इनके अतिरिक्त विष्णु, हारोत, वेखानस तथा हिरण्यकेशी 
आदि का स्थान है। सृूत्रग्नन्यों मे प्रायः वे सब विषय सप्निविष्ट हैं, जिवका 
विकसित रूप स्मृतियों तथा निबन्धों मे देखने को मिलता है। उनमे समाज 
के प्रमुख चार अगो-ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य तथा झूद्र, और चार आश्रमो-- 
ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा सन्‍्यास के नियमो, उनके स्वतंत्र और 
पारस्परिक कतंव्यो तथा आचारो फा व्यापक प्रत्िपादन किया गया हे १ क्योकि 
साम्राजिक जीवन की सस्पूर्णता के लछिए अनुद्यासन की आवश्यकता अनिवार्य 
है, शत घमंसूभों मे राजा, व्यवहार, अपराध, उत्तराधिकार तथा विवाह 
आदि के नियमो का भी तिरूपण किया गया है । इस दृष्टि से दे अर्थशास्त्र 
के भी पूरक सिद्ध होते हैं । 

यद्यपि आरम्भ में घर्मेंसूत्रो की अपनी अछ्ग-अरूग शाखाएंँ थी, और 
उन्ही शाखाओ द्वारा उनका अध्ययन, अध्यापन तथा अनुपालन होता था, 
किस्तु बाद में वे समस्त समाज के छिए ग्रहण किये गये और उनके द्वारा 
दिजमात्र का अनुशासन होने छगा । 

सूथप्रन्थो के पश्चात्‌ घर्मेशास््रीय साहित्य का दूसरा भाग स्मृत्तियाँ हे । 
किन्तु उपयोगिता की दृष्टि से सूत्रग्रन्यों की अपेक्षा स्मृतियों का स्थास 
महल्वपूर्ण है। आधुनिक छोक मान्यता की दृष्टि से “मनुस्मृति” तथा 
“याजवल्वयस्मृति” का स्थान सर्वोपरि है। उनके अतिरिक्त उपलब्ध स्मृत्तियो 
मे--पराशझ्चवर, नारद, वृहस्पति, कात्यायन, अगिरा, दक्ष, पितामह, पुलस्त्य, 
भ्रचेतस्‌, प्रजापति, मरीचि, यम, विश्वामित्र, व्यास और हारीत आादि ऋषि- 
महणियो द्वारा विरचित स्मृतियों का स्थान है । 

धमंशास्त्र साहित्य का त्तीसरा विभाजन अधिक महत्वपूर्ण है। इस तीसरे 
भाग में मूछ घ्मेशास्त्रीय ग्रत्थो पर टीका, भाष्य तया निवन्ध लिखे गये। 
इन टीका भ्राष्य निदन्ध ग्रन्थों में किसी प्रकार का विभाजन करना सभव 
नही है। जिन अधिदतर धर्मशास्त्रकारो ने भाष्यो की रचना की, उन्होंने ही 
प्राय निवन्ध भो लिखे। प्रमुख भाष्य-प्रन्धो मे 'अपरार्कों और 'मिताक्षरा 
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वा नाम उल्लेखनीय है। इसी प्रकार निवन्ध-प्नस्थों से 'कल्पतद, स्मृति- 
चच्धिका', “चहुर्वेएं चिन्तामणि' और “राजनीतिरत्वाकर' का नाम प्रमुख हैं। 
निर्माण काल 

तीन विभागों में विभक्त रक्त धर्मेशास्त्रीय साहित्य के निर्माण-काल के 
सम्बन्ध में विद्वानों के अलग-अछग अभिमत हैं। सामान्यत उनकी काल- 
मर्यादा ७०० ई० पूर्व से लेकर १९वी शती ई० के बीच निर्धारित की जा 
सकती है। इन पच्चीस-छब्वीस सौ वर्षों की समयावधि को इस ग्रकार 
निर्धारित किया जा सकता है-- 

सूत्रग्रन्थो के निर्माण काल का प्रथम युग ७००-१०० ई० पूर्व । 

स्मृतिग्रन्यो के निर्माण काल का द्वितीय युग. १००-९०० ई० तक। 

भाष्यग्रन्थो के निर्माण काल का तृतीय युय * ९००-१९०० ई० तक । 

उक्त काल सीमाएं किचित्‌ पूर्वापर भी हो सकती हैं, किन्तु उनकी णो 
समृद्धि तथा व्यापकता प्रकाश मे आई है, उनकी मुख्य सीमाएँ उक्त कालावधि 
मे ही निर्धारित की जा सकती हैं । प्रथम युग में मुख्यत सूत्रग्रन्थो का निर्माण 
हुआ। ये यूपरप्रस्थ ही स्मूतियो के उद्गम खोत्त हैं। हितीय युग से सूत्रो के 
व्यास्यान-ग्रन्थ लिखे गये, जिन्हें स्मृतियाँ कहा जाता है। सूत्रग्रन्थो में साररूप 
भेया सकेतात्मक ढंग पर जित नीति तियमो का उल्लेक्ष किया गया है, 
उनको विस्तार से स्मृतियों में कहा गया है। किन्तु सूत ग्रन्थों मे निर्दिष्ट 
मीति-नियमो के अतिरिक्त नई बातो का भी स्मृतियों मे समावेश देखने को 
मिलता है। ये स्मृतियाँ इलोकबद्ध हैं और यद्यपि उनके तिर्माण काल की 
मर्यादा सामान्य रूप से प्रथम शती ई० से निर्धारित की गई है, नयापि उनकी 
रचना इससे पूर्व शुग काल ( २०० ई० पूर्व ) से ही होने लगी थी । 

प्रमेशास्त्रीय साहित्य का तीसरा युग अत्यन्त महत्वपूर्ण है। इस युग की 
ऐतिहासिक सीमाएँ यद्यपि ९वी शतो ई० से निर्धारित की गई हैं, तथावि 
ऐसा प्रत्तीत होता है कि स्मृतियों पर भाष्यो टीकाओं निबन्धों का निर्माण 
गुप्त-युग के अन्तिम चरण ( ५वो शती ई० ) से होने छूग यया था। 
स्मृतियों पर व्याडुयात ग्रन्यो का यह निर्माण-कार्य निरन्तर होता गया और 
4९वीं शत्ती तक होता रहा। धर्मेश्षास्त्रीय ग्रस्थो, विश्येप रूप से स्मृतियों 
की यह व्यास्यात्मक सामग्री अपने आप में उठनी ही महत्वपूर्ण एवं मान्य है, 
जितने कि मूल स्मृतिग्रन्थ हैं। जिस प्रकार स्मृतिश्वचनों को, उसी प्रकार 
उनकी व्यास्यात्मक सामग्री को प्रामाणिक मानता गया है । 

यह तीमरा युग इसलिए भी महत्वपूर्ण है कि इसी समय धर्मशास्त्र 
विषयक विपुछ साहित्य प्रकाश्य में आया। प्राय समस्त अगो पर विस्तार 
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से छिखा गया ओर साथ ही ग्रुगनिप्ठा के अनुरूप उनमे कुछ नया भी 
जोडा गया । 


कल्पसूत्र साहित्य 

वेद-सहिताओ का विभाजन हो जाने के अनन्तर ऋषियों के विभिन्न 
ज्ञानकुलो द्वारा जो पाहित्य रचा गया, उसमे पडगो का नाम उल्लेखनीय 
है। उनके नाम है--शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरक्त, छन्द और ज्योतिष । 
दूसरे वेदाग कल्प” के अन्तर्गत धर्मसूत्रो का स्थान है | इतिहासकारो की वृष्टि 
मे 'कल्प' वेदाग साहित्य बे प्राचीनतम ग्रन्थ है । 

विपय और ऐतिहासिक महत्व की दृष्टि से कल्पग्रन्य अपना विशेष 
महत्व रफ़ते है । सस्कृत साहित्य भे उनके द्वारा नये युंग की स्थापना 
हुई। कल्पसूत्रों के अनन्तर लौकिक पस्कृत का अभ्युदय हुआ | उत्तर वंदिक 
मुंग मे अनेक विपयो का जो विपुर साहित्य रचा गया, उसको प्रेरणा देने 
ओर उसकी भ्रगतिं में वेदाग के इस 'कल्प' भांग का अपना विशिष्ट स्थान है। 

कत्पसूत्रों के निर्माण का एक विश्लेप प्रयोजन था। बैदिक-साहिंत्य 
विपुल, दुर्गेय, कठिन और रहस्यमय होने के कारण उसको बोधगरम्य करना 
दुष्कर होता जा रहा था । इस समस्या के समाधान के लिए वैदिक विधियो 
को सूच्रो की सक्षिप्त एव सकेतात्मक भाषा में समायोजित किया गया। 'गागर 
में सागर! की भाँति सूत्रो की सक्षिप्त शब्दावली के द्वारा वेदोक्त विधियों 
को कण्ठरथ करने में सुगमता हुई। कम से कम शब्दों वातयों मे अधिक से 
अधिक भावों को अभिव्यक्त करना सूत्रप्रन्थो की विशेषता है । 

भाषा, भाव, विचार झेली और रचना-विधान की तकनीकियों की दृष्टि 
से भी सूत्रयुग में अनेक परिवर्तन प्रकाश से आये । जिस भाषा का रूप वेदिक 
साहित्य मे देखने को मिलता है, रचना-प्रक्रिया ओर अभिव्यजन की दृष्टि से 
जिम भाषा का भ्रयोग वेदों से लेकर उपनिषदो तक होता रहा, सूत्रग्रन्यों की 
रचना के वाद उसमे सर्वेप्रथम परिवर्तन दृष्टिगोचर होता है । 

कल्पसूत्रो का प्रमुत विषय कर्मों का प्रतिपादय, सरकारों की व्याख्या 
और गज्ञो के विधि-विधान का वर्णन करना है। यज्ञो की श्रेष्ठता का अ्रतिपादन 
बेदो तथा ब्राह्मय-ग्रन्थो द्वारा होता रहा है। अयर्ववेद ( १०९०८ ) में 
यज्ञो को जगत्‌ का उत्तत्ति स्थान कहा गया है। “यज्ञपरिभाषासूत्र' मे दो 
प्रकार कै वैदिक यज्ञों का विधान वर्णित है--धोत ओर शह्य । इन दोनो 


यशो की सम्यक्‌ व्याख्या व्यवस्था क्रमश श्रौतसुत्रों ओर गृह्ममृत्रो मे 
निरूषित है । 
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वल्पसूत्रों के तीन प्रमुख विभाग है--श्रौतसूत्र, ग़ह्मयूत्र और धर्मसूत्र ! 
प्राचीन ग्रत्यों के उल्लेखानुसार वेदों को ११३० मत्र सहिताओ की भाँति 
कल्पसूत्रो की भी उतनी सख्या थी, किन्तु सम्प्रति न तो उतनी मत्र सहिताएँ 
उपलब्ध हैं और न उतने कल्पसूत्र ही । 

कल्पसुधो के इत तीनों विभागों का विषय की दृष्टि से विभाजन करना 
सभव नहीं है। क्योकि विषय की दृष्टि से बे अन्योत्याश्रित हैं। तथापि 
कृतिपय विशिष्ट विधाओ की दृष्टि से उनमे विभाजन किया जा सकता है । 
भहिताओ का जो यज्ञन्यागादि विधान भाग है, श्रोतयूत्रों मे उसका सार 
सकल्ति है। श्रौतसूत्रो मे वैदिक हृवि तथा सोमयज्ञ सम्बन्धी धार्मिक अनुष्ठातो 
का विश्येपरूप से प्रतिपादन है ॥ उनमे प्रमुखतया श्रुतिविहित चतुर्देश्न यज्ञा 
का निरूपण है। कल्पग्रन्यों के दुसरे विभाग गृद्ममूत्रों मे गृहस्थ जीवन से 
सम्बन्धित गर्भाधान से छेकर भृत्युपर्यन्त जितने भी क्रिया-कलाप हैं, उनकी 
अनुष्ठान विधियों का विस्तार से वर्णन है। 'कोशिकह्मसूत्र” मे चिकित्सा 
और दैविक विपत्तियो के निवारित करने के मत्र भी उल्लिणित हैं ) गृह्मसूत्रो 
द्वारा हिन्दू धर्म की कर्मेनिप्ठा तथा पविक्ता का प्रतिषादन हुआ है / 

तौसरे विभाग धम्मसूत्रो का इस दृष्टि से विशेष महत्व है कि कल्पग्रथों 
और ग़द्यग्रन्थी मे जो अनुष्ठान वर्णित हैं, वे विशेषरूप से वैयक्तिक तथा 
पारिवारिक जीवन तक ही सीमित है ॥ घ्ममृत्रो में व्यापफ मासवता को 
दृष्टि भे रखकर विचार क्या गया है। बयोकि धर्म की भारतीय दृष्टि कभी 
भी एकाकी नहीं रही है । अत धर्म का स्वरूप प्रतिषादन करनेवाले धर्मसूत्रो 
की विचार दृष्टि स्वभावत व्यापक रही है। उनमें मानव के व्यापक हितो 
को दृष्टि मे रखकर समाजे के पारस्परिक कतेब्यो पर प्रकाश डाला गया है। 
उममे सामाजिक जीवन के रीति रिवाजो, प्रथाओं और नियमों कौ व्यापक 
मीमासा की गई है। “गोतम धम्मसूत्र' जैसे ग्रन्थों मे अत्यन्त उदार दृष्टि के 
दर्शन होते है। उनमे द्विजातियों (ब्राह्मण क्षत्रिय दैश्यो ) में पारस्परिक 
खान पान की समानता का समर्थन किया गया है । 

धर्मंसूत्रो में राज्य व्यवस्था और कर-कानूनों की भी व्याख्या की गई है। 
इन थर्मे निर्देशों मे यह व्यवस्था दी गई है कि राजा को प्रजावत्सल होना 
चाहिए बोर चतुर्देणों के प्रति समानता का व्यवहार करना चाहिए । राजा- 
प्रजा में तव अन्तर की खाई उतनी गहरी नही थी। राजा का एकमात्र लक्ष्य 
प्रजा का हित-साधन था । नारी-समाज क्षे प्रति व्यवह्वत आचारो म उदारता 
थी। दण्ड-ध्यवस्था के सम्बन्ध मे घम्मसृत्रो के नीति नियम असमानता तथा 
चर्ये स्वाये के चोतक प्रतीत होते है, क्योकि जहाँ एक ओर उन्यान्थ वर्षों के 
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लिए अग्र भग जैसे कछोर दण्डो की व्यवस्था की गई, वही दूसरी ओर ब्राह्मण 
को केवल अर्थे-दण्ड दे कर छोड दिया गया है, और कभी कभी उससे भी 
मुक्त कर दिया गया है । यह असमाचता यरवर्ती घर्मझाःस्त्र विषयक ग्रन्थों मे 
देखने को नही मिलती । 
घमंमृत्र साहित्य 

धर्मंदास्त्र विषयक ग्रन्थों की प्रणयन-परम्परा अतिप्राचीन और व्यापक 
है। विद्वानो का अभिमत है कि यास्क ( ७०० ई० पूर्व ) के 'निरुक्त मे एक 
स्थरू ( ३४४५ ) पर “रिक्‍्थप्रतिपेध! का उल्लेख हुआ है. ( अथता जाम्या 
रिक्‍्यप्रतियेघ उदाहरन्ति ज्येष्ठ पुन्रिकामा, इत्पेके )। इस्र सम्बन्ध मे यास्क 
ने एक पद्य उद्धृत किया है, जो इस प्रकार है-- 

अविशेषेण पुत्राणा दायो भवति घममत । 
मिथुनाना बिप्तर्गादी मनु स्वामस्भूवोध्तवीत्‌ ॥ 

इस पद्मयोच्चारण से विदित होता है कि इलोकवद्ध धमेग्रत्थो का निर्माण 
भास्क से पहले होने छा था। इस सम्बन्ध में विद्वातों का कहना है कि इलोक- 
बद्ध धर्मग्रन्यों की निर्माण परम्परा सूचग्रन्थोंसे भी पहले की है। गौतम, 
बोघापत और आपस्तम्व आदि धर्मेमृत्रो मे पूवेर्ती घ्मग्रन्यों का उल्लेख 
हुआ है। ग्रोतम ने पूव॑वर्ती धर्मेशास्त्रो की चर्चो की है और उनके मतो को 
'इत्येके! ( २५॥२॥५८, ३॥१५४॥२१ आदि ) कहकर उद्धृत किया है। अनेक 
रपछो पर उन्होने मनु तथा थमंन-प्रव्तेक अन्यात्य आचार्यों का उल्लेख 
किया है ( ३२६, ४॥१८ आदि )। वोधापन ने ओऔपजघनि, कात्य, 
काश्यप, भौतम, भोद्गल्य और हारीत आदि पुरातन धर्मेशास्त्रकारों का 
स्पष्ट निर्देश किया है। इसी प्रकार आपस्तम्व ने भी एक, कण्व, कौत्स 
तथा हारीत आदि को उद्धृत किया है ( २१७७ )। मीमासाकार जैमिनि 
ने धर्मशास्त्र मे उल्लिखित छुद्द के कर्तव्य की ओर निर्देश किया है 
( मीमासा-सूत्र ६७।६ )॥ भाष्यकार पतजलछि ने छिखा है कि धमंसूत्रो तथा 
उनके नीति-निर्देशो को ईश्वर की आज्ञाओ की तरह मागा जाता था । 

इन आधारों पर यह मानना सर्देधा समोच्रीन प्रतीत होता है कि धर्मे- 
शास्त्र विषयक ग्रत्यो की परम्परा अतिसमृद्ध तथा युरावन है। छगभग २०० 
ई० पूर्व तक मानव राघाज मे उनके नीति नियम तथा आचार-ब्यवहार पूर्ण 
रूप से व्यवहत होने लग ग्रये थे ओर उत्तरोत्तर उनका वध्ययन प्रणयन 
होता गया । 

अपनी आरमस्भावस्था मे धर्मेचूब, कल्पयूभो के अग थे । उनका अध्ययन- 
परधयन स्वतत्र रूप से न होकर चरणों या शाखाओं के रूए में हुआ करता 
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था। सभो चरणो के धमेसूत्र सम्प्रति उपलब्ध नही हैं॥ आखश्वकायन, मानव 
और शाखायन के श्रौतसूत्रों तथा शह्यतूत्रो के धर्मेसूत्र भ्राम नहीं होते । 
कुछ चरणों के सभी सूत्र उपलब्ध हैं। उदाहरण के लिए आपस्तम्ब, 
हिरण्यकेशी और चौधायन के थ्ौत, ग्रह्म तथा धर्म, तीनो सूत्रग्रन्थ सुरूभ हैं । 
इस प्रकार यद्यवि सभी चरणों के धर्मंसूत्र सम्प्रति उपरूब्ध नही हैं, तथापि 
समस्त थार्यजाति के सस्कारों, आचारो, नियमों और व्यवहारों की स्थापना 
उन्ही के द्वारा होती थी और परम्परागत सभी वैदिक शास्ताओं मे उन्हें 
भ्रामाणिकता से स्वीकार कर छिया गया था । 
धर्मसुत्र और गुह्मसुत्न 

घ्मेंसूत्रो और गृह्ममूत्रो मे परस्पर समानता देखने को मिलती है। उनके 
विपय और प्रकरण प्राय समान हैं। गृह्यसूत्रो का विशेष सम्बन्ध ग्रहस्थ- 
जीवत से सम्बद्ध यज्ष, पूजत, विवाह्मदि संस्कार, श्राद्ध और मधुप्र्के आदि 
विषयो का विधान करना है। उनमे मानव-जीवन के अधिकारों, कर्तव्यों 
और उत्तराधिकारों वे प्रति कम निर्देश देखने को मिलते हैं । धर्मसुत्रो मे 
विशेष रूप से आचारो, विधियों, नियमो और उत्तराधिकारों व विवेचन 
हुआ है। दोनों मे इस विभिन्नता के होते हुए भी समानता है। कही-कही 
गह्यसूत्र, धर्ममूत्रो को ओर सकेत करते हैं और उनकी मान्यताओं का 
व्याख्यान करते है। गृहसूत्रो के प्रत्येक चरण के कल्प भाग से पर्मेसूत्रो का 
घनिष्द सम्बन्ध है। 
घमंपतुत्र और स्पृतियाँ 

शह्यसूत्रो की भाँति स्मृतियों से भी धर्मसूत्रो की कही-कही भिन्नता देखने 
को मिलती है। प्राचीन धर्मेचूवों और स्मृतियों से पारस्परिक विभेद देखने 
को मिलता है। दोनों मे स्प्रप्ट अन्दर यह है कि, धर्मेसृत्र मुख्यतया गद्य 
या गद्य-पद्य मिश्रित है, किस्तु स्मृतियाँ एकमात्र पद्मवद्ध हैं। भाषा की दृष्टि 
से घमेसुत्रों की भाषा प्राचीन है। धमेसुत्रो की विषय वस्तु मे एकरूपता, 
ओर कही कही तारतम्य की उपेक्षा देखने को मिलती है। इसके विपरीत 
स्मृतियों में इस प्रकार की अव्यवस्था नहीं है। उदाहरण के लिए सभी 
स्मृतियों की विषय-वस्तु प्राय तीन विभागों में विभक्त हुई देखने को मिलती 
है--आाइपर, ब्यवह्मर ओर प्रायश्वित / दोनो की विभिन्नता के अन्य भी 
अनेक कारण हैं । 

सूत्रप्रग्यों का निर्माण काल 

बैदा से लेकर द्राह्मणों, आरण्यको और उपनियदो पर्यन्त जितना भी 

विपुर साहित्य है, आरम्भ में परम्परा से वह मोछिक रूप मे वर्तमात भा । 


घमंशाख साहित्य ९ 


समस्त वैदिक ज्ञान का सरक्षण एव प्रवर्तन श्रति-परम्परागत था। वैदिक 
युग की जिन विभिन्न झाखा-प्रशाखाओ का अनेक ग्रन्थों मे उल्लेख देखने को 
मिलते है, जान की सारी विरासत उन्ही के कण्ठ में सुरक्षित थी! शान की 
अलग-अलग विधाएँ उन्ही शाखाओ में विभक्त थी | ये शाखाएँ या चरण ही 
वस्तुत तत्कालीन ग्रन्थ-सम्पदा भी थी और उन शाखाओ को उजागर करने 
वाले बहुसंख्यक प्रतिभावान्‌ शिष्य-प्रशिष्य ही उस ग्रन्थ सम्पदा के उत्तरा- 
धिकारी ये । उन्ही की वाणी मे परम्पराग्रत समस्त ज्ञान सरक्षित था । 

सामाजिक परिष्थितियों मे उत्तरोत्तर परिवर्तत होवा गया और कण्ठस्थ 
ज्ञान को अधिक समय तक सुरक्षित न रख सकने के कारण तत्कालीन 
विचारकों को परण्परा की विरासत को अल्लुण्ण बनाये रखने और उसे प्रकाश 
में लाने के उद्देश्य से उप्रायो पर विचार करते के छिए बाध्य होता पडा । 
“नारदपुराण' के एक प्रसग से विदित होता है कि छ मास के बाद हो 
वषण्ठस्थ ज्ञान विस्मृत होने लगा था। जिन उत्तराधिकारियों के पास ज्ञान 
मौखिक रूप मे सुरक्षित था, उसके लिपिवद्ध होने के अभाव में उसकी मृत्यु 
के बाद समग्र ज्ञान उसी के साथ अत्तर्ष्यन होता ग्रया। इतिहासकार 
वेन्सेंट स्मिथ ने 'वारदपुराण” के इस उल्लेख का सम्यकू विश्छेपण किया है 
( इंडियाज पास्ट, प्र० ५० )। इन परिस्थितियों मे ज्ञान की सुरक्षा के लिए 
जिन विचारको ने प्रयास किया, वे अधिकतर सूत्रग्नन्थो के रचयिता थे । 
कागज अथवा सुविधाजनक लेखन-सामग्री के अभाव से आरम्भ भे भोजपन्रों 
तथा तालपत्रो पर ज्ञान को लिपिवद्ध करने का नया प्रयाप्त हुआ | कालान्तर 
में वौद्ध-धर्मानुयायियों के प्रत्याघातो की आश्यका से वैदिक-धर्मानुयापरियों ने 
परम्परागत साहित्य की सुरक्षा के लिए उसे लिपिवद्ध करना आवश्यक 
समझा ६ ऐतिहासिक दृष्टि से सामान्यत. इस सूत्रकाल की मर्यादा ७००-६०० 
ई० पूर्व मे निर्धारित किया जा सकता है। सक्षेप मे कहा जा सकता है कि 
सूत्रप्रन्यो के निर्माण की पूर्व सीमा छूगभग् ७०० ई० पूर्व और उत्तर सीमा 
२००-१०० ई० पूर्व के बीच रखो जा सकती हे । इस बीच उनका सम्पादन, 
सपश्योघन तथा पुन सस्करण होता गया । 
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स्मृतियों की सब्या 

स्मृतियों की सख्या के सम्बन्ध मे विचार करने पर ज्ञात होता है कि 
आरम्भ में कुछ ही स्मृतियाँ विद्यमात थी और उत्तरोत्तर उनकी सछ्या में 
बद्धि होती गई। 'गोतम घर्मेगृत्र' ( १९१९ ) में केवछ मनु का साम 
उल्लिखित है। वसिष्ठ ने पाँच और वोधायन ने सात स्मृतियों का उल्लेख 
क्या है। मनु ने स्वय को छोडकर ६ स्मृतिकारो के नाम गिनाये हैं। अभि, 
उतथ्यपुत्र, भृगु, वसिष्ठ, वैश्वानस और शोनक । याज्ञवल्कथ ने बीस धर्मेश्ास्त्र- 
कारों का उल्लेख किया है। परवर्ती भाष्य, टीका तथा निबन्ध ग्रन्थों में यह्‌ 
सहूषा मो तक पहुच गई है। 

सामान्यत पुराणों को भाँति स्मृतियों की भी अप्टादश सलख्या परम्परा 
से मात्य रही है । इत भठारह स्मृतियों के नाम हैं--१ मनु, २ याशिवल्वय, 
३ अति, ४ किणु, ५ हारीत, ६ उदशतेसू, ७ शत्र, ८ यम, ९ कोत्यायन, 
4० बृहस्पति, ११ पराशर, १२ व्यात, १३ दक्ष, १४ ग्रोतम, १५ वसिद्ठ, 
१६ नारद, १७ भूयु और १८ अगिरा। इसी प्रकार अठारह उपस्मृतियाँ 
थी, जो कि अपने मूछरूप में उपलब्ध नहीं है। जीवानन्द द्वारा भठारह 
स्मृतियों का सप्रह प्रकाशित है, जो कि नामात्तर तथा प्रकायात्तर से है! 

स्मृतियां मे धर्म की प्रूर्ण परिणति हुई है! सहत्ाब्दियों के अल्वेषण- 
परीक्षण के फलस्वरूप समाज की सुध्यवस्था के लिए जो नियम बने, स्मृतियों 
मे उन्हें ऋमवरद्ध करके प्रस्तुत किया गया । स्मृतियों की रचना सूद्ग्रन्थों के 
बाद हुई । 'विष्णुस्मृति' को छोडकर शेष सभी उपलब्ध स्मृतियाँ एलोकबढ्ध हैं । 
उनमे व्यापके रूप मे सामाजिक, न्यायिक एव प्रशासनिक विषयों की मीमासा 
की गई है । परम्परा से अब तक उन्हे धर्मंसहिताओ की मान्यता ग्रास है । 

धर्म के सम्बन्ध मे भारत की अपनी दृष्टि रही है। जैसे ईसाइयत को 
हजरत ईसा ने और इस्छाम को हजरत मुहम्मद से जन्म दिया, किस्तु भारत 
में धर्म को जन्‍म देनेवाल्ा कोई व्यक्ति विद्येष नहीं हुआ ॥ वह कसी एक 
पुरुष या एक वर्ग अथवा एक सम्प्रदाय द्वारा प्रसृत कथा प्रवरतित नही हुआ 
है। इसलिए थदि किस्ती हिन्दू या भारतीय से यह पूछा जाये कि उसका 
धर्मग्रन्य कौन है, तो वह किसी एक का नाम नहीं बता पायेगा । धर्म को 
भारत मे व्यापक स्वरूप दिया गया है। विश्व के इतिहाप्त में धर्म-स्वातभ्य की 
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जितनी उदात्त भावना भारत में रही है, उत्तती किसी अन्य देश से नहीं। 
साय ही यर्मे के सम्बन्ध मे जो गभीर चिन्तव भारत में हुआ, उतक़ी तुलता 
विश्व के किसी भी देश से नही की जा सकती । 
स्मृतियों को परम्परा जौर रचना 
परम्परा से धमे, न्याय और व्यवहार के क्षेत्र म धममवेत्ता आचार्यों द्वारा 
जो विभिन्न विचार अभिव्यक्त किये गये, उनका परिपूर्ण विकास और उनकी 
सा्वभौम मान्यता स्मृतियों के रूप में प्रकाश मे आई। सुदूर अतोत से इस 
महान्‌ राष्ट्र के निर्माण मे जित विधभिन जाति-वर्गों तपा प्रम्प्रदायों, मता- 
वछम्दियो का समत्वित समान योगदान रहा, उनके पारस्परिक अधिकारों 
तया ककेंब्यों के निर्धारण के लिए जिन मानव-्सहत व्यापक वियमों का 
निर्धारण हुआ, उनको सर्वप्रथम स्मृद्रियों में लिपिवद्ध किया गया। स्मृतियाँ 
वस्तुत' भारत के धाभिक इतिहास को ऐसी शान सम्पदा है, जिनके द्वारा इस 
राष्ट्र की राष्ट्रीयता अक्षुण्ण एवं सुरक्षित है 
स्पृत्ियों का आधार श्रुति है। 'थुति' के अन्तर्गत वेद, ब्राह्मण, आर्यक 
तथा उपनिपद्‌ भादि व्यापक वाइूसय समाविष्ट है। इसी भ्रकार 'स्मृति” के 
अन्तग्ंत पड़्वेदाग, इतिहास, पुराण, अर्थेग्रारत्र आदि अनेक विपयो का 
समावेश है। परवर्ती प्रन्यक्षारो ने 'ध्म्ृति! को घमंशास्त्र का पर्याय माना है । 
स्मृतियों के व्यापक स्वरूप का सर्वेप्रयम प्रतिपादव “महाभारत' में हुमा 
है। 'महामारत' के 'शान्तिपदे' में धर्मेशारत्र के अन्तर्गेत अ्धशास्त्र, यजतीति, 
समाजशास्त्र, शिल्पशास्त्र ओर रप्तायनश्चास्त्र आदि ऐसे भी विधयों का 
समावेश किया गया है, जिनका सम्बन्ध आज घमंशास्त्र से विच्छित हो गया 
है। इस सन्दर्भ में पितामह ब्रह्म द्वारा प्रणीत एक ऐसे 'नीतिशास्व' का उल्लेख 
हुआ है, जिसमे एक लाख अध्याय ये । उसमे घ॒र्में, अर्थ, काम और मोक्ष, इस 
चतुरददेग की व्याख्या की गई थी। मद्ाभारतकार का क्यन है कि युग-परिवतेन 
मोर आउ-क्षीपता के कारप काछान्तर मे शकर ने उक्त 'नीविशास्व' को 
देस हजार अध्यायों में सक्षिप्त किया, जिसे कि “देशाहाक्ष” नाम से कहा 
गया। तदवन्तर देवराज इन्द्र ने उस दस सहस अध्यायात्मक शास्त्र को पुनः 
पाँच हजार अध्यायों में सक्षित्त किया, णो कि 'बाहुटन्तरशास्त्र के काम से 
प्रचक्तित हुपा। इसी शास्त्र को विद्यावारिधि बाचायें बृहस्पति ने सन्निप्त 
क्या बौर उस्त 'वाहंस्पत्यश्ञास्त्र' को पुना शुझाचार्य ने एक हजार बध्यायो 
से निबद्ध कर ऋषि-मुनियों करे दिया । उन्होंने भूलोक निवासी मनुष्यों की 
आउुन्सीमा को दृष्टि भे रखकर उसे और भी सक्षिम किया । शुकाचाये द्वारा 
संशोधित 'बोशनसोी-नीति! हो समदत'ः वर्तमान 'शुक्ननीति” का माघार है । 


१२ भारतीय घर्मंशासत्र का इतिहास 


'हाभारत' [ घा० प० ३४३२८-३०४० ) से विदित होता है कि 
मारीचि, अत्रि, अगिरा, पुलस्त्य, पुलह, क्रदु और चिंत्रशिखण्डी, इन सात 
ऋषियो ने एक 'वित्रशिखण्डिशास्त्र' की रचना की थी, जो कि एक लाख 
इलोक परिमाण का था और जिसमे सम्पूर्ण छोकतत्र को धर्म मे अद्धत्त करने 
का उपदेश था । गौतम, वबौधायन, आपस्तम्ब और वस्तिप्त आदि ऋषियों 
ने अपने-अपने जिन धर्मेसूत्र-्ग्रल्यों का निर्माण किया था, दे पितामह ब्रह्मा 
के उक्त 'दण्डमीतिशास्त्र” की परम्परा के ही ग्रन्थ थे । उनके पश्चात्‌ विभिष्त 
ऋषि-कुछो द्वारा अपनी-अपनी शाखाओं के लिए अएग अछूग धघर्मसूतों की 
रचना हुई। 

“महाभारत' के उक्त विवरण को दृष्टि मे रखते हुए ही प्रस्तिद यूनानी 
विद्वान एवं पर्यटक अल्वेल्ती ने सभवत सरमृतियो को वेदों से प्रमूत बताया 
और उनके रनयिता ब्रह्मा के इन वीस मानस पुत्रों का उल्लेख क्या है-- 
१ आपस्तम्ब, २ प्रारायर, ३ झतपथ ( झातातप ), ४ सामवर्त, ५ दक्ष, 
६ वमिष्ठ, ७ अग्िरस, ८ यम, ९. विष्णु, १० मनु, ११ याजश्वल्क्य, १२ 
अन्रि, १३ हारीत, १४ लिखित, १५ शाख, १६ गौतम, १७ बृहस्पति, 
१८ कात्यायत, १९ व्यास और २० उशनसू। देवर, घुक्र, भागंव, 
वृहस्पदि, याज्ञ वल्कय और मनु को अल्वेखनी ने व्यास के छ स्मृतिकार शिष्य 
भाने हैं ( अल्वेखती का भारत, पृ० २५-३६ )। 
स्पृतियों का विषय 

आधुनिक विदाद्‌ पर्मेशास्त्र के अन्तर्गत केवक स्मृतियो करी गणना करते 
हैं । स्मृतियों में मुख्य रूप से तीन विपयो का विवेचन किया गया है-- 
आचार, व्यवहार और प्रायश्रित । आचार विभाग के अन्तर्गत चारों वणो-- 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य ओर शूद्, चारो आथम--न्रह्म पे, शहरय, बानप्रस्ष 

सम्यास के कर्वब्यों ओर वियमों का विरूपण किया गया है। इनके 
2 राजाओं के. कतेंब्य और अजा के प्रति उसका व्यवहार तथा दण्ड- 

कि आदि वियुर्यों का भी प्रतिपादत है । व्यवहार विभाग के अस्तर्वत स्याय 

धंवा शाएन्‌ ड्रवे/निरूपण किया गया है । उसमें दण्डविधान, साक्षी, शपथ, 
त्यायविंधाव तथा निर्णय के प्रकार, सम्पत्ति का विभाजन, उत्तराधिकार, 
सीमा का निर्णय और कर ग्रहण आदि विपयो का विवेचन क्रिया गया है । 
इसे प्रकार प्रायश्वित व्रिभाग के अन्तर्गत नियमित धामिक कृत्यों को न करने 
तथा उनके विरुद्ध आचरण करने से जो थाप होता है, उसकी निद्ृत्ति ने 
उपाय बाणित हैं । 


रामायण और महाभारत 


साहिस्य में 'रामायर्णा और 'महाभारत' की ख्याति महाकाव्यों के रूप 
में है, तथापि वे सस्कृत के काव्यो, महाकाव्यो, कथाओ तथा माटक आदि 
विभिन्न विषयों के उपजीब्य भी रहे हैं। इसके अतिरिक्त उनमे भारत की 
पुरातन धामिक, सास्कृतिक तथा भाध्यात्मिक परस्पराओ का भी समन्वय 
देखने को मिलता है / वे यद्यपि स्मृतियो एवं घर्मसूत्रों मे परियणणित नहीं होते 
हैं, तथापि परम्परा से वेदों तथा ध्मंग्रन्यों की भौति उनकी भी मान्यता 
है। यही कारण है कि धर्मशास्त्रफारो ने उनके भन्तब्यो को प्रमाण रूप मे 
उद्धृत कर, धर्म के क्षेत्र मे उनकी उपादेयता को स्वय ही स्पष्ट कर दिया है। 
“रामायण” को कम, किप्तु महाभारत” को पघ॒र्मेसूत्रकारों तथा रग्ृतिकारो 
में अनेक बार प्रामाणिकता से उद्धृत किया है) इन दोनो ग्रन्थों का 
पमेशास्थकादरों पर अत्यधिक प्रभाव रहा है। 

“रामायण! के “गुड्काण्ड” ( सर्मे १२८१५० ) में 'सहिता” नाम से कहा 
गया है। इस प्रन्य के अनेक काण्डो मे धमंविषपय का विस्तार से उल्लेख किया 
गया है। उसके “अयोध्या काएड' ( सगे १०० ) तथा “अरण्यकाण्ड' ( सगे 
के३ ) मे राजनीति तथा विधि-सम्बन्धी स्यवस्थाओ का उल्लेख हुआ है ) 
*रामायण' का धर्मविषयक ग्रत्यों की कोटि से परिगणित होने का इससे अधिक 
प्रमाण दुशरा बया हो सकता है कि स्वय निवन्धवारों ने उसकी मान्यताओं 
को स्मृतियों की मान्यताओं की भाँति वरण किया है $ 

समस्त सस्दृत साहित्य मे और भारतीय भाषाओं के घाइमय मे जहाँ 
भी रामचरित का वर्णन हुआ है, उन सवका मूछसोत महांगुनि वाल्मीकि 
की रामायण” ही रही है। जिस प्रकार पुराणकारों ने वैदिक-धर्मं का 
सामाजीकरण करके उसे सर्वेसामान्य के लिए सुलभ बताया, उसी प्रकार 
महामुति वाल्मीकि ने भी वैदिक भाषा का छीकिक भाषा में रूपास्तरण करके 
उसे जन मानस के लिए प्राह्य बनाया । 'रामायण” लौकिक सस्कृत की प्रथम 
महान कृति है ओर इसीलिए महापुनि को 'भादिकवि' का गोख प्रात हे। 
"रामायण! के रूप मे लौकिक सत्हृत प्रथम बार छन्दोमयी वाधी मे बसिव्यक्त 
हुई | उसमे ने केवल भावगाम्भोयें नी महनीयता है, अपितु तत्कालीन लोक- 
जीवन की घामिक निष्ठाओं की भी अभिव्यजना हुई है । 

अयोध्या के रधुवशीम राजाओं के दासन को परमोच्च पिथिति श्रीराम 
के राज्यकाल मे प्रदाश मे आई । ये एक बादर्श पुरुष थे । उनके जीवन में 


श्र भारतीय धमंशास्र का इतिहास 


आद पुत्र, आदर्श पति और आदर्श राजा के तीनो गुण समन्वित थे । उनका 
*एकपलनीद्त' भी महनीय आदर्श था। पुरावन भारतीय क्षात्रिय शासको में 
बहुपत्नीत्व की परम्परा प्रचलित थी। स्वय महाराजा दशरथ की त्तोन 
पत्नियाँ थी, किन्तु राम ने 'एकपल्ली्रत' का पालन किया । 

श्रीराम ने रावण दथा रावणी प्रवृत्तियो का घ्वस कर दक्षिण भारत से 
डेकर उत्तर भारत तक आये-ससक्ृति ओर बैदिक-धर्म की पुन स्थापना की । 
वै विष्णु के सातवें अवतार थे, जिसके सम्बन्ध मे “रामतापनीयोपनिषद्‌' से 
छेकर “अध्यात्मरामायण' तक अनेक ग्रन्यो मे व्यापक चचाएँ हुई हैं। उनके 
जीवन में ज्ञान कर्म, दोनों का समन्वय था। केवल ज्ञान और केवल कमे 
अपूर्ण है। जीवन की सफलता के लिए कतेव्य-निर्वाह की उतनी ही आवश्य- 
बता है, जितनी कि आत्मज्ञान की । उन दोनो के समन्वय से ही मोक्ष की 
प्राप्ति संभव है ( शानकर्माप्या जायते परम पदम्‌ )। 

राम-राम्य अपने-आप में धर्म का अनुएम उज्ज्वल उदाहरण था। 
+रामायण!' मे घर्मेराज्य का साकार रूप देखने को मिलता है । रामायणकालीन 
समाज में घ॒र्में की परिपूर्णता का दिग्दर्शन हुआ है। इसलिए 'सहिता' के 
रूप मे प्रतिप्ठित 'रामायण' को एक धर्मग्रन्य की मान्यता महासुनि वाल्मीकि 
स्वयं दे चुके थे 

*रामायण' की भांति 'महाभारत' भी “'धमेंसहिता' के रूप में भ्रतिश्रुत 
है। 'महाभारत' के 'आदियवं' ( २४८२ ) मे उसे 'धर्मशास्त्र' कहा ग्रया है 
( धर्मशास्त्रमिद परम्‌ )। उसके विभिन्न पर्वों में धर्म तथा व्यवहार-सम्बन्धी 
निर्देशों का उल्लेख हुआ है । इसी कारण उसे 'सहिता' भी कहा गया है। 
“महाभारत” अपने मूलरूप से एक “धर्मंसहिता' है । परम्परा से धर्मग्रास्त्रीय 
प्रन्यो मे निरूपित छोक-नियमन ( अनुशासन ), छोकाचार और छोक व्यवहार 
का प्रवर्तन 'महाभारत' से ही हुआ है। “अनुशासन पर्व” मे विधि ( कानून ) 
का विस्तार से निरूपण किया गया है । परवर्ती धर्मग्रास्त्रीय ग्र्थो मे 'महा- 
भारत' के इसी विधि भाग का विस्तार से अनुगमन किया गया। 

“महाभारत मे घर्मे-व्यवस्था के नीति-नियमों के अतिरिक्त पुरातन 
धाभिक सम्प्रदायो का भी विवेचन देखने को मिलता है। इस महान्‌ ग्रन्थ के 
निर्माण की मुछ भावना वैदिक-धर्मे का पुनहुत्थान करना श्ञा 3 ई० एड ६००- 
५०० की अदधि में भारत मे जिस मानाविध धर्मों का उदय हो चुका था, 
उनमे पाचरात्र, शव, साख्य, वेदान्त, योग, लोकायत तथा जैन-वौंद धर्मों का 
नाम प्रमुख है । वैदिक परम्परा के विरोध मे जिस लोकायत धर्म का उदय 
हुआ ओर जिसके प्रमुख प्रवर्तक आचार्य बृहस्पति तथा महामुनि जाबालि 


रामायण और महाभारत श्षु 


हुएं, उसका पक्षपात जैन तया बौद्ध धर्मो ने किया । यद्यपि जैन वौद्ध धर्मों की 
लोकायत मत से कुछ अश्यो में भिन्नता है, तथापि वैदिक धर्म के विरोध में थे 
सभी एकमद रहे । चार्वाक, महावीर तथा बुद्ध के विचारों का प्रभाव समाज 
में वढता जा रहा था । बेदो एव वैदिक यज्ञो का विरोध करना उन सभी घ्में- 
शाल्ताओ का मुर्य लक्ष्य बत॒ गया था। जैन-बौद्ध धर्में लोकायत मत से इस 
अर्थ में मित्रता रसते थे कि वे वैदिक परम्परा के घातुरवेण्य॑ सस्था के विरोधी 
नही थे, अपितु उनके नैतिक नियमो के परिपालन के समर्थक थे । 


'मह्मामारत' से ज्ञात होता है कि वैदिक परम्परा के धर्मों या मतो की 
भी दो श्ाखाएँ थी--निरीश्रवादी और ईश्वरवादी। वेदान्त तथा साह्य 
निरीखरवादी थे और पाचरात्र तथा प्राग्ुपत ईश्वरवादी ये । मिरीश्वरवादी 
होने पर भी वेदान्त तथा साख्य मत नास्तिक नहीं थे, अपितु वेदसम्मत थे / 
विष्णु फी आराधना करनेवाले पाचरात्र ओर शिव की आरायना करनेवाले 
पाशुपत्त थे । छोकायतो और जैन-वीदों वैदिक मत की पुन स्थापना में सूतवश 
का योगदान उल्लेखनीय है। उन्होने पाचरात्र तथा पाशुपत सतो में सामजस्थ 
स्थापित कर उनके उपादेय सिद्धान्तो को जन-मानस म्रै प्रचारित किया | ब्रह्मा, 
विष्णु तथा शिव की उपासना को राहूज एव श्रेयस्कर बताते हुए उनका ऐवय 
स्थापित क्या । सूतवशीय विचारक वेदान्त तथा साख्य को पाश्ुपत मत बे 
निकट लाये ॥ इस प्रकार “महाभारत” की महानता इसमे भी है कि वह सहज 
ही में तत्कालीन वैदिक मतो का एकमात सहिता ग्रन्य बन गया । महाभारत- 
कार की यह घोषणा कि “जहाँ घ॒र्म है, वही जय है” ( यतो धर्मस्ततो जय ), 
बँदिक धर्म के विजय की सूचक है । 


“महाभारत में अध्यात्य-लाभ के लिए शरीर शुद्धि आवश्यक बतलाई है। 
विभिन्न पुण्यदाई तिथियो पर ब्रत्त तया उपदास करने पर शरीर शुद्धि होती 
है। तिष्काथ भाव से प्रणव ( ओकार ) के जप-ध्यान से सर्वोत्तम फलछ 
प्रह्मतोक की प्राप्ति होती है । भ्रह्मलोक को श्राप्त करने के लिए आचार या 
सदाचार का आचरण करना बताया गया है । आचार, घर्में का एक अभिन्न 
अग है । सत्य, सरठता, परोपकार, अहिंसा और इन्द्रिय निग्रह का परिषपालन 
करना ही “सदाचार'! है। 

“महामारत' बी अपनी एक अनन्य विश्वेषता है। भारत का यह प्रयम 
राष्ट्रकाव्य है। उसमे इस विशाल एवं पुरातन देश की परम्परागत 
गौरवगाया का मर्मस्पर्शी वर्णव किया यया है। महाभारतकार हृष्णद्धपायन 


वेदव्यास ने इस महान्‌ देश “भारत! की गरिमा का ध्याह्यान करते हुए बजुन 
से बहा है-- 
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है भारत, अब मैं तुम्हें इस महान्‌ भारत राष्ट्र का यश्ञोगान सुनाता हूँ । 
वह देश देवराज इन्द्र को प्रिय है। वेवस्वत मनु पृथ तथा इह्वाकु आदि 
कीतिशाली महापुरुषों ने इस देश में जन्म किया! ययाति, अम्बरीष, 
मान्धाता, नहुप, मुचकुन्द, उद्यीनरपुत्र, शिवि, ऋषभ, ऐल, हग, कुशिक, 
गाधि, सोमक और दिलीप आदि रघुवशीय यदस्वी राजाओं ने इस पर 
शासन किया-- 
“अन्न ते कीतेयिष्पामि वर्ष भारत भारतम्‌ । 
सर्वेषामेव राजेद्ध प्रिय भारत भारतम्‌'॥ 


इस प्रकार भारत मे धर्मे-स्थापना और घर्मं के आचरण एवं परिपालन 
में “रामायण तया 'महाभारत' का महत्वपूर्ण योगदान रहा है। पमें, न्याय, 
सदाचघार तथा नैतिक उत्थान की भारतीय परम्परा का आधार भी ये दोनो 
ग्रन्थ रहे हैं। भारत की जो सार्वभौम उदात्त परम्पराएँ थो, मानव-्समाज में 
उनकी स्थापना का कार्य भो इन्ही दोनो ग्रन्पों ने किया । इस महादुू राष्ट्र 
के बह्तित्व की थाती को उन्होने सदा ही उज्जीवित तथा प्राणवान्‌ बनाये 
रखा राष्ट्रीय प्रतीक के रूप मे बाज भी ये दोनो महान्‌ एवं विशाल ग्रन्थ 
भारत के ज्ञान-गोरव को अक्षुण्ण बनाये हुये हैं । घर्मंसहिताओ के रूप में आज 
भी वे सम्मान्‍्य एवं प्रतिष्ठित है । 


(दो) 
धर्म का सामान्य परिचय 
१. धर्म का स्वरूप 


२. भक्ति का स्व्तप और विकास 
हे, घाभिक सम्प्रदाय 


४. पुरातन भारतीय ज्ासको की धर्मानुरागिता 
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"४ 
घमं का रूप 

धर्म मनुष्य की एक सा्वभौम अपरिहायें भावना है । उसने मनुष्य को 
हिंत कल्याण एवं श्रेय की ओर अग्रसर किया है। भारतीय दृष्टिकोण से 
घर्म का अपना अलग महत्त्व है। भारत को घममंप्राण देश कहा जाता है। 
उसका सार अस्तित्व धर्में के अस्तित्व पर आधारित है । इस दृष्टि से भारत 
में धर्म की अपनी विशेष परिकल्पना एव परम्परा है । भारतीय धर्म चिन्तको 
नें समस्त चराचर चेतन तथा जड जितने भी पदार्थ हैं, उन सबका अस्तित्व 
धर्म के अस्तित्व पर आधारित माना है। ससार मे प्रत्येक पदार्थे की जो 
आन्तरिक विधायक दृत्ति है, वही उसका घम है । श्रत्येक पदार्व जिस शृत्ति 
पर आधारित हाता है, वही उस पदार्थ का धर्म है। धर्म की वृद्धि से प्रत्येक 
पदार्थ का सबर्धत होता है और घ॒र्मे की न्यूनता से प्रत्येक पदार्थ का छास 
होता है । 

येदो से लेबर, वैदिक साहित्य, महाभारत, पुराणों और स्मृतियों के 
घर्मेचिन्तकों ने 'धर्म' वे स्वरूप का किस रूप पे प्रतिपादद किया है, चह 
विचारणीय है । ऋग्वेद में अनेक ऐसे स्थरू हैं, जिनमें धर्मं का उल्लेख हुआ 
है, किन्तु उनका आशय असन्दिग्ध रूप से ज्ञात नही होता है । कही तो “धर्म! 
दाब्द का प्रयोग पुल्लिग में और कही नपुसकलिंग में हुआ हैे। ऋग्वेद की 
कुछ ख्यघाओं ( यथा, १२२१८, ५१२६॥६ और ७॥४३।२४ आदि ) मे “धर्म 
शब्द स्पप्टत घाभिक क्रिया-फलापो या धामिक विधियों के रूप मे श्रयुक्त 
हुआ है। कुछ ऋचाएँ ऐसी हैं ( यया--४॥५२॥२, ५६३७ ६॥७०।१ तथा 
३॥३॥१ आदि ), जिनमे घर्मं का नियम, सिद्धान्त व्यवस्था प्रचलन आदि का 
अर्थ ध्वतित होता है। इस रूप मे मह छाब्द 'धृ' घातु के मूल अर्थ 'घारण 
करना', 'अवलम्ब देना' या 'पाकून करना' आर्य को प्रकट करता है ( पया-- 
*प्यायीपयी चएणत्य 'वर्मेण: विस्कतशत अजरे शृसतता )। आष्वेद के थे 
मत्र अथर्ववेद में भी प्रयुक्त हुए हैं, जहाँ 'धर्म' के साथ 'घर्मत्‌” का भी प्रयोग 
हुआ मिलता है। वहाँ उसे धामिक क्रिया कछापो के रूप मे ग्रहण किया गया 
गया है ।॥ ( यया--“ऋत सत्य तपो राष्ट्र श्रमो धर्मस्य कर्म च' ), 'बवाजसनेय 
सद्दिता! ( १०१२९ आदि ) में “धर्म! शब्द का इसो अर्थ में प्रयोग किया 
गया है । 


सद्ठिताआ के पश्चात्‌ ब्राह्मण ग्न्या मे 'घर्म! झब्द का भ्रयोग बहुलता से 


२्‌० भारतीय घमंशास्र का इतिहास 


हुआ है, जो कि अधिक स्पष्ट एवं उपादेय है। 'ऐतरेयब्राह्मण' ( ७१७ ) में 
उसे समस्त घामिक विषयों का पर्याय माना गया है ) 'शतपथत्राह्मण' ( १४ 
४२१२६ ) में कहा गया है कि “धर्म भगवान्‌ की देव है। वह राजाओं का 
राजा है। उससे अधिक द्ाक्तिशाली दूसरा नहीं है। उसके आश्रय एवं बल से 
अशक्त भी शक्तिशाली से अपना अधिकार प्राप्त कर लेता है' । 

उपनिषद्‌ यथप्ति मुलत तत्वविया के ग्रन्य हैं, तथापि उनमे भी तत्वज्ञान 
के लिए धर्म की अपेक्षा स्वीकार की गई है । 'छान्‍्दोग्य उपनिषद' ( २२३ ) 
में धर्म को त्रिस्कन्धात्मक कहा गया है ( श्रय्ो धर्मेस्कन्धा यज्ञोडघ्ययत दान- 
मित्ति प्रथम , तप एवति द्वितोय , ब्रह्मचर्याबरायकुलवासी तृतीय )॥। प्रथम 
स्कत्घ के अन्तगंत गृहस्य धर्मे, द्वितीय के अन्द्यंत तापस धर्मे ( वानप्रस्थाथम ) 
और तृतीय के अन्तगंत ब्रह्मचर्य धर्म ( ब्रह्मचर्याश्रम ) का समावेश किया गया 
है, 'तैत्तिरोय उपनिषद' ( १।११ ) मे स्नातक ब्रह्मचारी को घर्मानुचरण 
( धर्में चर ) का उपदेश दिया गया है। 

धर्ममुत्रो, उनके व्याख्यान ग्रल्थो और स्पृतियों मे 'धर्म' का प्रयोग अधिक 
व्यापक तथा स्पष्ट अर्थ में किया गया है। वहाँ उसे न्यायिक व्यवस्था या 
विधान अथवा सहिता के रूप मे प्रहण किया गया है। धर्मेसूभो और स्मृत्ियों 
में हो धर्म की विस्तार से व्यास्या की गई और आज के भारतीय समाज में 
धर्मावुशासन के जो विधि-विधान हैं, उनका दिग्दर्शेत किया गया है । 'मतु« 
स्मृति” ( १२ ) में कहा गया हैं कि “मुनियों के आग्रह पर मनु ने उन्हें 
समस्त वर्ण धर्मों का उपदेश दिया' “याज्ञवल्क्य स्मृति” ( १॥१ ) में धर्म के 
मनु प्रोक्त धर्मे-स्वरूप का यथावत्‌ वर्णन किया है, धर्मंशास्त्र के क्षेत्र में ये 
दोनों स्मृतियाँ ऐसी हैं, जो आज भी छोकप्रचलित हैं भौर जिनमे प्रथम बार 
मानव समाज को धर्म की विधि-व्यवस्था मे आबद्ध किया गया है ॥ 

धर्मसूत्र तथा स्मृतियों के टीकाकारों एवं निवधकारो मे धर्म के उत्तरो- 
त्तर विकप्तित एवं लोकब्याप्त स्वरूप को अपने-अपने ढय से प्रतिपादित विया 
है। 'मनुस्मृति' के टीकाकार मेघातिथि तथा गोविन्दराज और "गौतम धर्मसूत्र' 
के व्यास्याता हरिदत्त ने स्मृतिकारो द्वारा भ्रत्रिपादित घ्में के विभिन्न रूपों 
को उपनिवद्ध करके उसके पाँच प्रमुख विभाग किये हैं--१ वर्णधर्, २ 
बाश्रमधर्म, ३ वर्णाश्मधर्म, ४ नैमित्तिकधर्मे और ५ गुणधर्मे। धर्म के इन 
विभागों की सूक्ष्म विवेचना भी उक्त टीकाकारो ने को है। इस प्रकार पर- 
म्परा से प्रवरत्तित धर्म की प्रास्थापना भावव के विशेषाधिकारों, कतंव्यो, 
नियमों और आचार-पद्धतियों के रूप मे हुई और उनको आज भी समाज से 
मान्य समझा जाता है । 


धर्म का रूप २१ 


चर्म का लक्षण 


धर्म के परम्परागत स्वछूप का उत्तरोत्तर ज्यो-ज्यों विकास होता गया, 
उसकी सीमा और उग्चके विधि-विधान उतने हो व्यापक होते गये । उसके 
परवर्ती व्याख्याताओ ने घर्में को प्रजाहित मे सन्निवेशित करके मत-मतान्तर 
से उसका व्याख्यान किया । “गदहाभारत' मे धर्में के मूलस्वरूप के सम्बन्ध 
मे मौलिक विचार किया गया है। वहाँ ( कर्णपर्वे ) धर्म की व्युतत्ति 
घारणाथ्थेक 'धृ” धातु से मानी गई है। उसका लक्षण निश्चित करते हुए कहा 
गया है कि “जिसको प्रजा घारण करती है और जिसके द्वारा समस्त शजा का 
घारण होता है, वही घर्मे हैं-- 

धारणाद्धमेमित्याहु धर्मो घारयते प्रजा । 
अस्माद्धारणसयुक्त स धर्म इति निश्चय ॥ 

'मनुस्टृति' ( २१२ ) मे चार लक्षण बताये गये हैं, जिनके द्वारा धर्म 
की पहचान होती है, अथवा जिन पर धर्म आधारित है ॥ ये चार लक्षण हैं-- 
श्रुति, स्मृति, सदाचार और अपनी आत्मा का सब्तोप-- 

बेद स्मृति सदाचार स्वस्थ च प्रिपयमात्मस ॥ 
एतच्चतुविध प्राहु साक्षाद्‌ ध्मस्य लक्षणम्‌ ॥ 

वेद और स्मृति, दोनो घर्मेनिष्ठ भारतीय समाज की आस्थाओं एक 
जिश्वासो के घूछ आधार हैं, असन्दिप्ध, अपरिहायें प्रमाण हैं । किल्सु सदाचारः 
और जात्मतुष्टि भर्यात्‌ परम्पराएँ और प्रत्येक व्यक्ति की आत्मचेतना, आत्म- 
साक्ष्य या नैतिकता ओर आत्मनिष्ठा समस्त विश्व के मानव-समाज के धार्मिक 
पायेप हैं । श्रुति तथा स्मृतियों की मान्यताओं से असहमंत एवं विग्मुख चार्वाक्‌, 
जैन और बोद आदि धर्मों मे भी सदाचार और आत्मतुष्टि या आत्मसाक्ष्य 
अथवा आत्मसन्तोष दीनो को स्वीकार किया है। इन अवेदिक घर्मों को 
सहिताओ मे भी 'मनुस्मृति' के उक्त खदाचार तथा आत्मचेतना पर बहू दिया 
गया है । 

धर्म के चतुविध लक्षणों या आधारो मे वेद अर्थाद्‌ श्रुति का प्रथम स्थान 
है। श्रुति मे किसी वे विश्वेष, जात विद्येष तथा देशकाल विद्येप के नौति- 
नियमों का निरूपण ने होकर, बे एव ऐसे आत्मचेता, प्रवुद्ध एद तप-तेज- 

सम्पक्ष मनस्वियो के अनुभव, साक्षात्कृत विचारों का सकलन है, जो अनादि 
हैं भौर जिसमे माववमगलू सथा आत्महित का सार निहित है। स्पृत्ियों मे 
श्रूतियों की व्याख्या है और मानव-समाज की रक्षा-ब्यवस्था तथा उम्रके 
उत्पान के छिए नोति-नियम बणित हैं। यह व्यापक मानव-समाज परस्पर 
अविरोधी एवं अवाधक होकर अपनी-अपनी आस्थाओ तथा विश्वासरों का, 
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अपनी नैतिक तथा आध्यात्मिक निप्ठाओ का प्ररिषाछन करता हुआ अभ्युदय 
की और अग्रसर है। उसको परम्परा से यह मान्यता भास है कि जहाँ श्रुति 
तथा स्मृति मे विरोध दिखाई दे, श्रुति निर्देश मान्य हैं | 
समाज के यृहृत्तम स्वरूप को उसकी विभिन्न मान्यताओं को दृष्टि में 
रखकर अनेक वर्णों तथा आश्रमो में प्रवेश करने और उनको स्थामित्व प्रदान 
करने बाले विधि तथा नियेध के नियम जिन ग्रन्थों मे वर्णित हैं, उन्हें स्मृ्ियाँ 
कहा गया हैं। ये नियम जिनको 'सस्कार' कहा जाता है, मनुष्य के जन्म 
धारण करने से लेकर मृत्युपर्यन्त हैं। इन सस्कारों का, साधारण भतान्तर 
या प्रकारान्तर से, समस्त भारत के जाति धर्मों के छोग पालन करते हैं। 
संस्कार सनुष्य मात्र को समर तथा सत्यद्धतत्ति की ओर प्रदत्त करते हैं। 
वर्णाश्रम धर्म शरीर तथा जीवात्मा को उत्तरोत्तर उन्नयन को ओर अग्रसर 
करता है। धर्मानुकूल कर्तव्यों मे निहित रहकर वर्णों तथा आश्रमों का मूल- 
ध्येय प्रशस्त होता है । घर्मानुकुल आचार ही “सस्कार' है । संस्कारो के प्रति- 
पाछत से जीवन का सर्वांगीण विकास होता है । सस्कार ही समाज के उन्नयन 
का मूछ कारण हैं । अज्ञान, पाप, अन्याय तथा दुष्कृत आदि अ्रद्धत्तियाँ व्यक्ति 
तथा समाज के उन्नयन, उत्थान तथा विकास में बाधक है। इसीलिए उन्हें 
“अपर्म” कहा गया है और उनसे असपृक्त रहने का निर्देश किया गया है । इन 
अज्ञानादि दुष्ट प्रवृत्तियो का उन्मूलन शिक्षादि सस्कारो से होता हैं। उनका 
निर्देश एवं नियमन स्मृतियाँ करती हैं । 
स्मृतिकारों ने कर्तव्यों के अनुसार धर्म के अवेक विभागों का उल्लेख 
किया है, जिनमे मुख्य हैं--तित्य, नैमित्तिक, काम्य और आपदर्म। जिनके 
न करने से पाप होता है। ऐसे अनिवार्य कर्तव्यों का सम्पादन ही 'नित्यघर्भ' 
है । विशेष परिस्थितियों या अवसरो पर जिस धर्ममाय का अनुसरण किया 
जाता है, उसे 'नैमित्तिक धर्म! कहते हैं। किसी विशेष उद्देश्य की सिद्धि के 
लिए जिन कततेंब्यो का पराछन किया जाता है, किन्तु जिनके न करने से कोई 
दोष नही होता है, उन्हे 'काम्यकर्मे' कहा गया है । इसी प्रकार “आपदर्मे' उसे 
कहते है, जिसका अनुसरण सकटापन्न समय मे विवेषानुधार किया जाता है । 
किस्तु तियमानुकूछता उसमे भी अपेक्षित है | 
डुछ विशेष परिष्णितियों मे, जब अपने वर्ण कया आभ्रम डे डिहित 
कतेव्यों का पाछन नही हो सकता है, उस परिस्थिति मे धर्मशास्त्र में उसने 
विकल्प बताये गये हैं, जो कि शास्त्र विहेत होने के कारण धर्मानुकुछ है, 
उसे 'आपद्धर्मभ' कहा गया है । उद्यहरण के लिए यदि ब्राह्मण पठन-प्रावन- 
भजत आदि अपने नियमित कतंब्यों का, विशेष परिस्थितियों के कारण निर्वाह 
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नही कर सकता है, तव वह क्षत्रिय के करतेब्यो को अपना सकता है। कित्तु 
परिस्थिति विशेष के समाप्त हो जाने प्र उसे “आपदमें' त्याग कर अपने 
नियमित वर्षाश्रम धर्म को अपना छेना चाहिए। जव धर्मराज युधिप्ठिर को 
आत्मीयो के सहार से वैराम्य उत्तन्न हो गया था, तब बर-झवब्या पर पड़े 
भीष्म पितामह ने राजधर्म की व्याख्या करते हुए उन्हें “आपद्धर्म” का उपदेश 
दिया था ( शाति० ६८३०, ६९६ ) । 
विश्व के भभी धर्मों और दर्शनो का एक ही अन्तिम रृक्ष्य रहा है-- 
नि श्रेयस्‌ की प्राप्ति नि श्रेयस्‌, अर्थात्‌ अपवर्ग, मोक्ष अथवा सब प्रकार के 
निविध दु खोन्तापो की आत्यन्तिक निरत्ति । ऐसी निदृति, जिसके बाद कभी 
भी विसी भी प्रकार के दु खानुभव की अछ्यका नहीं रह जाती है। महपि 
कणांद ने धर्म के इसी चरम लक्ष्य को “बंदोपिकमृत्र' के प्रथम अध्याय मे 
निरूपित करते हुए लिखा है--“जो सबको समान रूप से अभ्युदय की ओर ले 
जाये और सव को कल्याण का मार्म दिखाये, वही धर्म है” ( यतोःस्युदयानि - 
श्रेपससिद्धि स धर्म )। रहन-सहन तथा आचार-विंचार की परिशुद्धता ही 
अभ्युदय है और सासारिक सुखो से जुड़े हुए दु खो के बन्धनों से सबंधा मुक्त 
हो जाना ही नि श्रेयस्‌ है। महपि कयाद का अभिमत है कि ध॒र्माचरण से 
उत्पन द्रब्यादि पदायों के साधर्म्य-बैधम्यं द्वारा निष्पन जो तत्त्वज्ञान है, वही 
धर्म है और उसके आचरण से हो मोक्ष की उपलब्धि होती है । 
प्रीमासादर्शत का मुझुय विषय धर्म का प्रतिपादन करना है।॥ विभिन्न 
दर्शनों में धर्म की जो परिभाषाएँ निरूपित हैं मौर उनके सम्बन्ध में जो निर्देश 
दिये गये हैं, मीमाप्ताकार जैमिनि ने उनका खण्डन कर धर्म की उस सार्वभौम 
सत्ता का निरूपण किया है, जो लोकातीत भी है ओर लोकगोचर भी । 
उन्होंवे धर्म नगर छक्षण करते हुए छिखा है वेद के बोधित होने पर साक्षात्‌ या 
फलोपलब्धि के द्वारा, जो बनयें से रहित कौर दृष्द की सिद्धि करने वाका 
है, वही धर्म है! ॥ मोमासाकार की दृष्टि से विविधार्थ रूप घर्मे का प्रयोजन 
अनये निर्दधत्ति ओर दृष्ठसिद्धि है। वहू बलोक्क, अदुष्ट होता हुआ भी 
लोकाजुभव से क्लौक्िक एक दृष्ट ही है / उ्होंते देड-किहित शेश्मए के अर्ये के 
धर्मे का द्योतन करते हुए उम्तको परिभाषा देते हुए छिखा है “वेद-विहित 
अनुशासतों का पालन करना ही धर्म है” ( चोदनाछक्षणोए्थों घर्म )॥ 
मीमासादर्शन मे घर्म के तीन बिशेषण बताये गये हैं--अपोजन, वेद- 
बोधिवा और बर्यता ॥ धर्म वा प्रयोजन है अम्युदय और नि श्रेयस्‌ की सिद्धि 
वेदबोधिता, अर्पात्‌ विधि अर्थवाद तथा नामघेय उसके वोधक्‌ हैं । इसी प्रकार 
अथ॑तता, अर्थात्‌ वह अनर्परहित हैं। अनर्यदा, अर्थाद्‌ हिंसा का प्रतियोगी ही 
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अयंता है । इस अथ्थंता को स्पष्ट करने के छिए मीमासाकार का अभिमत है 
कि क्िप्ती वा अपधात करने के बाद धर्म का यह विधान नहीं है कि अमुक 
अनुध्ठात से उसकी दोष निद्भति या घुद्धि हो जाती है । 
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मर्म, क्योकि अदृष्ट है, इन्द्रिय प्राह्म विषय नही है। बत प्रत्यक्षादि 
प्रमाणो से उसे न तो सिद्ध किया जा सकता है और न जाना जा सकता है। 
जिन प्रमाणों से उसका प्रत्यक्ष किया जा सकता है, मीमासादशंन मे उनकी 
सख्या आठ बताई गई है, जिनके नाम हैं--१, विधि, २. अर्थवाद, हे मत्र, 
५ आधार, ६ नभिधेय, ७. वाक्यशेप और ८ सामथ्य | ये आढ़ो प्रमाण 
बेद पर आधारित हैं। अत मीमासादर्शन मे घर्मं की सिद्धि, उसका शान 
प्राप्त करने के लिए बेद को एक मात्र प्रामाश्य माना गया है । 

धर्मज्ञान के लिए विधिज्ञान होना आवश्यक है | इसलिए वैदिक विधि- 
वाक्‍्यो को धर्म का भूछ बताया गया है। मीमासा की दृष्टि से वेद नित्य, 
शाश्वत एव अन्तिम प्रमाण हैं, ओर वैदिक विधियाँ आध्यात्मिक, आधिदेविक 
तथा आधिभोतिक जीवन के उन्नयव के साधन हैं। उनके निर्देशानुसार 
आचरण करना ही “कर्तंव्यता' है । कतंव्यता के आचरण से हमे अकतंब्यता 
का बोध स्वत ही हो जावा है। कतेंब्यदा का अनुप्तरप-प्रालनत और 
अकतेंब्यत्ता का परित्याग-अनासक्ति ही आर्यजीवत का सर्वोच्च छक्ष्य रहा 
है । इन दोनो का ज्ञान वैदिक विधि-वाकयो मे निहित है । वैदिक विधि-वाक्य 
समस्त मानव जगद्‌ के कतेंव्यो और अनुशासनो के निरूपक हैं। किसके लिए 
क्या कर्ते्य है और वया अकर्तव्य है, क्‍या ग्राह्म है, क्या अग्राह्म है, क्या 
ज्ञातव्य है, क्‍या अज्ञातव्य है, इनके मूलस्वरूप का बोध ही कर्तंब्यता है । 

मीमासा मे वेद के इसी क्मेंशाग का विवेचद कया गया है। इन कर्मों 
का पाछन-अनुसरण करना ही धर्माचरण है। कर्म तीन प्रकार के बताये गये 
हैं--काम्य, प्रतिपिद्ध और नैमित्तिक। स्वर्ग॑-प्राप्ति की कामना से किये गये 
फर्म 'काम्य', अनर्थेकारी कर्मों का सर्वेथा परित्याग 'प्रतिषिद/ और सम्ध्या- 
वन्दनादि, हँवन श्रद्धादि अद्देतुक कर्मों को नियमित रूप से करते रहना ही 
'बैमिलिक' है । 

इस क्रिविध कर्मों का निष्णपर्वेक परिपालन करने से स्वग्नं प्राप्ति तथा 
मोक्ष प्राप्ति होती है । निरतिशय सुख की अपरावस्था ही स्वर्ग है और परम 
निश्रेयस्‌ की स्थिति ही मोक्ष है। इनका अर्थ एवं परमायें, लौकिक एव 
अलौकिक दोतो दृष्टियो से महत्व है। समस्त जागतिक प्रपचो से आत्मा का 
संम्बन्ध-विष्छेद हो जाना ही “मोक्ष है। 


धर्म का रूप र्५्‌ 


चर्म क्रो अनन्त शालाएँ 


मूल मानव सभ्यता के विकास के स्राथ धामिक विश्वास्रों की विभिन्न 
शाखाओं का उदय हुआ । इस पृथ्वी पर मनुष्य की उत्पत्ति काल से अब तक 
धर्म के जिन विभिन्न रूपो का विकास हुआ, उनको ठीक सहया का निर्धारण 
करना कठिन है। फिर भी इस विषय पर विद्वानों ने जो बभिम्रत प्रकट किये 
है, प्मस्त विश्व मे समयन्समय पर जितने धामिक प्रन्यो का उदय हुआ, 
उनकी अयद्यावधि सख्या छमभग दस हजार से कम नहीं है । उनमे से लगभग 
एक हजार शाखाआ का अकेले भारत से सम्बन्ध रहा है । ये घर्मं शाखाएँ 
अपने विभिन्न परिवेशों भे उदय और अस्त होती गईं और इसलिए अधिकतर 
ऐसी हैं, जिनके जस्म तथा विकास का कोई इतिहास नही है। फिन्तु सभ्यता 
के मूल स्रोतो से उनके अस्तित्व का पता चलता है । 


भारत में परम्परा से जिन धर्मो का उदय हुआ और उनमे से जितते 
धामिक मत भततान्तर विद्यमान है, उन सबकी भूल प्रवृत्तियों का आधार वेद 
रहा है । यहाँ तक कि स्वय को वेद भिन्र कहने वाछे, लोकायतिक, जैन-बौदध 
आदि धर्मों की धूछ विचारधाराओ का सूलस्नोत वेद ही रहे हैं। बैचारिक 
शिनता के कारण आस्विक और नास्तिक के जो मतभेद हुए, मे बहुत बाद 
के हैं। जिस रूप में उनकी मूल भ्रदृत्तियों बेदो मे देखते को मिलती हैं, उस 
रूप में वे इतनों विरोधों नही रही । 


भारत भें जितने धर्मों का उदय हुआ, उन सबका विश्केषण करमा सभव 
नहीं है । किन्तु भारत के जन-मानस मे अपनी प्रोढ परम्परा को अक्षुण्ण 
बनाये हुए जो घम्म शाखाएँ आज विद्यमाव है, क्षयवा जो आज वतंमान नही 
भी हैं, किन्तु जो अपने अस्तित्व के प्रमाण छोड गये हैं, उन सबका यथा- 
समय सर्वांगीण परिचय देने का इस पुस्तक में प्रयास किया गया है । 


घर्में और कतंव्यता 


इस नाना नामल्‍ूपात्मक समध्टि का आधार धर्म है। समष्टि मे सचालित 
समस्त कर्म व्यापारों की खखला धर्म से आवड हैँ। जितनी भी छॉकिक 
घारणाएँ हैं, उन सबका सम्बन्ध धर्म से है, किल्तु धर्म का यह आशिक परिचय 
है। वास्तव मे घ॒र्म लोकिक कतेंब्य शाखा माघ नही है, यद्यपि उसमे बर्तेंब्य 
का भाव भी परिनिष्ठित है । बह सार्वभौमिक एवं अविभाज्य है। हिंदुओं, 
बोद्धों, वैष्णवा, शैवा तथा जैनो आदि सभो धर्मावसम्बियों के लिए घह समान 
है। भारत के सभी दाशंनिव सत तथा सम्प्रदाय धर्मे के इसी स्वरूप को 
स्वीकार एव प्रतिपादित करते है । 


२६ भारतीय धमंशात्ष का इतिहास 


धर्म एक सर्वोपरि निर्देश है, जो मनुष्य को कतेव्य-याल्लन की ओर प्रवेत्त 
बरता है । धर्म एवं ऐसो क्वेब्य-भावना है, जो हमे ईश्वर के प्रति, अपने 
पूर्वजों के प्रति, माता पिता, स्त्री-बच्चों, सामाजिको, राप्ट्र के प्रति भौर 
वल्ठुत समस्त प्राणि-जयद्‌ के प्रति कर्तेव्य-निर्वाह के छिए प्रेरित एवं उन्मुख 
करती है। धर्म मनुध्य को ऐसे कर्मों के सम्पादन के लिए प्रदृत्त करता है, 
जिनमे स्वार्थभावना नहीं, अपितु परमाये-प्ावना निहित होती है। “गीता! 
तथा उपनिषदा भे कहा गया है कि “जो व्यक्ति नि र्वार्य भाव से परम तत्त्व 
के निश्चित अपने समस्त कार्य अधित करके #तँव्य-नि2 बता रहता है, वह 
भ्रमित नही होता, स्थिर बना रहता है । 

उपनिपदो में कहा गया है कि जो अन्य व्यक्ति को अपने भीतर और 
स्वय को दूसरे के भीतर समाहित कर देखता है. वह शुद्ध अन्त करण बाला, 
राग द्वेध रहित, मोह-शोक रहित और विवेकी है । कुछ लोगा का मत है कि 
भाग्यवादी होने के कारण हिन्दू समाज मानवीय पुरुषार्थ के महत्व को 
स्वीकार नहीं वरता हैं, विस्तु हिन्दुत्व की धारणा मे पुरुषार्थ को धर्म पर 
आधारित माना गया है। हिन्दू दर्शन मे मनुष्य को अपने विहित बर्म को 
करने की पूरी स्वतत्रता है। इसलिए वह भाग्यवादी होता हुआ भी कर्त॑व्य- 
परायण होने के कारण अपने भाग्य का विधायक स्वय ही है। उप्तके 
भाग्यवाद मे क्‍मेंवाद सहज रूप में अनुस्यृत है। इस प्रकार वर्मानुस्यूत 
भाग्यवाद उसे उत्तरदायित्व के भहान्‌ आदझशेंसे समिहित किये हुए है। 
इसलिए घम तथा कर्तव्य मे दिसी प्रकार का विरोध नही है, अपितु धर्म 
मनुष्य को कतंब्य की ओर प्रेरित करता है । 


घमम को सनातनता 

धर्म को इतिहास की काल भर्यादा में बाधना न तो सभव है और न 
उचित । बह अनादि गौर सनातन है। जैसे-जैसे मानव-सभ्यता-सस्कृत्ति का 
छदय तथा विकास हुआ, भर मनुष्य का धरती के विभित बचलो में प्रसार 
होता ग्रया, उत्तते मत में धर्मभावना का रवत उदय हुआ | उसने अपने 
विश्वासों तथा परिस्थितियों वे अनुसार धर्म बी मर्यादाओं को स्वीकार 
क्या 

अनादि कार से घले आ रहे धर्म को ही 'सनातन धर्म” कहा गया है । 
धर्म सदाभव, नित्य और निश्चल ( अचल ) है। वह अनादि वाल से मानवता 
द्वारा वरण क्रिया जाता रहा है । 'भगवदगीता' मे उसे नित्य थौर अचठ कहा 
गया है--नित्य सर्वेगतस्थाणुरचलछो5य सनातन! | ये दोनो विशेषण आत्मा 
( स्थाणु ) के है, जिसका स्वभाव, श्रभाव और गुण-कर्में सनातन अविचल 


धर्म का रूप २३ 


और नित्य हैं। यही उसकी सवातनता है। जो घर्मं ओर दर्शन आत्मा मे 
सन्निहित होकर चलते है, जिनमे आत्मा का स्वभ्नाव तथा आत्मा की प्रकृति 
समन्वित होती है, उसी के द्वारा व्यक्ति और समाज का कल्याण तथा हित 
होता है । समस्त पुरातन वाइूमय में धर्म के महत्व पर विस्तार से विचार 
किया गया है । वेदों पुराणों और घर्मशास्त्रीय ग्रन्थो मे धर्म को मानव के 
हित और कल्याण का साधन कहा गया है। उसका आदि, मध्य और अन्त 
सभी कुछ कह्याणमय एवं ख्लेयस्कर है १ 

ब्तम्रान विश्व की जितनी भी अनन्त धर्म शाखाएँ हैं, उनका मूछ स्रोत 
एक ही है और उस्ते ही 'सनातत' कहा गया है। बाद मे कुछ छोयो ने 
“सनातन! को एक वर्ग विशेष गे सीमित करके प्रनारित किया । किन्‍्तु धर्म 
की सनातनता का उसे पर्याय तथा आशप नही माना जा सकता है । 
धर्म की अलोकिकृता 

अलौकिक उसे कहते हैं, जो लौकिक नहीं है । छौकिक वस्तु वह है, 
जो सर्वेत्ञाधारण द्वारा देखो जा सकती है, अथवा जिसका अनुमान रंग्रा कर 
पता किपा जा सके । अपने अनुभव, प्रयोग तथा आँख आदि इच्द्रियों से जिस 
वस्तु के अच्छे-चुरे गुणो ओर छोटे-वडे आदि धर्मों को जाना जा सके, वे 
बस्तुएँ झछौफिक हैं। इसके विपरीत अनुभव-प्रयोग तथा इन्प्रिय थादि के 
द्वारा जिन वस्तुओं का अत्यक्ष नहीं क्रिया जा सकता, वे अलछोकिक हैं । 
आत्पा, ईश्वर, प्रुवेजन्स, स्वर्ग, अपवर्गे और मोक्ष आदि धर्मझास्त्रो मे प्रति- 
पादित विषय अनुभव-प्रयोग-प्राह्म न होने के कारण अलोकिक हैं। जिनकी 
दृष्टि दिव्य हो चुकी है और जो भिकालज्ञ ऋषि, महात्मा, योगी, पैगम्बर 
ओर अवतार आदि हुए हैं, उन्होंने अलोकिक वस्तुओं के सम्बन्ध से जो 
कुछ कहा है, वही सत्य है जौर उसी को “धर्म' कहा गया है । घम्म की यही 
अलौोकिकता है । सर्वतोभावेन श्रेयस्कर होते के कारण मानबता के लिए 
घर्माचरण आवद्यक बताया गया है । 
धर्म का निर्धारण 

प्रिप्ठों के विचार ही धर्म के मूछ हैं। यदि थर्म के सम्बन्ध मे कोई 

शय उत्पन हो, अर्थात्‌ यदि देश, काल, परिस्थिति ऐसी उत्पन्न हो जाये 
कि जिसके समाधान या निर्णय के लिए प्राचीन घमेंग्रन्पो, या श्रुत्तियो तथा 
स्मृतियों की व्यवस्था चरितार्थ न हो, तो झ्िष्ट ब्राह्मण सम्यक्‌ विचार 
करऊे जो निर्णय दें, उसे ही निरतिशय रूप पे, आशका रहित होकर घ्मं 
स्वीकार कर केता चाहिए-- 
य दिष्टा ब्राह्मणा बूयु सघर्म' स्यादश्क्ति ' । 


२८ भारतोय घर्मश्ाख॒ का इतिहास 


सिष्ट ब्राह्मण के सम्बन्ध में मनु ने वहा है--जो इतिहास पुराणों वे 
सहित धर्मप्ूलक वेदो के ज्ञाता हो और जडिन्होने वेदोक्त धर्म-कर्म ज्ञान को 
अपने जीवन मे चरितायथ्थ या प्रत्यक्ष किया हो, उन्हे शिष्ट समझना चाहिए-- 
घर्मेगाधियतों यैस्तु वेद सपस्थिहण । 
ते शिष्टा ब्राह्मणा ज्ञेया श्रुतिप्रत्यक्षदेतवव ॥ 
इतिहास पुराणों वा ज्ञाता इसलिए कहा थया है कि वे ही वेद के 
चक्षु हैं। उनको जाने बिना वेदार्य ज्ञान नहींहो सकता है। 'छान्दोग्य 
उपनिषद' मे उन्हें पंश्चम वेद कहा गया है, ऐसा बहुश्रुत ही शिष्ट है । 
बहुशुत इसलिए कहा गया है कि जो कवर एक शास्त्र को जानता है, वह 
अल्पन्न या अत्पश्रुत है ( नहेकमेव श्ञास्त्र जानान किश्िदपि शास्त्र 
जानाति )। इसलिए जो समस्त विद्याओ तथा शास्त्रों का ज्ञाता है, वही 
बहुश्रुत, अथब शिष्ट है। विश्व का कोई भी राष्ट्र इसी अ्रकार के पक्‍िप्टो 
द्वारा वरण किये गये धर्म, अर्थात्‌ कायदे-कानून, नीति नियम ( आम्नाय ) 
पर जीवित होता है । इसलिए किसी भी राष्ट्र की स्थिरता के लिए कानुनो 
या नियमों की व्यवस्था आवश्यक है। विश्व के पुरातन धार्मिक ईतिहास 
का अध्ययन करने पर ज्ञात होता है कि धर्म की स्थापना का कार्य राजपुदप 
( शासक ) के हाथो न होकर श्िष्ट जनो के द्वारा होती आयी है। 
“शारीरकभाष्य”ः ( ११३॥२५ ) में लिखा है--'अधिकारी भेद से धर्मभेद होता 
है। देश, काल और निमित्त के भेद से धर्मभेद होता है। जिस स्थान पर 
खडे होकर हम देखते हैं, उस स्थान के बदल जाने से हमारी दंत दृष्टि 
( दृश्यरूप ) परिवर्तित हो जाती है । एक देश, काछ, पात्र, निमित्त और 
कर्म के विशेष से एक व्यक्ति के लिए जो धर्म है, दूसरे व्यक्ति के लिए देश, 
काल, पात्र, निमित्त और कर्म के विशेष से वह अधम है” ( यस्मिन्‌ देशे वाले 
निमित्ते चर यो धर्मोश्तुप्ठीयते स एवं देशकाडनिमित्तान्तरेष्वधर्मों भवति ) 3 
इसी प्रकार की विशेष परिस्यितियों मरे धर्म क्री अवधारणा के लिए 
धर्माचायों ने समयानुकूल नयी व्यवस्था दी है। 'याज्ञवल्कयस्मृति' मे कहा 
गया है कि देश, काल आदि की दृष्टि से भनुष्य आवश्यकतानुसार घ॒र्मं का 
निर्धारण कर सकता है। वेद पर श्रतिष्ठित जो धर्म है, उसके ज्ञाता चार 
व्यक्तियों या सांग्रोपाग त्ञीक वेदों के ज्ञाता जनो की परिषद, क्षयवा एक 
ही अध्यात्मबेत्ता ब्रह्मनिष्ठ जो भी निर्धेध कर दे, उसी को धर्म मानना 
चाहिए-- 
चत्वारों वेदधर्मशा पर्पत्‌ त्रेविधभेव च। 
सा बूते य स॒ धर्म स्यादेको वाउ्ध्यात्मकित्तम ॥ 
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'शिष्ट' की इस अवधारणा के अनुसार यदि आज के समाज में धर्म- 
व्यवस्था या धर्म निर्णय का आचरण किया जाये, तो अनेक समस्याएँ स्वयमेघ 
सुलुक् सकतो है। आज के समाज में धर्माचरण तथा धर्म-निर्धारण की दृष्टि 
में भले ही परिदर्तेन अवलक्षित हो, किन्तु स्व धर्मे-समन्दय की शाइवत 
स्थिति तभी टाई जा सकती है, जब धर्म के निर्धारण करने वाले शिष्टो का 
आदर-सन्मान हो । 


धर्म के उपादान 


सासारिक वस्तुओं को उनकी बाक्ृति या स्वरूप से पहचाना जाता है । 
उत्तको आकृति या स्वरुप के निर्धारक उमक्रे अगर-उपाग हैं ॥ इससे यह सिद्ध 
हुआ कि किसी भी वस्तु के परिचयात्मक ज्ञान के साधन, चिह्न या छक्षण 
ही उनके उपादान है । “मनुस्मृति' और “याज्ञवल्क्यस्मृति' में धर्म के परि- 
चायक दस लक्षणों था उपादानो के माम हैं--१ घंयें, २ क्षमा, हे दम, ४ 
अस्तेय, ५. शौच, ६ इन्द्रिय निग्रह, ७, धी ( श्षास्त्रज्ञान ), ८ विद्या, ९ 
रात्य और १० अक्रोघ । 


( १ ) धैर्म--अनेक प्रकार की बाधाओं के उपस्थित होने पर भी आरम्भ 
किये गये किसी कार्य को अटल विश्वास के साथ पूरा करना ही “ैयें है। 
धंये मनुष्य के साहस, उत्लाह और सफ्लता का कारण है। ऐसे पैयेवान्‌ 
पुरुषा को 'श्रेप्ठ पुरुष” या 'पुरुपसिह” कहा गया है ॥ वे न तो निन्‍दा से धवराते 
है, न भ्रशसा से विचल्ति होते है और सम्पत्ति तथा विषत्ति में समुद की भाँति 
गभीर तथा पर्वत की भांति अचछ बने रहते हैं। धर्म जिस मार्ग का निर्देश 
करता है, उस पर अग्रसर होने वाले व्यक्ति ही धैयवात्‌ है। 


( २ ) क्षमा--सुख-दुःख, हु विषपाद और मानापसान को समरस होकर 
अमृत के घूँट बो भांति पी जाता हो “क्षमा! है। क्षमा, विषशता नहीं है। 
किमी घलवातू के सम्मुख निर्बेल्ता के कारण अपमान सहकर चुप हो जाना 
क्षमा नही है। क्षमा में उदारता का भी भाव निहित है । बल्वान्‌ निर्बेल के 
प्रति, जिदान्‌ मूर्ख दे: प्रति और धनवान्‌ निर्धन बे प्रति उदारता का आचरण 
बरने उनके अपराधों को सहन कर छेते हैं, वे क्षमाशील हैं । क्षमा, सत्पुरुषो 
का आधशुषण हैँ । क्षमाश्ील लोगो के झत्रु भी एक बार मित्र बने जाते हैं । 

महापुरुषों के महान्‌ गुण 'दामा को इसीलिए धर्म का एक उपादान कहा 
गया है । 

( ३ ) इस--भन, इन्द्रियो का स्वामी है और इन्द्रियों तथा आत्पा के 
चीद का भाष्यम है । उस पर नियत्रण रखना हो 'दम' है। दम का साश्रय 
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लेकर ही योगी योगास्याय कर सकता है, कवि काव्ययूप्टि कर सकता है, 
चित्रकार चित्र बना सक्‍धा है और विद्यार्थी विद्या की प्राप्ति कर सकता है । 

शरीर के भीतर विद्यमान यह मन जीवों का परम झलत्रु है। उस पर 
नियत्रण रखता असहज है । वह इतना चचछ, हठी और बलवान है कि घायु 
को भी वश्ञ में किया जा सकता है, किन्तु मन को नहीं, इम मन की चचलूता 
से अविवेक की सृष्टि होती है। उस पर निग्रह करने के लिए श्रीकृष्ण ने 
गीता! ( ६३४ ) मे अर्जुन को अनेक उपाय बताये थे । मिग्नही पुरुष को 
शान्ति, सुल, जानन्द और अभ्युदय की उपलब्धि होती है । इसी हेतु 'दम/ 
को धर्में का उपादान कहा गया है । 

(४ ) अस्तेय--धर्म मे एकनिष्ठ होकर अपनी जीविका को चलाते हुए 
अत्यक्ष-परोक्ष रूप से किसी की भी कोई वस्तु को न चुराना ही “अस्तेय' है। 
चोरी मनुष्य तब करता है, जब वह निर्धारित कर्ेंब्यों के प्रति विमुश्त हो 
जाता है | चारो वर्षों और आश्रम्तो के लिए जो करतैव्य निश्चित किये गये है, 
जब कोई उनका उल्लधन करता है, तो वह चोरी करता है। प्रत्यक्ष अथवा 
परोक्ष दोनो अवस्थाओं में निर्धारित करंव्यो की अवहेलना स्पष्ट चोरी है। 
जो वस्तु अपनी नहीं है, उस पर अपना अधिकार स्थापित करना भी चोरी 
है | जो जिस योग्य नही है, अनुचित साधनों द्वारा अपने को उस योग्य बताना 
भी चोरी के अन्तगंत है । 

धर्म तथा न्याय से अजित वस्तु ही अपनी है । बह भछे ही अपर्यात्र हो, 
किन्तु उसी से सन्‍्तोष करना चाहिए ) चोरी से ली गयी अधिक वस्तु थुरी है। 
वह अनिष्टो तया कष्टो की जननी और प्राणो की घातक है। धर्म की दृष्टि 
से चोरी स्पष्ट अन्याय है और अन्याय से उपाजित वस्तु वस्तुत अन्याय का 
ही कारण होती है। इसलिए भनुष्य न्याय, सच्चाई तथा निप्ठा से धमम पूर्वक 
अजित वस्तु का ही उपयोग करे । 

५ ) शोच--सर्वेतो भावेन विशुद्धावस्था का नाम शोच' है। वह दो 

की है--वाह्म और आस्यन्तर ) शरीर वस्त्र, निवास, भोजन तथा 
ब्येवरेद्दार का सम्बन्ध वाह्म शौच से है। इन्द्रिय, मन, अन्त करण और बुद्धि 
की पवित्रता आम्यन्तर शुद्धि है। बाह्य शुद्धि जल, मृत्तिका, साबुन, गोबर, 
गोनुत जचार वयाएजल जाएदे के देकन से होती है बौर आास्वन्तर शुद्धि के साधन 
हैं अध्ययन, तप और ज्ञान । 

नित्य के व्यावहारिक जीवन में भी यह देखने तथा अनुभव करने को 
मिलता है कि स्दान दया व्यायाम करने से झरीर के सभी अय पुण्ट एवं 
स्वस्थ रहते हैं, सत्साहित्य का अध्ययन, सत्पुरुषों का सप्त्गं और तपश्नरण 
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दारीरेन्द्रिय, मन आदि की मलीनता को क्षीण कर दते हैं । इसलिए धर्माचरण 
के दिए जीवन भे झौच का व्यवहार करना जावश्यक है । 

( ६ ) इन्दिय-निप्रह--इन्द्रियों को विचलित न होने देता, स्ववश् में 
रखना ही इन्द्रिय-निग्रह है । ये इन्द्रियाँ सख्या से दस है पाँच कर्मेन्द्रिय और 
पाँच ज्ञानेन्द्रिय । पाँच कमेन्द्रिया के ताम हैं--मुख, हस्त, पादे, मलद्वार और 
जननेन्द्रिय । इसी प्रकार पाँच न्नानेन्द्रियों के नाम हैं--आँख, कान, नाक, 
जीभ और त्वचा । 

पाँच कर्मेरिद्रियों के क्रमश कार्य हैं--मुख से बोलना, हाथ से कसी वस्तु 
को लेना या कोई कार्य करता, पैर से चलछना, मलद्वार से मलत्याग करना 
और जनतनेन्द्रिय से कुलरक्षा के लिए सन्तान को उत्पन्न करना । इन कमेंस्द्रियो 
के निग्रह वा लक्ष्य यह है कि मुख से ऐसी वाणी का प्रयोग किया जाये, जो 
सुनने वाले को अच्छी छगे। हाथो द्वारा ऐसे कार्य जिये जाने चाहिए, जी 
स्वय और अन्य के लिए हिंतकर हो, पैरो से ऐसे स्थानों का गमन करना 
नाहिए, जो शेय-धर्मे के विधायक हो, मलद्वार मे नित्यप्रति नियम्रित रूप से 
मलत्याग करने से पाचम-क्रिया ठीर रहें तथा स्वास्थ्यछाभ हो, और जस- 
नेन्द्रिय से उतनी ही सन्‍्तान उत्पन्न करती चाहिए, जो कुलरक्षा के छिए यथयेप्ट 
हो और जिनका पाछन-पोषण क्या जा सवे तथा जितको पिक्षा दी जा सबे । 

पाँव ज्ञानेन्द्रमों--आँख, जीभ, कान, त्वचा जौर कान से ब्रमश रूप, 
रख, गत्य, स्पर्श और शब्द का ज्ञान होता है। मे पाँचो ज्ञान क्रमश पृथ्वी, 
जल, तैज, बापु और आकाश में रहते हैं। इन ज्ञानेन्द्रियों के बिना मनुध्य 
को ज्ञान-प्राप्ति नही हो सकती है । आँखा से भल्ी बुरी वस्तुओ को देखना, 
जिह्ला से कड़वेन्मीठे पदार्यों का स्वाद छेना, नासिका से सुगन्ध-दुर्गेंस्थ का 
अनुभव करना, त्वचा से कोमल कठोर वस्तुओ का स्पर्श करना और वान 
से कोपछ-कटठोर शब्दों को सुनना--ये पाँच ज्ञावेन्द्रियों के विषय है । ज्ञानेन्द्रियो 
को इस विषयों से लिस होते से रोकता और उत्ह ईखिरोस्मुख करना ही 
*इन्द्रिय निग्रह! है । इन्द्रियों की यह वश्यता इस प्रकार हो कि जिससे वे यथा- 
नुनूल घममं, अं, काम ओर मोक्ष दे अर्जेन में छगी रहे । 

(७ ) धी--बुद्धि, विवेक का झास्त्रज्ञात ही 'धी' है । जीवो में मनुष्य 
की बरिष्ठवा का कारण यह है कि उसमे दुद्धि या विवेक रहता है, वह कतेव्या- 

कर्तव्य वा निश्चय कर सकता है। बह व्यक्ति बुद्धिमान है, णो स्वय सुत्री 
रहार दूसरों के सुख का व्यान रखता है। जो बात अपने लिए हितकर तया 
कल्याणकर है, वही दूसरो के भम्वबन्ध मे भी चरिताये हो सकती है। "अपने 
लोगा के माय उदारता, दूसरों पर दया, बुरों के साथ दठता, सज्जनों के 
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साथ प्रेम, दुप्टो के साथ अभिमान, विद्वानों वे साथ विनयशीरूता, शत्रुओ 
के साथ शूरता, बडों के साथ क्षमा और स्त्रियों के साथ चातुर्य--इस प्रकार 
के व्यवहार कुद्यछ छोग ही वास्तव मे बुद्धिमान हैं । 

एक अन्य नीतिइल्योक भ कहा गया है कि “परिपक्व अन्न, बुद्धिमान 
बालक, भली भांति सिखायी गयी स्त्री, अच्छी तरह प्रसन्न किया हुआ राजा, 
सोच विचार से की गईं वात और ठोक परीट कर किया गया कार्य-- ये सभी 
चिरकाल तक स्थिर रहते हैं! । अतएवं बुद्धिवल के लिए घ॒र्मे के इस उपादान 
का सम्यक्‌ आचरण करना चाहिए। 

( ८ ) विद्या--ज्ञान ही “विद्या' है। ससार की जितनी भी प्रत्यक्ष 
परोक्ष वस्तुएँ हैं, उनको ज्ञानोपलब्धि विद्या से दी सभव है! विद्या, मनुष्य 
का तृतीय नेत्र कहा गया है, जिसका आशय गुह है। भारतीय सस्कृति में 
गुरुजनो को तभी इतना आदर दिया गया है । वस्तुत गुरू ही दुसरे जन्म के 
प्रदाता हैं। इसलिए विद्योपार्जेन के लिए माता पिता-गुरु, इस त्रयी की आज्ञाओ 
का परिपालन अनिवायें बताया गया है । 

हमारे नीतिकारो ने सासारिक धर्म का प्रतीक मानकर उसकी सदाशयता 
तथा मानवोषदेयता के सम्बन्ध मे भी ललित बातें कही हैं। कहा गया है 
कि विद्या ही माता की तरह हमारी रक्षा करती है, पिता की तरह हित मे 
योजित करती है. पत्नी की तरह खेद को दूर कर मनीरजन करती है गौर 
घन सम्पत्ति प्रदान कर छोक में यश्ञ बढाती है । इसीलिए विद्या को घर्म का 
एक उपादाने मार गया है । 

(९ ) सत्य--जिस बात को जैसे पढा जाये, देखा जाये या सुना जाये, 
उसका ठीक वैसा ही आचरण करना सत्य” है। भारतीय धर्म सत्य पर अधि- 
प्वित रहा है। ऋग्वेद के एक मत्र ( १०८५ ) में कहा गया है कि 'जिस 
प्रकार थू लोक को सूर्य ने धारण किया हुआ है, उसी प्रकार इस पृथ्वी छोक 
को सत्य ने घारण किया हुआ है ( सत्येनोत्तमिता भूमि सूर्यंणोत्तमिता द्यौ )॥ 
वेदों मे सत्य का सरक्षण करना आवश्यक बताया गया है। “असत्य का 
परित्याग और सत्य का आचरण करने वाले पुरुष ही भच्दे अर्थों मे ज्ञानी 
तथा विद्वान हैं! । 

सत्य ही श्रेष्ठ धर्में और श्रेष्ठ शान है। बह बात्मा और बुद्धि का प्रकाशक 
है। जो सत्यवादी है। उसी के अन्त करण मे ईश्वर वा निवास है, वयोकि 
ईंदवर सत्यस्वरूप है । 

सत्य घमंमूलक है । 'रामायण” ( अयोध्याकाण्ड, सर्य ११२, ११८ ) 
में महामुत्रि जाबालि ने राम को जो भौतिकवरदी उपदेश दिया था, उसको 


धर्म का स्वरूप इ्३ 


बस्वीकार करते हुए राम ने सत्य की महिमा को सर्वोपरि स्थापित करते हुए 
कहा है--'हे महामुनि, सच्चरित्र ही मनुष्य की कुछीवता-अकुलीनता, 
पवित्रता-अपवित्रता और वीसरता-कायरता का मूल है। प्राणिमात्र पर दया 
करने बाला सनातन राजघर्म ही सत्य है। राज्य मौर लोक दोवों सत्य पर 
आधारित हैं। ऋषियों वथा देवताआ ने सत्य को ही कल्याणप्रद माना है । 
सत्य ही इस लोक में बक्षय ब्रह्मलोक को देन वाला है। लोक मे घर्म की 
पूत्ति सत्य से ही होती है ॥ अतः सत्य ही धर्म का मूल है। वही ईश्वर है। 
इस समस्त ससार का मूल सत्य (ईश्वर ) ही है। बत सत्य से बढ़कर 
दूसरा पद नहीं है। मैं स्त्य-प्रतिन्ष हें और अविचल भाव से पिता के सत्य 
वचन वा पराछत करूँगा ॥ जो मनुष्य अपनी प्रतिज्ञा का पालन नही करता, 
वह धर्मच्युत है और ऐसा चचलछ मनुप्य यदि देवता और पिता को द्रव्य दान 
करता है, तो वह्‌ व्यर्य जाता है! । 
अपनी सत्य-अ्तिज्ञा के सम्बन्ध में रास मे इसो सन्दर्भ मे कहा है-- 
लक्ष्मी चद्रमा को भले ही छोड दे, हिमालय अपनी शीतलता का परित्यागा 
कर दे और समुद्र अपनी मर्यादा का इल्छूघन कर दे, किस्तु मैं अपने पिता 
के यघन पालन की भ्रतिशा को नही त्याथ सकता हैँ'-- 
छद्मीचन्द्राययेयाद्य हिंमवाग्वा हिम त्यजेत्‌ 
जतीयात्सायरों चेछा न भ्रतिज्ञामह वितु 
( १७ ) अक्रोघ--क्रोध का अविनाशाव से परित्याग ही “मक़नोघ! हे । 
जैनधर्म मे क्रोध को गणना 'क्पायो' मे की गयी है क्रौर उसके द्वारा उत्पन 
दुप्प्रिणामों पर गीरता से विचार किया गया है । “गीता” मे कहा गया है 
कि काम, क्रोध, छोभ, मोह, मद ओर मेत्सर--इन छह मानसिक विकारों पर 
जिसने विजय प्राप्त कर ली है, उसने दस्तुत' स्वय को और सारे विश्व पर 
विजय प्राप्त कर छो है। किन्तु जो मनुष्य इन छह विकारों मे से किसी एक 
के भी वच्च भें है, निश्चित ही वह सकट में है। 
क्रोध एक ऐसा अभिशाप है, बिसके बश मे होकर मनुष्य रावेस्व भूछ 
बैठता है। उसके विचाराविचार की सारी शक्ति एव समस्त विवेक ल्लीण हो 
जाता है। विवेक या विचारशक्ति के श्वीण हो जाने से बुद्धि भ्रष्द हो जाती 
है ओर उस अवस्था से मनुष्य वा स्वेनाथ हो जाता है। इपलिए क्रोध पर 
घदा नियत्रण रखना चाहिए और ऐसा तभी सभव है, जब मनुष्य घर्मेंगय 
जीवन को अगरोकार कर छे | 
घ॒र्म को बआाददपकता 


इस ससार म प्रत्यज्ष रूप से यह देखा गया है हि प्रत्येक विवेक बुद्धि 
है भा० 


बेड भारतोय घमं शाखाएँ और उन्तका इतिहास 


सम्पन्न यनुष्य के जीवन का एक सात्र रुक्ष्य होता है--उत्तम सुख की प्राति । 
ससार का यह सामान्य नियम हे कि प्रत्येक व्यक्ति सुख की इच्छा करता है 
और दुख की अनिज्ठा | समस्त इच्छा-अतिच्छादि कार्य व्यापारो का केन्द्र 
हमारा मन या चित है । इस संसार में हम जो कुछ देखते हैं, घुनते हैं और 
जानते हैं उसका प्रभाव हमारे चित्त या मनोच्दिय प्रर पडता है। जो बात 
चितद्वत्ति के अनुकूल होदी है उससे सुख और उसके विपरीत होने पर ढुख 
की अनुभूति होती है । इस प्रकार यह प्तिद्न्‍ध होता है कि मन को अनुकूलता- 
पअ्रतिकूलता ही छुख-दु ख के काएण हैं ॥ 

मनुष्य सुखोपलछब्धि के लिए धन, वैभव, योवन, पुत्र, कलूतर आदि को 
अधिलापा करता है, किन्तु ये सभी सुखोपलब्धि के साधन क्षणिक होने के 
कारण अन्तत दु खकारक हैं । वे सुखाभास मात्र हैं सुससत्य नहीं। वस्तुत 
सुत्र भी दुख की भाँति चित्त का एक विकार है। विकाररहित चित्त मे 
जिस भ्रकार दु ख का, उसी प्रकार मुख का भो कोई महत्त्व नही है। किन्तु 
इतनी परणोच्चावस्था ध्राप्त करने के छिए, चित्त की सर्वेथा निर्मेजता के 
लिए, सुख-दु ख के कारणों का विहछेषण करना आवश्यक है। जिन उपाया 
से सुख-दु ख के हेतुओ का विश्केपण तथा अभिन्नान होता है, उन उपायो की 
समष्टि का नाम ही 'एर्म है । 

अतएव चित्त की निहतावस्था को स्वाष्याय, आचार, अनुशासन, अभ्यास 
द्वारा दूर करने के उयोग से मानव जाति में धर्म की आवश्यकता हुई। 
सुख-दु खातीत चित्त की परमोच्च अवस्था हो मोक्ष हैं। जिसे प्राप्त करने के 
लिए बासप्तो था शिप्टो द्वारा निर्दिष्ट मार्ग का अनुसरण करना आवश्यक है । 

धर्म के शास्त्रीय विर्देशों एव उत्तकी अनुज्ञाओ डी प्रयोजनीयता आज के 
वैज्ञानिक बुध में सकटापन्न मानव जीवन की मुरक्षा के लिए और भो अधिक 
मावदइयक हो गई है । सुविदित है कि इस समय हम परिवत्तेन एवं राकरमण के 
युग से गुजर रहे हैं। मातवीय एकता की एक नई धारणा के युग में जी 
रहे हैं। हमारे जीवन मे, व्यवहार मे और दृष्टिकोण मे आमूछ परिवर्तेत 
की स्थिति व्याप्त है। विश्व मानवता का बढ़ता हुआ सताप, असन्तोप विश्व 
को राजनीतिक रूप मे तो छिन्न-भिन्न कर ही रहा है, भावनात्मक रूप मे भी 
विविधता के दिखराव को जन्म दे रहा है। इप्तछिए आज आवद्ययकठा इसे 
बात की है कि हम वजल्त जीवन्त भावना को थ्राप्त कर युय की विघदनकारी 
प्रदृत्तियों एर रोक लगायें! हमें अपने सृतरूपो को छोडने और नये जीवन्त 
आदर्शों की रचना करने के छिए उद्यत होना चाहिए, यह तभी सभव है, जब 
हम धर्म को अहमियत को जाने, स्वीकार करें । 


घम का स्वरूप क्र्ष 


यद्यपि विज्ञान और घ्म, दोनों मानवीय प्रतिष्ठा के बोध को बढावा देने 
वाले साधन हैं, तथापि हमारी वैज्ञानिक उपलब्धियाँ हमे प्रतिष्ठा की जगह 
अध्यिरता एवं सुरक्षा की अपेक्षा विनाश की ओर छे जा रही हैं । यदि हमे 
आज्ञा की भूमि वा निर्णय करना है, तो हमे अपने बतेंमान भौतिक प्रयत्नो 
को विनाशोन्मुखता को जान लछेना आवश्यक है। यह वैज्ञानिक प्रगति हमे 
अशुरक्षा के अविश्वारा के एक भयावह युग मे ढकेल रही है। यदि हमे इस 
भयावह विनाशकारी निरयंकता से मानवता को न्राण दिलाता है, तो विश्व 
मे सार्वभोम, द्ान्तिपूर्ण राह अस्तित्व कौ पुन स्थापना बरने के लिए धर्म की 
उस शक्ति को उजागर करना होगा, जिसके द्वारा सम्पूर्ण मानव जाति को 
अनुश्ञासित किया जा सकता है ॥ 
यह घार्भिक आस्था एवं विश्वास ही मातवता को बढते हुए भौतिक सकट 
से बचा सकते हैं। विश्व मे जितने भी हिन्दू, बौद्ध, ईसाई, इस्लाम, जराघुश्र, 
गहूंदी आदि धर्म हैं, वे आज इस केन्द्रविन्दु पर एकमत हैं कि भदि उनको 
विरोध, वैमनस्प, आलोचना भोर तफऊे का रास्ता छोडकर विश्व की सामाजिक 
प्रगति का सशक्त आधार बनना है, तो मानव समाज में आस्था तथा विश्वास 
का बातावरण उजागर करना होगा। इतिहास के परिप्रेक्ष्य मे यदि हम 
विचरण करें, तो बीते हुए युग-युगास्तरों में धर्म की इस प्रयोजनीयता का 
प्रमाण हम स्वत ही प्राप्त कर छेगें ४ 
विश्व की समस्त मानवता एक है जौर यह भी ऐतिहासिक सत्य है कि 
उप्तका उत्स भी अभित्त है तथा उसकी नियति में भी कोई अन्तर नहीं 
है। उसकी नैतिकता, आध्यात्मिक आकाक्षाएँ समान है। प्रुवे-पश्चिम शब्द 
तो आपेक्षिक हैं, भौगोलिक हैं, वे परम्परागत सास्कृतिक माननमूल्यो के 
वाहक अयवा पर्याय नही हैं । किसी भी देश की भोतिक तथा आध्यात्मिक 
प्रगतियाँ तो काऊ-सापेद्य कही जा सकती हैं, किन्तु सभी युगो तथा काछो 
मे मानव-अन्तसू में एकरस होकर बहने वाली अजस्रधारा तो धर्म की ही 
रही है । यद्यपि उसका ठीक यहो रूप नहीं रहा जो कि आज है, और 
इसलिए अपने प्रिवतित रूप से, समस्त मानवता के निर्माण, स्चमा, विकास 
और उत्पान के लिए घर्म ही एक मात्र आधार बन सकता है । सम्पूर्ण विश्व 
में सारवंभौम शान्तिपूर्ण सह-अस्तित्व की स्थापना धर्म के द्वारा ही सभव हो 
सकती है । विखराव को घुस्ध मे भटकती हुई मानवता और अस्तित्व एव 
वर्चस्व के अभिमान में तवा विनाश की होड में बइते हुए उन्मत्त विश्व को 
अनुशासतबवंद् करने का, स्वणिम भविष्य को आमा से प्रदीम करने का 
एक्मात्र आधार या साधन (मम हो है । 


झ्६ भारतोय धरम शाखराएँ और उनका इतिहास 


इसलिए अतीत के सभी युगो मे, वर्तमान मे और कालान्तर मे भी 
मानव सभ्यता की सुल्दरतम उपछूब्धियो, थातियो वी पहचान और उनकी 
सुरक्षा घर्मानुशासन से ही समव है। अतीत वी भाँति आज भी हमे धर्म की 
आवश्यकता है। 
धमम का छक्ष्य 

विश्व में जितने भी धर्मे-प्रवर्तकं आचार्य तथा महापुरुष हुए हैं, उन्होंने 
लोकहित के लिए अपने-अपने दृष्टिकोण से धर्मे-सहिवा का निर्धारण किया 
है। मानव समाज को धर्माचरण क्यो करना चाहिए ओर धर्माचरण के प्रति 
पालन का रक्ष्य कया है, इस सम्बन्ध मे विभिन्न धर्मवेताओों ने अपने विचार 
प्रकट किये हैं । 

'महाभारत' के 'शान्तिपर्वं” में देव-स्थान सुनिद्वारा महाराज युधिप्टिर 
को जिस उत्तम धर्म का उपदेश दिया गया था और धर्म का रूवय समझाया 
गया था, उसका साराश इस प्रकार है--”किसी भी आ्राणी से द्वोह वे करके 
जिम धर्म का पाछून होता है, वही साधु पुरुषों के मत से उत्तम धर्म है। 
किसो से द्वोह न करना, सत्य भाषण वरना, समस्त प्राणियों को उनका 
सयायोग्य भाग देता, सभी के लिए हृदय मे दपा-भाव रखना, मन तेथा 
इन्द्रियों का समन्वय बनाये रखना, चारित्रिक शुद्धता पर ध्यान रखना और 
लज्जा, मर्यादा एंव गम्भीरता आदि गुणों को ग्रहण करमा--यही “श्रेष्ठ धर्म 
है” । इस श्रेष्ठ धर्म का प्रतिपादन स्वायम्मुव मनु ने 'मनुस्मृति” मे किया है 
और उसी का व्याख्यान घमंराज युधिप्टिर ने महाभारत” मे किया है । 

जैन तीर्थंकर महावीर स्वामी और तथागत बुद्ध ने धर्म के उक्त छष्य 
को अपने जीवन में उतारा और साथ ही उसे जन जीघ्रन में भी चरितार्थ 
किया । महावीर स्वामी ने धर्म के परम लक्ष्य के सम्बन्ध में छोगो से कहा-- 
“हे मनुप्यो, किसी भी प्राणी, क्रिसी भी जीव और किसी भी सत्त्व को न तो 
मारना चाहिए, न किसी पर अपना श्रमृत्व स्थापित करना चाहिए, और न 
किसी का भी कर्तिष्ट करना चाहिए । यही झुद्ध, सत्य और शाप्रत धर्म है । 

इसी प्रकार जैताचार्य गरुणभद्र ने कबहा--धर्मं सुब और बल्याण का 
हेतु है। कारण कभी भी कार्य का विनाशक नही द्ोता है। इसलिए धर्म वे' 
परिपाकतन से आनंद में बाधा उत्पन होगी, ऐसा तुम्हे सोचना भी मही 
चाहिए! । 

शर्म के इसी मानव मगलकारी लक््य की ओर निर्देश करते हुए तथागत 
बुद्ध ने कहा है--है भिभुओ, तुम लोक मे ऐसे धर्म का उपदेश करो, जिसके 
आदि, सध्य और अन्त से कल्याण हो कल्याय निद्धित हो' | 
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धर्म के अन्य भी लक्ष्य या उद्देश्य हैं, आधुनिक विश्व में बढती हुई 
वैज्ञानिक होड को कम करने मे जिनकी उपादेयता ओर भी बढ जाती है । 
प्रभुत्व की स्थापना के लिए घृणा तथा हिसा का जो वातावरण व्याप्त है, 
डसका प्रतिरोध प्रेम, अहिसा तथा द्ान्ति से ही किया जा सकता है । 
जातीय हठघमिता, अधिकारो की भूख जऔौर जह का अभिमान--इन दु साध्य 
समस्याओं को धर्म की सार्वेभौम भावना ही मिटा सकती है। डाक्टर _राधा- 
कृष्णनू का अभिमत है कि £ धर्म हा उद्देश्य इस विश्व को विभाजित चेतना, का उद्देय इस विश्व की व्मितजित चेतना, 


कलहो और द्वल्दों से हमे उपर उठाकर सामरस्य, स्वतत्रता और प्रेम की 
दुनिया विकसित करने में हमारी मदद करता है! । 








घर्मं को निजी वस्तु मानकर तथा दलूगरत या वर्गंगत समस्याओ को उससे 
जोड कर जो धर्मंनेता अपना वर्चेस्व स्थापित करना चाहते हैं, वस्तुत वे घ॒र्मं 
को धोखा देने के कारणस्वरूप हैं। घामिक उपद्रबो, हस्तक्षेपो, बत्याचारों, 
क्ट्टरताओं और दलबन्दियों ते धर्म के इतिहास के पृष्ठो को कठकित किया 
है । जमीन और अन्न के लिए लड़ना, विभाजन, निष्कासन तथा राष्ट्रीय 
पिसण्डन के लिए हिंसा का आाश्चय छेता, बछू का प्रयोग करता घ॒र्मं की 
सार्वभीमिकता पर कालिख प्रोतना है। स्वय को श्रेष्ठ मानकर घ॒म्म के नाम 
पर दूसरे की आस्थाओ को नकार देना, धर्म के उच्चादर्शों, उसकी सनातन 
सत्ता को मिटा देना है। नैतिक आचरणो का त्याग कर धर्म के नाम पर 
समाज के बिखराव या अछगाव की क्रुच्रेष्झेओो का एक दिन ऐसा परिणाम 
होता भी सभव है कि कदाचित्‌ धमे ही न रहे। उस अधामिक, बनैतिक 
मानव समाज की क्‍या भान्‍्यताएँ होगी, इस भयावहता का अनुमान रूगाना 
कठित ने होगा । 

इसलिए यदि संसार को बचाना है, मानवता की रक्षा करनी है, मानव 
निर्माण शत-सहस्त्रो पूर्व की धरोहर की रक्षा करनी है, तो धर्म की चेतना 
को उजागर करना होगा । इसके अतिरिक्त दूसरा विकल्प नही है। 


धर्म को दुनिया में आस्था का बहुत बड़ा महत्त्व है। क्षास्था स्ववत्ति्ध 
ट्ोती है। ऐसी वस्तु जो न कभी देखी गई है और न जानी गई है, उसके 
प्रति विश्वाप्त करना ही आस्या है । हम आस्याओं के सहारे जीते हैं । मास्था 
जितनी धक्तिशालो और गहरो होती जाती है, मनुष्य में उतनी ही वितज्ञता 
आती रहतो है और अज्ञानजवित अस्पिरताएँ क्षीण होती रहती हैं तथा 


सत्य उतना ही स्पष्ट होता जाता है। आस्था मनुष्य को विवेक तथा तत्त्वज्ञान 
की ओर अप्रमर करती है । 
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घर्म का लक्ष्य सुस की ग्राप्ति नहीं है, अपितु परियू णंता का विकास करना 
है। धर्म का लदय ससार को विकसित करना है और विकास के भाग में 
सघर्षों, कप्टो तथा पीडाओ का होना स्वाभाविक है। संघ हमे अपनी 
अज्ञानताओ तथा अन्तविरोधों की समझ देते हैं और उस स्थिति में हम 
निर्माण की ओर बढते हैं। अत धर्मे का रूकष्य था उद्देश्य मानवता का 
निर्माण करना है | 
धर्म का महत्त्व 
समस्त पुरातन वाइमय मे धर्म के महत्त्व पर विस्तार से विचार किया 
ग्रया है। बेदो, पुराणों और धर्मेशास्त्रीय ब्रन्यों में धर्म को मा़बव के हित 
और कल्याण का साघन वताया गया हैं। उसवा आदि, मध्य और अस्त 
सभी कुछ कल्याणमय एवं श्रेयल्‍्कर है) सप्तार मे जितने भी सुख-दु ख, 
उत्थान-पतन और राण द्वेप हैं, सभी क्षणिक एवं अस्थिर हैं। यहाँ तक कि 
यह शरीर भी, जिसके लिए भनुप्य को सभी कुछ करना पडता है, वास्तव 
में विवाशशील है / यदि मनुष्य के साथ सतत स्थिर रहने वाली कोई बस्तु 
है, तो यह धर्म ही हैं। इसलिए झास्तकारों ने मातव मगछकारी घर्में का 
प्रिपाऊत और उप्तका सरक्षण आवश्यक बताया है। धर्म ही मानव जगत का 
रक्षक एवं पोषक है। उसके बिना प्रत्येक व्यक्ति असुरक्षित और असद्वाय 
है। मनु ने कहा है--'यदि हम धर्म को ही मार डा्ूंगे, तो धर्म भी हमे मार 
डाछेगा, और यदि हम धर्म की रक्षा करेणें, तो वह भी हमारी रक्षा करेगा । 
अत धर्म की अपने प्राथा से बढ कर रक्षा करनी चाहिए-- 
घममें एवं हतो हन्ति धर्मों रक्षति रक्षित ॥ 
तस्माद्ध्मों न हन्तव्यों मा तो धर्मो हतोउव्धीद्‌ ॥ मनु ८।१५ । 
कौरव-पाण्डवो के सग्राम को शास्त्रा मे धर्मयुद्ध कहा गया है, और 
धर्म-समन्वित होने के वारण “महाभारत” को वीर या रौद रस का प्न्य ने 
मानकर शान्दिरतस का भ्रन्थ माता गया है । “महाभारत' को “धर्मंसहिता' 
की मान्यता प्राप्त है। “भगवदुगीता' ( ३३५ ) मे कहा गया है कि “अपने 
घर्म पर अडिय बने रहकर उप्तके परिपाल्य एक आचरण में मदि विधन भी 
हो दाये, सो वह श्रेयस्कर है--“स्वधर्मे निघन श्रेय ! । 
सभी युगो और समरत देशा के जन जीवन म घ॒र्मं का मह्ृत्त्व इसलिए भी 
है कि वह निमम और अनुश्यासन है । इस अनुधासत से ही सृष्टि का सचालन 
हो रहा है । सूर्य चन्द्र और दिन-रात की अखण्डता एव तित्यता का आधार 
वही है। प्रत्येक व्यक्ति, समाज और राष्ट्र की सुरक्षा-व्यवस्था नियमों के परि 
पालन से दी बनी रह सकती है । धर्म ही एक ऐसी सर्वहितकारी व्यवस्था है, 
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जिम्के आदर्शों पर चछकर मनुष्य अपने अधिकारो एवं कर्तैब्यो का परिप्रालन 
करता हुआ अपना तथा सानवता का कल्याण करता है। धर्मातृष्ठान से ही 
जीवन मे सदात्ार का उदय ह्ोता है, और तंब मनुष्य अपने से बढो का 
सम्मान तथा अपने से छोटो को स्नेह करमा सोखता है। घ॒र्मं ही हमे निर्देश 
करता है कि परोपकार, ईश्वरभक्ति, राष्ट्रभक्ति, ग्रुबभक्ति ओर आतिथ्य 
क्या है और उसके घुभकर परिणाम क्या हैं । 

घर्मं की हमारे जीवन मे व्यावहारिक उपादेयता है । वह द्यारीरिक उनति 
और उत्तम स्वास्थ्य का भी कारघ है ॥ उसकी जाश्रमर-व्यवस्था का एक 
प्रयोजत ग्रह भी है । धममं ही हमे सपम और आत्म-निग्रह की ओर प्रदृत्त 
करता है। वही हमारे मन, चुद्धि का परिष्कारक तथा आत्मतत्त्व का चोध 
कराने वाल्ट है । 

इस प्रकार घ॒र्मं मनुष्य की भौतिक तया आध्यारमिक, दोनों प्रकार की 
उत्रतियों का कारण है ॥ 
गुगानुरूप परमधर्म आचार की स्थापना 

भारतीय धर्म-सहिता मे आचारो की श्रेप्ठता को बड़ा महत्त्व दिया गया 
है। पुराणकारो और प्रर्मशास्त्रकारो ने विशेष प्रयोजनवश जाचारशास्त्र की 
स्वतत्र रूप से व्याख्या की है। आर्यावर्से में प्रविष्ट बरा्यवर जातियों को 
आये-सस्कृति में विलय करने के उद्देश्य से पुराणकारों ने 'युगधम की मयी 
प्रस्थापना कौ । “तारदपुराण” ( २४॥११ ) मे रुपष्ट निर्देश किया गया है 
कि 'समस्त वर्णों को विचारपूर्वक युगधर्मे का ग्रहण करना चाहिए और 
जिनका स्प्रृति धर्म से विरोध न हो, उन देशाचारों को भो अपनाना चाहिए- 

युगधर्म परिय्राह्मो वर्णेरेतैयंयोचितम्‌ । 
दैशाचारस्तथा ग्राह्म स्परतिधर्माविरोधत ॥) 

देशाचाररहित छोकविदविष्ट युगधर्मे का आचरण करना निय है। जो 
अपने आचार से होन है, यह सागवेद और वयेदाग से पारगत होने पर भी 
पतित है, क्योंकि वह कर्म से हीव है-- 

ये स्वाचारपरिघ्रष्ट' साद्बेदाज्लोईपि या। 
स एवं पतितो ज्ञेपो पता कर्मंबहिप्कृठ ॥ ना० पु०, २४१२ 

आादारहीन व्यक्ति को हरि या हरिभक्ति अथवा वेद भी पवित्र नही कर 
सकते हैं। जो अपने बाध्मम तया आचार से हीन है, वह निय एवं पतित है। 
इस दृष्टि से आधारशास्त्र अपने-आप से एक स्वतस्त्र शास्त्र है और स्म्रति- 
कारों मे इसी रूप में उसकी झेप्ठका को प्रतिषादित किया है। उसे ब्यवहार- 
दर्शन, नोतिद्शन तथा नीतिविज्ञान ( एथिवस ) बादि नामों से भी कहा 
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गया है। इस शास्त्र म मानव जीवन के परम श्रेय पर विचार किया गया 
है, जिसको प्राप्ति के लिए शुस कर्मों का सम्पादद और अशुभ कर्सों का परि- 
त्याग बताया गया है। आचारश्मास्त्र यह भी वताता है कि अनुप्ठानयोग्य छुभ 
कर्मों के सम्पादन का विधान क्या है। उसमे नैतिक आचरण वी अनिवायँता 
पर भी बल दिया ग्रया है। नैतिकता का नियामक धर्म रहा है। नैतिक 
नियमों का पाछत इसछिए किया जाता है कि वह धर्म को या ईश्वर को 
अभीष्ट है ! कत्तेंव्यपालन ही इष्ट तथा साध्य वस्तु की प्राप्ति का उपाय है। 
इस दृष्टि से उसका सम्बन्ध आत्योनति से है । 

“आधार छोक-भग्राहक धर्म का एक अंग है। प्राचीन धर्मंविज्ञ आचायों 
द्वारा छोक सग्राहक धर्म को तीन भागों में विभक्त किया गया है--आचार, 
अ्यवहार और प्रामश्चित्त ) इसी रूप में स्मृतियों का विषय-विभाजन किया 
गया है। घ॒र्म ग्रन्‍्यों मे इसलिए आचार को बडा महत्त्व दिया गया है। 
श्रुद्ति तथा स्मृति के अनन्तर आचार को तीतरा स्थान दिया ग्रया है। 
“मनुस्मृति' ( ११०९ ) में कह्मा गया है कि 'आत्मानुभूतिजन्य विधि 'आचार' 
का द्विजों द्वारा अवश्य पालन किया जाना चाहिए। 

स्मृतिकारा ने आचार के तीन विभाग किये हैं--'देशाचार, जात्याचार 
और कुलाचार। देश विशेष को दृष्टि म रखकर जो आचार परम्परा से 
प्रचलित हैं, उन्हे देशाचार' कहा जाता है । उदाहरण के लिए दक्षिण भारत में 
"मातुल” कन्या से विवाह का प्रचलन है । जाति विशेष मे जो आचार प्रचलित 
हैं उन्हे 'जात्याचार” कहा जाता है । उदाहरण के लिए कुछ जातियो में सगोत्र 
विवाह विहित होते आ रहे हैं। इसी प्रकार कुलविशेष में प्रचलित आचार 
'कुछाचार' के नाम से कहां जाता है। उदाहरण के लिए कुछ आदिवासी 
कवीलो में कतिपय धार्मिक क्रियाओ की विश्येष प्रयाएँ प्रचलित हैं । 

याज्ञवल्पयस्मृति” मे आचार के अन्तगेंत लगभग १२ विपयो का समावेश 
किया गया है--१ सस्कार, २ वेदपाठी ब्रह्मचारियों के चारित्रिक नियम, 
३ विवाह एवं पत्नी के दियम, ४ चार वर्ण एवं वर्णसकर, ५ ब्राह्मण गृह- 
पति के कत्तेंब्य, ६ ब्रह्मचारी जीवन के उपरान्त करणीय कत्तेंब्य, ७ विधि- 
सम्मत भोजन एवं निषिद्ध भोजन, ८ धामिक पवित्रता, ९ श्राद्ध, १० ग्रण 
पति पूजा, ११ ग्रहशान्ति और १२ राजा के कर्त्तव्य 

स्मृत्ति ग्रन्या मे प्रचछित आचार के तोन विज्ाणों के तत्र ग्रन्थों मे सात 
विभाग किये हैं, ये सात आचार हैं--१ वेद, २ वैष्णव, ३ शव, ४ दक्षिण, 
५ वाम, ६ सिद्धान्त और ७ कुछ। भहाराष्ट्र म वैदिको के वेदाचार, रामा- 
मुज तथा अन्यान्य वैव्णवो मे वैष्णवाचार, शकराचार्य के अनुयायी दाखियात्य 
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शवों मे दक्षिणाचार, वीरखवो में शवाचार एव वीौराचार और केरल के ध्ाक्तो 
में वीराचार, गोड देश के शाक्तो मे वामाचार, नेपाछ के ज्ञाक्तो मे सिद्धान्ता- 
चार और कामरूप के थझाक्तो से कौलाघार प्रचलित हैं । इन सात आचारा 
में से अन्तिम चार आचारो को निन्‍दनीय कहा गया है। ये सप्तविध आचार 
देवयान, पितृयात और महायान के तीन कुलो के अन्तर्गत माने जाते हैं । 
श्विष्ट या आप्त अथवा वहुमान्य व्यक्तियो द्वारा अनुमोदित विचारों को ही 
“आचार कहा गया हैं। 

इस प्रकार परम धर्म आचार ( आचार परमो धर्म ) की विशेष रूप 
से ब्यवस्था कर उदारदृत्ति धर्माचारियों ने आर्येतर जातियो को आर्येंसघ 
भे शाम्मिल्तित करके और उसराके लिए युगानुरूप धर्म की सस्थापना करके 
सार्वेभोम भावना का परिचय दिया है । घ॒र्मं को वर्ग विशेष एवं जाति विशेष 
की परिधि तथा सीमा से उन्म्क्त कर परम धर्म आचार को सर्वे सामान्य के 
लिए बरणीय बनाया गया है । 
जो घ॒र्में की रक्षा करता है, धर्म उसकी रक्षा करता है 

पाण्डदो के वतवास काछ की “'महाभारत' ( वन० ३१२-३१४ ) मे एक 
कथा आयी है। एक वार द्व॑तवन में पाण्डबो को बडी प्यास छगी । बहुत भद- 
कते पर भी उन्हे कही पानी नही सिछा। अन्त भे धर्मेराज थरुधिष्छिर ने एक 
स्थान पर हरियाली देख कर नकुछ को वहाँ पानी छाने के लिए भेजा । नकुछ 
वहाँ गये और उन्होने पानो से भरा हुआ एक तालाब देखा । उस तालाब मे 
ज्यों ही वे पानी पीने के लिए उदत हुए, कि उन्हे यह भाषाशवाणी छुनायी 
दी--इस तालाव के पाती पर मेरा अधिकार है । पहले मेरे प्रश्नो का उत्तर 
दो, तब पाती पीओ । 

किन्तु प्यास के कारण नकुछ इतने ब्याकुछ थे कि आकाशवाणी पर 
ध्यान न देकर वे पानी पीने लगे । पानी का स्पर्श करते ही वे मूच्छित होकर 
घरती पर गिर पड़े । जब नकुछ को गये वहुत विलूम्द हो गया, तो धर्मराज ने 
सहदेव को वहाँ भेजा, ने भी नकुछ की भाँति भूच्छित होकर घरती पर गिरे 4 
यही दस्मा क्रमश अर्जुद और मीम की हुई । अन्च में घ्॒मेराज स्वय वहाँ गये । 
चारो भाइयो को मृत पाया देखकर उन्होंने बडा विछाप क्या । परीक्षा हेतु 
जब ये पानी पीने के लिए ताराब मे गये, तो उन्हें भी वही बाणी युतायी दी । 
उनके सम्मुख एक यक्ष खडा था। 

प्रमराज ने यक्ष से प्रइन करने के लिए कहा । यक्ष ने अनेक प्रश्न किये 
ओर घमंराज ने उनका उत्तर दिया । जिज्ञासा की पूर्ति होने पर सन्तुष्ड होकर 
यक्ष ने कहा--'हे राजनु, आपने मेरे प्रघनो का सही बौर सत्तोपजनक डतर 
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दिया है। इसलिए अपने मृत भाइयों मे जिस एक को आप चाहे, रे मैं 
जीवित कर सकता हूँ ।! इस पर युधिप्तिर ने कहा-'कृपया मेरे कनिष्ठ भाई 
सकुल को जीवित कर दें ।! यह सुनकर यक्ष ने आश्रय॑द्रिश्रित वाणी मे कहा-- 
+राजनु, आप राज्यहीन होकर बन में भटक रहे हैं। आपको शत्रुओं के साथ 
समग्राम करता है । अत आप अपने पराक्रम भाई भीम या अजुंत को जीवित 
करने की इच्छा प्रकट करें ।! 

इस पर धर्मराज युधिप्ठिर ने कहा--हे यक्ष, वनवास का कृष्द और 
शत्रुओं के साथ सम्राम का विधान तो छगा ही हुआ है ! किन्तु भनुष्य को 
धर्में से च्युत मही होना चाहिए। “जो धर्म की रक्षा करता है, धर्म स्वय 
उसकी रक्षा करता है! ( घर्मो रक्षति रक्षित ), कुन्ती और माद्री, दोनो मेरी 
माताएँ है, कुन्ती का पुत्र मैं जीवित हूँ । मेरी दूसरी माता माद्री का पृत्र भी 
जीवित रहे, इसलिए आप नकुल को ही जीवन-दात दीजिए ।' यक्ष मे कहां-- 
'धर्मेराज, भाप बड़े उदार हैं ।॥ अत आपके चारों भाई जीवित हो जायें। 
मैं तुम्हारा पिता धर्म हूँ । ठुम्हे देखने तथा तुम्हारे धर्म की परीक्षा छेने के 
लिए ही आया था (* 

अस्त में धर्म ने अपना वास्तविक रूप प्रकट किया। चारों मृत भाई 
जीवित हो गये । 
चासिक स्वतत्रता का मूल सानवाधिकार 

आयु्निक विश्व ने प्रत्येक व्यक्ति को धामिक रवतत्थता का अधिकार 
अ्रदान किया है। धर्म के इस सुरक्षित अधिकार का सदुपयोग हम मानव 
चेतना के विकास के लिए कर सकते हैं। डॉक्टर राधाइष्णन्‌ ने लिखा है-- 
धर्म चरम सत्ता को प्रत्यक्ष समझ ( बुद्धि ) है। यह प्रकाशोद्धव की अवस्था 
की प्राप्ति है ।' प्रकाशोद्भाव की यह मवस्था ही भगवदुगीता' की 'समदृष्दि 
है और इस प्रकार का समदृष्टि-सम्पत्र मानव ही व्यब्टि तथा समष्टि को 
नया आलोक दे सकता है। मानवता को नया आलोक देने बाले अनेक 
महापुरुष समय समय पर इस पृथ्वी पर अवतरित हुए हैं और उन्होंने इन्द्रो 
तथा विपमताओ का निवारण कर इतिहास के पृष्ठो को उजागर किया है। 

इतिहास के परिप्रेक्ष्य में धामिक परम्परा का अनुशीलन करने पर प्रतीत 
होता है कि ससार के हर हिस्से मे धररमिक सधर्षों ने मनुष्यों के आपसी द्वन्धो 
को बढाया और असद्भाव वे वातावरण को फैडाया । किन्तु आधुनिक विश्व 
पुरानी धामिक संकीर्णताओं को पुनरादृत्ति के पक्ष मे नहीं है। विश्व वी 
सर्वोच्च सस्या समुक्त राष्ट्रसघ ने १९४८ में मानवाधिकारों के अपने घोषणा- 
वत्र में धत्येक व्यक्ति को विचाट, विवेके तथा धर्म की स्वतत्रता का अधिकार 
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दिया है। वह अपनी आस्था तथा घर्मे को बदलने का अधिकादी है और 
उसके इस मौलिक अधिकार मे कोई भी हस्तक्षेप नहीं कर सकता । उसकी 
यहू घामिक स्वतन्त्रता सविधान तथा कानून की दृष्टि में सुरक्षित है। इस 
चोषणा-पत्र का यह सुप्रभाव अब अधिक दृढतर होता जा रहा है कि अलगाव 
की भावना झिशिल पड़ती जा रही है और जापस्ती आदर-भाव तथा सामजस्य 
का मार्ग ग्रश्स्त होता जा रहा है । इस आपसी मिलन से धर्मों की जीवनी 
झक्ति को अधिक वकछ मिला है । इस धामिक एकता ने विश्व मे प्रेम, करुणा 
द्रथा सहानुभूति के सम्बन्धो को बढाया है । 

मानवता के मंगल मे घ॒र्मं का पोगदान 


प्रत्येक मनुष्य भें आज इस समझ की गआावश्यकता तथा अपेक्षा है कि 
वह यह अवधारण करे कि घ॒र्मे आस्था की एक लीक मात्र नहो है, एक ऐसी 
उद्देश्य रहित, अतपेक्ष्य प्रक्रिया नहीं है, जिसको हम आँख मूंद कर, सन- 
मस्तिष्क के कपांट बन्द कर, निर्वाह सात्र के लिए अपता कर चलें । बल्कि 
वह एक ऐसा अनुशासन है, जिसके सुनहरे ठन्तुओ से विश्व समुदाय आबड 
है। सेवा, त्याग, परोपकार, सहानुभूति और प्रेम--धर्माद्रुशासन के ये ऐसे 
आदर्श हैं, जो धर्म की उपज हैं तथा जिनको अपनाने से, '्वरितार्य करने से, 
फैछाने से समस्त मानदता को एक सूत्र मे पिरोया जा सकता है। मानव-मगल 
के लिए, विश्व-कल्याण के छिए धर्म ही एकमात्र ऐसी अनम्य दाक्ति है, जिसके 
द्वारा आशकाओ, इन्द्रो, भयो, अविश्वासो तथा सकटो से मानवता को सुरक्षा 
प्रदान की जा सकती है । 
घन कोर अन्धविश्वास्त 

इस पृथ्वी पर आदिम मानव-जीवन के विकास-क्रम का इतिहास विश्वासो 
एवं अन्धविश्वास्रों से आरम्भ होता है। जब कि आदिमानव दर्शन तथा 
विन्तन की दुरापदाओं से अपरिचित था, भ्राकृतिक रहस्यो के प्रति उसकी 
उत्सुकता तब भी विद्यमान थी। ये उत्सुकताएँ ही उसके विश्वास थे । कुछ 
विश्वास तो उम्रमे परम्परा से थे ओर कुछ का प्रादुर्भाव उसने स्वयं किया। 
उसने अपने सन भे एक ऐसी अदृष्ट शीक्त को स्वीकार कर लिया था, जो 
कि इस दृश्यमान्‌ जगत के मूछ मे निहित है । जब ऋषिकुलो का उदय हुआ 
तो उन ज्ञानवान्‌ महापुरुषों ने मानव के परम्परागत विश्वासों का सजोकर 
उन्हें क्थावद्ध किया और उनके द्वारा व्याप् कौबूहलों का निवारण किया | 
ये पोराणिक गायाएँ ही वत्तुत मानव-साहित्य को आदिम कृतियाँ है। इन 
गायाओ में ईश्वर, ससार, जीव, पाप-दुग्द, स्वयं मरक और लौकिकन्पाए- 
क्ौकिक विषयो को प्रस्तुत किया गया है। भारत मे हो नही, अपितु ससार 


ड्ड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


के सभी धर्मों के इतिहास मे इस प्रकार की पौराणिक गायाएँ मनुष्य की 
आदिम विश्वासो की सम्पदा हैं । 

धर्म के अस्तित्व को लोकग्रोचर करने में इन विश्वासों तथा अन्घ- 
विश्वाप्तों का योगदाव अत्यन्त महत्वपूर्ण है । वात्विक विश्लेषण कौ दृष्टि से 
विश्वामों तथा अन्धविश्वाप्तो मे मौलिक अन्तर है। विश्वास हमे एक नियत 
अवधि या परिधि का अभिनज्ञान कराके अभिन्ञात वस्तु में हमारे मन को स्थिर 
कर देता है, जब कि अन्धविश्वात्त उस भावना-छोव के वाहक हैं, जो बुद्धि 
से अगोचर और अवधि परिधि रहित एवं अनन्त हैं । मानव इतिहास मे इन 
अन्धविश्वासो ने ही विश्वासों की आधार-भूमि को प्रतिष्ठित किया है । 


सृष्टि के उस काल मे जब मनुष्य इस धरती पर आया, तब उसके समक्ष 
एक साथ अनेक परिस्थितियाँ तथा समस्याएँ उत्पन्न हुईं। उसके जीवन क्रम 
को भागे बढाने भे वे परिस्थितियाँ तथा समस्‍्याएँ जिस रूप में अनुकूछ एवं 
उपयोगी प्रिद्ध हुईं, उनका उसने उसी रूप में चरण या ग्रहण किया और 
उसके साथ अपने अनुभवों को जोड़ कर उसकी थाती आगे की पीढी को 
प्रदान की । प्रकृति के सहज धर्मों को, जिनसे वह सर्वेधा अपरिचित था, 
उसने उन्हे असहज चमत्कारों तथा रहस्यों के रूप में ग्रहण किया। और उनके 
प्रति अपने मन में एक दृढ़ धारणा बना लछो। उसने वर्षा, तूफान, आँधी, 
रोग, व्याधि, उत्कापात आदि प्राकृतिक उद्भुवों को अज्ञात एबं आकस्मिक 
घटनाओं का रूप दिया । दिन तथा रात ओर सूर्योदय तथा चन्द्रोदय की 
सहज नियति को भी उसने एक अदृष्ठ विधान के रूप में अपनाया । देवता, 
भूत प्रेत तथा तन्त्र मन्त्र आदि के प्रति उसके विश्वास सवंथा बल्पित थे । 

परम्परा से सबित अदृष्ट शक्तियों के श्रति उसके मन में जो अज्ञात रूप 
तथा रहस्पो एवं चमत्कारों का आवक था, उसके कारण उसने यहू कल्पित 
किया कि वर्षा, उल्कापात, आँधी और तूफान आदि इन्द्र देवता के 
द्वारा सुष्द है। इसी प्रकार समस्त रोगों तथा व्याधिय्रों के कारण भूत प्रेत 
हैं । उनके उपश्वमत के लिए उसने तत्र गज्नों को अपनाया ) मारण, मोहन, 
उच्चाटन तथा वशीकरण के प्रयोगों द्वारा मनुष्य ने अपने अनिष्टो तथा 
अपकारो का समाधान खोज निकाला। इस तरह मनुष्य के मन में यह 
आस्या सुदुढ हुई कि तन्‍्त्र मन्त्र, ढोना ढोटका के प्रयोग के बिना अनिष्ठो 
तथा आपदाओं को दूर नहीं क्रिया जा सकता । यह प्रद्वहि यहाँ तक बढ़ी 
कि कृषि-क्स रोग विद्यत, सन्‍्तति-छाम, आयु-इद्धि और झत्रु-पराजय आदि 
अनेक कार्यों की सिद्धि-उपलब्धि के लिए तत्न मन्त्रो को एकमात्र हेतु या उपाय 
माना जाने छगा । 


धममं का स्वख्य डप्‌ 


मानव ने अपनी आदिम अवस्था मे उक्त प्रकार के जिन चमत्कारों, 
रहस्यों, आतको और भयो को एक सर्वोपरि अदृष्ट नियति के रूप मे स्वीकार 
किया, ये हो कालान्तर मे अन्धविश्वासों की कोटि मे रखे गये। इन अख्य 
विश्वासों का उदय मनुष्य के जन्म के साथ ही हुआ। ये जन्धविश्वात्त मनुष्य 
के कल्पित एय स्वय-कृत ऐसे अनुभव हैं जो अलिख्ित रूप मे ही आगे की 
परम्परा को प्राप्त होते रहे | परम्परा के द्वारा वे ऐसे भौतिक मान्य विधान 
हैं, जिनका उल्लपन करने पर भी कोई दण्ड-व्यवस्था नही है । वे देवताओ 
से भी पूर्व के और धर्म से भी पुरातन हैं । 


अन्धविश्वासो की यह परम्परा सभी यरुगो मे एक जैसी नहीं रही। 
परिस्थितियों के अध्ययन-अनुभव द्वारा जैसे-जैसे मनुष्य के ज्ञान-सत्तुआ का 
विकास होता गया, वैसे-देसे वह अनेक स्वकृत्पित आशकाओ तथा अज्ञात 
अयो की वास्तविकता को समझता गया और इस रूप में बहुत काछ से सजोये 
हुए अपने काल्पनिक बोद्धिफ भार से हल्का होता गया। इस प्रकार ज्ञान- 
विज्ञान और सभ्यता के विकास के साथ-साथ यद्यपि परम्पराग्रत अन्धविश्वासो 
में भी कमी होती गई, तथापि आज के जन जीवन में उसका प्रचलन एवं 
प्रयार यथावत्‌ देखने को मिलता है । 


इस अन्यविश्वासों का अस्तित्व आज के समाज में रहस्यमयी पवी 
शक्तियों, झक्ुन-अपशऊुन, जादू-टोवा और झाड़ फूंक आदि विभिन्न रूपो में 
विद्यमान है। समाज मे उनको बनाये रखने, फ़ैठाने, उत्तरोत्तर बढाने के 
लिए कुछ नीदित स्वार्यी लोग उत्तरदायी हैं॥ उनमे जादु॒बर, ओझा और 
पुरोहित प्रमुख हैं। मपने हितो एवं स्त्रार्थों की सिद्ध के किए उन्होने राक्षसी 
शक्तियो कौ अपराजेयता को, प्रेतात्माओ के अस्तित्व को और दी प्रकोपो 
को सूच्टि का अनिवायें विधान बताकर परोक्ष रूप से उन्हें अपने व्यवसाय 
का साधा बना छिया । इस प्रकार परम्परागत अज्ञायजनित भयो एवं सर्वेथा 
कल्पित घटना-क्रमो के आतको को नयें-नये कारणों से परिच्छझत करके समाज 
को भ्रणित किया हुआ है। इन्ही अन्धविश्वाप्तों के कारण आज भी समाज के 
अनेक वर्गों मे देवो को नया अन भेंट चढाये विता नयी फ़्सल के अन् को 
ग्रहण करना निषिद्ध माना जाता है। उसके उल्लघन के परिणामस्वरूप 
उत्पन्न होने वाले अगिष्दो बे भय की पहले ही व्यवस्था कर दी गई है । आण 
भो यह देखा जाता है कि जंगल को प्रेतात्माओं की अनिष्ड निद्तत्ति और मृत 
पुरखो की दृष्ट सिद्धि के लिए मुग्रियो, क्यूतरों और बकरो आदि पशु-पक्षियों 
मी बेछ्ि चढ़ाई जाती है । इस रहस्यगयी देबी शक्तियों के प्रकोप-झान्ति के 
लिए बनेक तातिक उपाय किये जाते हैं । समस्त प्रकार की रौगच्याधियों का 


४६ भारतीय घमं शाखाएँ और उनका इतिहास 


उपाय झाड फूँक है ! इसी प्रकार जादू टोना, मारण मोहन उच्चाटन का भय 
दिखा कर समाज को आतकित करने के लिए अफवाहो का वातावरण बना 
दिया गया है । 
इन अन्धविश्वासों के कारण समाज में अनेक प्रकार की कुप्रधाओ का 
उदय हुआ । पौराणिक युग ने उनको प्रोत्साहित कर उनकी छोकप्रियता 
को बढाया, जिसके फलस्वरूप आज के जन-जीवन मे उनके प्रभाव की रेखाएँ 
इतनी गहरी हैं कि उहें सहज ही मिटाया नही जा सकता है। उदाहरण के 
तौर पर भीछ जाति के छोग आज भी अपनी निर्धनता तथा भुखमरी को एक 
पुराण-कथा में कहे गये अभिद्याप को स्वाभाविक नियति के रूप में स्वीकार 
करते हैं। इस प्रकार के अन्धविश्वासों से अधिकतर ऐसा समाज ग्रसित है 
जो निम्ब तथा भनुन्नत है । उन्होंने परम्परागत कल्पित विश्वासों को नियति- 
अदत्त अनिवायं सामाजिक विधानों के रूप मे स्वीकार कर लिया है, जिनके 
उल्कृघन के लिए पचायत द्वारा नियत किये गये दण्ड को भुगतता पडता है । 
अन्धविश्वासों के इन परम्परागत अलिखित, किन्तु भौतिक रूप से 
स्वीकृत विधानो ने समाज मरे एक ओर जहाँ रूढियो एव कुप्रथाओं का प्रसार 
किया है, वही दूसरी ओर उनके द्वारा सामाजिक नियन्त्रण और नैतिकता 
की स्थापना को भी वर मिला है । उसके द्वारा अनेक पारिवारिक मर्यादाओ 
कौ प्रतिष्ठा एव रक्षा हुई । उदाहरण के लिए वगाल की कुछ उच्च जातियो मे 
भानजी की छाया से दूर रहने के परम्परागत विश्वास का आज भी परिपालन 
होता है । इसी कल्पित विश्वास का परिणाम है कि जहाँ एक ओर देवर भाभी 
के सम्बन्ध सामाजिक सीमाओ का उल्लधन कर जाते हैं, वही दूसरी और 
जेढ़ के प्रति बहू के सदा ही श्रद्ेय एवं सम्मानजनक सम्बन्ध बने रहते हैं ॥ 
में अन्घविश्वास समाज के कुछ वर्गों मे अपनी विचित्रता के कारण 
विनोद एवं मनोरजन के साधन भी बने हुए हैं ॥ उदाहरण के लिए रांची 
( बिहार ) के ओराँवा किसानो मे यह श्रया है कि उनकी स््रियाँ हल को 
हाथ नही लगाती ! यदि भूल से कदाचित ऐसा हो जाये, वो उह्े उसका 
आयश्यितत करता पडता है । इसके ठीक विपरीत खडिया जाति की ट्त्रियाँ 
कन्धे पर हू रखकर उसे खेत पर ले जाती हैं और खेतो को जोतती हैं ! 
इसी प्रकार की एक अन्धविश्वास-जनित श्रया दक्षिण भारत में मिवाकुर 
के अस्पृद्य ह्लोलिया जाति के छोगो मे प्रचलित है । ढ़े हृदय अस्पस्यों झोके हुए 
भी किसी ब्राह्मण का स्पर्श अपने लिए अहितकर एवं अनिष्टसूचक मानते हैं । 
जव कोई ब्राह्मण उनको वस्ती में प्रवेश करता है तो वे झाड, जूतों तथा 
गोदर मिले पानी से उसका स्वागत करते हैं, जिससे कि उसके आगमन के 


घ्मे का स्वरूप है 


अनिष्टो से बचा जा सके ॥ इससे अधिक बाश्चयं तव होता है, जब आगन्त॒ुक 
ब्राह्मण भी इस स्वागत सत्कार को सहज विधान के रूप मे स्वीकार करता है। 

इस प्रकार इन अन्धविश्वास-जनित परम्पराओ का प्रभाव न केवछ मान- 
प्रिक आस्थाओ के रूप मे, अपितु व्यावहारिक क्षेत्र मे भी परिछक्षित हुआ। 
इसका इतिहास अत्यन्त पुरातन है । उदाहरण के तौर पर प्रागैतिहासिक 
( ?:०-७४०7०० ) और पुरैतिहातिक ( ए9:००-॥87000 ) महत्त्व के स्थानों 
के उत्खननों से ऐसी विपुल सामग्री उपलब्ध हुई है, जिसके आधार पर 
विद्वानों ने सहज हो यह निष्कर्ष निकाछा कि आदिम मानव समाज अन्ध- 
विश्वासों के माया-जाल से कितवा अधिक घिरा हुआ था। 


अन्धविश्वासों का यह मायाजाल, भूँकि मनुष्य जन्म के साथ हो उदित 
हुआ, अतः उसका तश्रभाव न केवल भारत मे अपितु विश्व के सभी देशो मे 
अपने-अपने ढंग से प्रचलित है। यद्यप्रि उसका प्रभाव अनुन्नत, मविकसित 
राष्ट्रो तथा आदिम जातियो में ही विशज्लेप रूप से व्याप्त हे, फिर भी विश्व के 
प्रबुद्ध सुविकसित एवं उन्नत समाज में भी उसका प्रत्यक्ष-परोक्ष अस्तित्व 
देखने को मिलता है॥। उदाहरण के छिए एक अग्रेज अपनी प्रात कालौन 
ज्ञाय की प्याली भे उठे हुए बुलबुलो के आधार पर अपने दिन भरके शकुन- 
अपशक्रुनों की भीमासा करता हुआ पाया जाता है। सीढी के नीचे चलने से 
वचता है। इसी भ्रकार कार्य सिद्धि के छिए घर से वाहर निकलते हुए अपने 
मन में किसी प्रतोक को कल्पित कर लेता है ॥ अत जश्िक्षितों ने ही नही, 
शिक्षितों ने भी उन्हे किसी-न-किसी रूप में अपनाया हुमा है | 


इन अन्धविश्वासों ने भाग्यवाद को जन्म दिया। जो जितना अधिक 
भह॒त्त्वाकाक्षी तथा भ्रबुद्ध है, बह अपनी भाग्योपछब्धि के लिए उतने ही 
अधिक क्रिया-क्लापो तथा उपायो की चिन्ता मे व्यस्त दिलायी देता है। 
भाग्यवाद के रूप में अन्धविश्वास आज के वैज्ञानिक युग में सर्वथा सत्य का 
आवरण धारण किये हुए है ओर कपभो-कभी उसने कत्तेब्यता के सिद्धान्त 
को भी पीछे कर दिया है । 

इन अन्धविश्वासो को आज के सामाजिक जोवन में जिस रूप मे ग्रहण 
किया जाता हो तथा उनका जो भी महत्त्व हो--इतना तो निश्चित है कि 
उनके द्वारा सानव-सस्कृति को विरासत को आगे वढने मे मदद मिली । इन 
अन्धविश्वासों ने आादिमानव को मर्यादाओं में आवद्ध किया और उनके भय, 
आतक तथा अदश्यम्भाविता ने मनुष्य को एक ओर तो आत्मरक्षा के साधनों 
को जुदाने से प्रदत्त किया और दूसरी ओर उनमे विभिन्न उल्लासमय सामूहिक 
आयोजनों वी सृष्टि को ॥ आदिमानव समाज के भौतर प्रसुप्त सस्कार अन्य 


च८ भारतीय घर्म-शाखाएँं और उनका इतिहास 


विश्वासों वे रूप मे प्रकाश से आये और इसलिए मानव-सस्कृति की रचना 
में उनका महत्वपूर्ण योयदान रहा । ये सत्कार-जनित हतिम विश्वास आदिम 
समाज के दौद्धिक विकास के कारण भी सिद्ध हुए। 


अन्धविश्वासों की परम्परा बे इस क्श्लियण से यह सिद्ध होता है कि 
सृष्टि की उदय-वेलछा में मनुष्य ने सर्व्रथम अन्धविश्वामों का बरण किया 
भोर तव उनके आलोक में देवताओ तथा घ॒र्म के रहस्य को जावा। उत्तरोत्तर 
सामाजिक, वौद्धिक तथा सास्शतिक उपलब्धियों का हेतु बनकर उन्होने 
मानव सभ्यता के विकास को ग्रशरत किया / उनके द्वाया इष्ट और अनिष्ट, 
दोनो हुए, किन्तु यह मत स्थिर करने मे किसी ध्रकार का सदेह नही है कि 
मनुष्य को धर्म की ओर प्रदत करने में वे ही सर्वप्रथम साधन और कारण 
रहे । उन्होने मनुष्य मे धर्मेदरुद्धि का स्फुरण किया । उन्होंने भाग्यवाद, जम्मा- 
न्तरवाद, अदृष्ट कर्मफलो के प्रति मिट्ठा और एक ऐसी सार्वेभोम सत्ता की 
परिकापना को जन्म दिया, जो सृष्टि के कण-कण मे व्याप्त है। आदिम मनुष्य 
की इन अज्ञानजनित कल्पप्राओं एवं सभावनाओ ने ज्ञानियों एव विवेकशील 
पुरुषो को उम्र सर्वेव्याप्त परम सत्ता की खोज के लिए प्रेरित एवं उत्कण्ठित 
क्रिया, जिसे ब्रह्म, ईश्वर, परमात्मा या कोटि-कोटि देवताओं के रूप में जाता 
तथा व्याख्यांन किया गया । इस प्रकार आदिम मनुष्य के परम्परागत अन्ध- 
विश्वासो ने आधुनिक मानव जगत्‌ बे लिए विश्वासों को ऐसी सुदृढ़ आधार- 
भूमि का सिर्माण किया, जिस पर उसके वैचारिक अस्तित्व की नीव खडी है । 


धर्म ओर न्याप 


धर्म और न्याय के सम्बन्ध में आधुनिक विद्वानों के मतो में एकता नही 
है। कुछ विद्वानों का मत है कि धमम ईश्वर प्रदत्त है । इस मान्यता के प्रवर्तेको 
में हजरत मूसा, ईसा, मुहम्मद, कन्पयूस्ियस और मनु भादि को रता जा 
सकता है । कुछ विद्वादों की सान्‍्यता है कि घ॒र्मे परम्परागत है और उन 
परम्पराओ की रक्षा का दायित्व अभिजात्यवर्ग पर या पुरोहित वर्ग पर 
रहता आया है। एवेन्स के डेमोस्यनीज जैसे चर्मेवक्ता का अभिमत है कि धर्म 
की स्थापना विवेक १२ हुई है ) कुछ धर्माचार्यों का मत है कि धर्म प्राकृतिक 
नियमों पर आधारित है और उसका विकास विवेक तथा दाशेंनिक सिद्धान्तो 
के योग से हुआ ॥ कुछ के मत से नीति-अनीति सम्वन्धी झाइवत नियमों पर 
धर्म आधारित है। कुछ दिद्वाव यह मानते हैं कि सगठित समाज के राज- 
नीतिक अधिकारो और नियमों की प्रारस्‍्परिक स्वीटृत्ति हो धर्म है। अन्य 
का सत्ते है कि ईश्वरीय तके और विवेक का साम ही धर्म है । 


घर्म का स्वरूप ० 


आत्त मे धर्म बौर स्याय का मूछ ज्ञोत “ऋतु” माना गया है। बही 
समस्त चराचर का लिषामक है! उसी से धर्म का उदय हुआ! | जिछडे 
आदेशों पर राजा और प्रजा दोनों प्रतिबद्ध हैं। सपस्त बैदिक युगीन धर्मे- 
व्यवप्पा ऋत्‌ पर आधारित थी और वही धर्मेमृत्रो तथा स्कृतियों के विधि 
विधानों का आधार बना। 


चरम फो समर्दृ्टट :002: 2 
वैदिक ऋषियो ने जिस्न जगत्यावती धर्मगगा को वहाया है, बह मानव 
मात्र के लिए समान रूप से स़तेष्प है। धर्म को इस व्यापक भारतीय दृष्टि भे 
विरोध, वैमनस्य तथा द्वेप की भावना नही है | उसकी वर्गग्त राधा जातिगत 
सीमाएँ नही हैं। सबके लिए दहू समान हप से ग्राह्म एव उपादेष है। धर्म 






प्र्में यो बायते धर्मों नस दैश3 
अविरोद्धात्तु यो धर्म रा धर्म 
विरोष्रिपु महीपाल्ल निश्वित्य कु लाख 5 6९ 
मे बाधा विघते तंत्र त् ध्में समुपराध 


धर्म भारत की प्राषशक्ति है। यह एक ऐशी आत्मज्योति है, जो प्रत्येक 
भारतीय के वन्द्रस्‌ पे, आत्मा में व्याप्त है। यही कारण है कि धर्मे के प्रति 
इतनी उदात्त एव उदार घारणा विश्व के किसी भी राष्ट्र की धमेपरम्पण 
मे देखने को नहीं मिस्ती | दुस से सतप्र प्राणि-जगंद का दुष् दूर करने 
के उद्देश्य, स्वय दुख को वरण करने कौ ऐसी दिव्य धारणा ध्क्तार के किधो 
की एमलिवायी समाज मे देखने को कही मिलती है--“मुचे राष्योपपोग को 
कामना नहीं हे। मैं तो दु शो से सतप्त प्राणियों को दु ख से छुटकारा दिलाना 
चाहता है। इसका उपाय जया है, कि जिसे मैं दुदितों के अन्त करण से 
प्रवेश कर अजीवन दु ख का उपयोग कर स्कूँ-- 


ने तह कामये राज्य ने स्थर्ण ने पुमभेवेसू | 
कामये  इुखतसाना प्राशिनाभतिनाशनपु ॥ 
कप्मास्‍्य स्पादुप्रायोध््र ग्ेनाःह दु खितात्मनाम। 
झत्त प्रदित्य घूताना अदेम दुसूभाहझू सदा हा 
ज भा आके 


ट 


५० भारतोय धमं-शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


धर्म-समनन्‍्य य 


धममे की सनातनता और उसके परम्परागत इतिहास की ओर जब हम 
दृष्टिपात करते हैं, तो रूगता है कि वर्गों, शाखाओं, सम्प्रदायों तया पन्यों वे 
रूप में उसका जो विभाजन या रूपान्तरण तथा नामान्तरण किया गया है 
उसके उसके मूछ उड़ादागो प्र कोई श्रभाव नही प्रड़ठा है ) आये, सनातन, 
वैदिक, हिन्दू, दोव, वैष्णव, जँद और बौद्ध आदि उसके रूपान्तर हैं । वे उसके 
इतिहास के विभिन्न अध्याय हैं, किन्तु उससे उसकी अखण्डता में कोई अस्तर 
नहीं आने पाता । इस दृष्टि से यदि भारत के घाभिक विकास का अध्ययन 
किया जाये, तो सभी धर्मों का मूल स्रोत एक ही दिखायी देता है। बहुघा 
यह कहा जाता है कि वैदिक धर्म से जैन-वोद-धर्मों का विरोध है । किन्तु 
वास्तविकता यह है कि जैत स्वय को “हिन्दू” कहते हैं । हिन्दुत्व अथवा हिन्दू 
धर्म वैदिक धर्म का, ही रूपात्तर है । जैनमत में “हिन्दू” शब्द की ब्युत्पत्ति की 
गई है| वहाँ हि! से “हिसा', और 'दु” से 'दुरीकरण' का अर्थ किया गया है। 
अर्थाव्‌ जैनमत में हिन्दू उसे कहा गया है, जो हिसा से दुर है । अत अहिसा 
जिसका युख्य लक्ष्य है, ऐसा जैन घर्म ही वास्तव में यधार्थ हिन्दू घर्मे अथवा 
वैदिक धर्म है। 

इसके अतिरिक्त वेदों तथा स्मृत्ियों मे धर्म का जो स्वरूप प्रतिपादित है, 
जैनधर्म मे भी उसो,को स्वीकार किया गया है। स्मृति-प्रतिपादित वैदिक 
तथा हिन्दू धर्म में धैर्य, क्षमा तथा तप आदि धर्म के जो दस उपादान बताये 
गये हैं, आशिक परिवर्तेन के साथ जैन घ॒र्में मे भी उसी को स्वीकार किया 
गया है। जैन धर्म के शान्ति, मार्देव तथा आ्ँव आदि दस उपादानों में ठीक 


यही बात कही गई है । 
घसंनिरवेक्षता 


वर्तमान भारतीय सविधान मे भारत को 'धर्मनिरपेक्ष राज्य' ( सेक्यूकर 
स्टेट ) घोषित किया गया है। यही धर्मनिरपेक्षता ही वस्तुत आज के समाज- 
बाद की आधारशिला है । 'सेक्यूछर' के लिए विद्वानो ने 'छौकिक' पर्याय दिया 
है) इस दृष्टि से घर्मेतिरपेक्ष उसे कहा गया है, जिसमे समस्त धर्मों तथा 
सम्प्रदायो का समान आदर हैं, और सवको अपनी उच्तति करने का समान 
अधिकार हैं । वही किसी घम्रें-विश्वेष या सम्प्रदाय विश्वेय के श्रति वोई पक्षपात 
नही है। “पमेतिसवेक्षता' स्रे धर्येहीनता या धर्म की उपेक्षा नही है प्राय 
प्रत्येक देश या राज्य मे किसी धर्म विद्ञेप को मानने वालों की सब्या अधिक 
होती है । उदाहरण के लिए भारत मे हिन्दू, पाकिस्वान मे मुसलमान, इजरा- 


घ॒र्म का स्वरूप ष्र्‌ 


इल में यहूदी, योरप-अमरीक-आस्ट्रेलिया मे ईसाई ओर श्रीकका, वर्मा 
आदि मे वौद्ध वहुस॒स्यक हैं ॥ इत देशो में बहुसस्यक घमाठुुयायियों के कारण 
किसी धर्मदिशेष का अधिक प्रभाव होना स्वाभाविक है ६ भारत को छोडकर 
प्राय प्रभी देशो के संविधान में किसी धर्मेविशेष का सम्बन्ध है । किन्तु भारत 
में सविधान किसी घमेविशेष को कोई महत्त्व नहीं दिया गया है। भारतीय 
सरविधान के द्वितीय भाग के अनुच्छेद ५ और तृतीय भाग के अनुच्छेद १५, 
१६, २१, २५, २८ और ३० मे घर्मेतिरपेक्ष छिद्धान्यों की विस्तृत व्याख्या की 
गई है और भारत को लोकतत्र पर आधारित यहाँ के विभिन्‍न घ॒र्मानुयायी 
निवाध्षियों के घर्मों को समान मान्यता एवं स्वतन्त्रता दी गयी है । 
धर्मनिरपेक्षता का आधार सहिष्णुता है। अर्थात्‌ जितने भी धर्म तथा 
घर्मानुवायी यहाँ निवास करते हैं उनके प्रति सहनशीछता, उदारता और 
समानभाव के व्यवहार को व्यवस्था की गई है । 
यह धर्मनिरपेक्षता ही यहाँ की राष्ट्रोयता है । इसी राष्ट्रीयता के आधार 
पर अत्तर्राप्ट्रीय सम्बन्धों की स्थापना हुई है॥ चास्तव में राष्ट्रीयता को 
स्थिरता ही अन्‍्तर्राष्ट्रीयता का मार्ग प्रशस्त कर सकती है । 
घमंनिरपेक्षता का आशय घमंहीनता, धर्म के प्रति उदासीनता या 
अधाभिकता नहीं है । महाँ के छोकजीवत के सामाजिक, राजतीनिक तथा 
झाप्तकीप जितने भी कार्यक्लाप हैं, उनसे किसी घ॒र्मं विशेष को योजित या 
सम्बन्धित न करना हो धर्षेनिर्पेक्ता हे। घर्मेनिर्पेक्षता का आशय धर्मे- 
शास्त्र की उपेक्षा करना भी नही है । उसवेग समस्वच्ध ईश्वर या परमेददर का 
विरोध करना भी नहीं है। १९वीं झछती के प्रसिद्ध विद्वान्‌ होलोओक ने 
छिसा हे कि “मानव की भलाई के किए मानव प्रयोग द्वारा, मानव बुद्धि 
द्वारा णो भी बाते सभव हो, जिन्हे इस जीवद भे किया जा सकता है, जिनका 
सम्बन्ध इस जीवन से है, वही छोविकता था धर्मनिरपेक्षता है । उसके विधार- 
स्वादश्य तथा धर्मानुचरप के लिए प्रत्येक व्यक्ति स्वतत्र है । समस्त नागरिकों 
को घामिक प्रचार की स्वतन्त्रता है । 
राष्ट्रपिता महात्मा गाँधी ने धर्म तथा राजनीति को सर्वेथा पृथऋू रखकर 
भारत की प्रमेंद्रीति को स्विर क्षिया, जब कि पार्किस्ताव ने जाति, घ्म, 
सस्कृति ओर राजनीति को एक साथ मिलाकर धर्मेराज्य घोषित किया। 
प० नेहरू ने १९४५ ई० भे घोषणा की थी कि आजाद हिन्दुस्तान की भावी 
सरकार धमंनिरपेश् होनी चाहिए । अर्थात्‌ वह कसी धर्म विशेष से सम्बन्धित 
नहीं रहेगो, अपितु सभी धर्मों के अनुयायियों के प्रति समाव सहिष्णुता बरती 
जायेगी । नेहरू जो ने उसे घार्मिक स्वतन्त्रता तथा अपनो अन्तरात्मा के 


घर भारतीय धर्म-शाजाएँ और उनका इतिहास 


अनुसार क्रय करने की स्वत्नत्रता कहा है। इसमे उन छोगो की स्वतत्रता भी 
सन्निहित है, जो किसी भी धर्म को नहीं मानते । उससे घर्मपाछलन को 
निरुत्साहित किया जाता है ) किन्तु किसी के घर्मप्राझ़न पर कोई प्रतिवन्ध 
नही है, यदि वह किसी दूसरे धर्म को क्षति नही पहुँचाता । 

भारतीय स्विधान की तत्सम्बन्धी घारणा की व्याख्या करते हुए छोक- 
सभा के अध्यक्ष श्री अनन्तशयनम्‌ आयगर ने अपने भाषण मे कहा था-- 
"हुम्र वचनबद्ध हैं कि हमारा राज्य घ॒ममेनिरपेक्ष होगा | “धर्मनिरपेक्ष' शब्द से 
हमारा यह अभिप्राय नहीं है कि हम किसी धर्म मे विश्वास नही रखते और 
हमारे दैनिक जीवन से उसका कोई मम्बन्ध नहीं है। इसका अर्थे केवछ यह 
है कि राज्य सरकार किसी मजहब को दूसरे की तुलना मे न तो सहायता दे 
सकती है और न प्राथमिकता ॥ इसलिए राज्य अपनी पूर्ण तिरपेक्ष स्थिति 
रखने को विवश है! । 

भारतीय लछोकतत्र को धर्मनिरपेक्षता प्रदान करने चाछ़े राष्ट्रपिता महात्मा 
गाँधी थे । उसका सफल सचालन ग्रधानमत्री श्री जवाहरखाल नेहरू ने किया। 
भारत मे जिस समाजवाद को छाने का भ्रयास किया जा रहा है, उसकी 
आपधारशिश्य बरठुत घर्मतिरपेश्षता ही है ॥ इस रूप में भारत ने अस्तर्राष्ट्रीय 
क्षेत्र मे भी अपनी गुटनिरपेक्ष नीति को चरितार्थ किया ॥ 
हिन्दू और हिन्दुत्व का प्रचलन 

आज के भारत मे हिन्दू तथा हिन्दुत्व का प्रघलन जिस रूप मे देखने को 
मिलता है, अपने पुरातन स्वरूप मे वह स्वेधा भिन्न प्रतीत होता है । अत्यस्त 
प्रुरातन काछ में ही हिन्दु/ शब्द का अस्तित्द प्रकाश भे आ गया था । ऋग्वेद 
( ८९४२७ आदि ) में सात सदियों के अर्थ से 'सससिन्धु” का अनेक बार 
उल्लेख हुआ है, जिसे फारसियो के घ॒र्मे ग्रन्थ 'जेद अवेस्ता' मे 'हपहिन्द' कहा 
गया है । वे केवक इस घम्मग्रन्य मे, अपितु वैदिक वाइमय में भी 'स' के 
स्थान पर “ह' का प्रयोग देखने को मिलता है। उदाहरणस्वरूप अयथर्ववेद 
( २०३०।४ ) मे 'हरितो न रहया' का निर्वेचन करते हुए विश्वतक्ार यास्‍्क 
(७०० ईं० पूर्व ) ने छिखा है--'सरितो हरितों भवन्ति, सरस्वत्यों हर- 
स्वत्य /। अर्थाद्‌ नदीवाचक 'हरित्‌' शब्द को उच्चारण भेद के कारण 'सरित्‌ 
शब्द समझना चाहिए । 

सकार और हवार ने इस परिवर्तन या ध्वनि भेद अथवा उच्चारण भेद 
की घर्चाएँ भारतीय साहित्य में, अपितु पश्चियनो के पुरातन धर्मेग्रन्थ 'अवेस्ता 
में भी देखने को मिलती है। वहाँ 'सिन्धु” के स्थान पर 'हिन्दु” का प्रयोग 
हुआ है। वहाँ 'ह' तथा “स' का इसी रूप मे उल्लेख हुआ है और उसे 
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देशवाची अर्थ मे प्रयुक्त किया गया है। काल्गत्तर में जिस भ्रकार “सिन्धु! को 
'सिन्ध! और 'हिल्दु को हिन्द! कहा जाने लगा, उसी प्रकार उनके अर्थ 
प्रचलन मे भी भिन्नता आती गई। कालान्तर भे हिन्दु' शब्द को धर्म का 
पर्याय माना जाने छया और उसे भारतीय समाज के लिए प्रयुक्त किया जाने 
लगा, जिसके आचार विचार-ब्राह्मण कर्मंकाण्ड से सम्बन्धित थे । इस सकुचित 
अर्थ मे भारत वे मूछ निवाप्ती जैन-बौद्ध भी उससे स्वय को अछूग निर्धारित 
करने छगे । “हिन्दु तथा “हिन्दुत्व” को मुसलमान! तथा “इस्लाम” का प्रति- 
योगी मानकर पारस्परिक विरोध भावना का, घामिक अलछगाव का भी उसके 
द्वारा प्रचलन हुआ। धामिक अऊूगाव की इरा भावना के ऐतिहासिक प्रमाण 
हैं भौर उसके लिए स्वय को 'हिन्दु” कहने वाले समाज को एक मात्र दोषी 
समझना न्यायोचित नही है । 


अपने प्राचीन स्वरूप एवं अर्थाशय में 'हिन्दु” शब्द का प्रयोग न तो किसी 
जाति विध्षेष के लिए हुआ है ओर न वह किसी घामिक पन्‍्थ या मत का 
बोघक रहा है। हिन्दु या हिल्दू भारत की सज्ञा थी, उसका अभिधात था 
और उस देश के निवासियों को, चाहे वह किसी भी जाति, वर्ग या सम्प्रदाय 
का रहा हो, “हिन्दू” कहा जाता था ॥ आज जिसको “हिन्द मद्रासागर' कहा 
जाता है, ओर उसका सम्बन्ध भारत से स्थापित किया जाता है, वस्तुत बह 
हिन्दू भौर हिन्दुत्व की ब्यापकता का ही ऐतिहासिक साक्षी है । “हिन्द महा- 
सागर! के रूप में भारत के परम्परागत हितो की रक्षा हिन्दू था हिन्दुत्व को 
उपेक्षा कर देने से सुरक्षित नही है। आज का भारत राष्ट्र ही हिन्दू राष्ट्र है 
ओर हिल्दुत्व की परम्पराओ तया ग्रिमाओ के आधार पर हो उसका अपना 
अस्तित्व एवं महत्त्व वना हुआ है । 

इस प्रकार 'हिल्दु' या “हिन्दुत्व' के प्रघन को छेकर जो लोग साम्प्रदा- 
यिकता का आरोप छूगराते और अलगाव का आचरण प्रकट करते हैं, वे अपनी 
सकीर्ण मनोदृत्ति का ही परिचय देते हैं। अपने मूल आघ्य तथा उद्देश्य मे 
बहू वर्णे-वर्ग-धर्म के समत्वय का परिचायक है । 


भक्ति का स्वरूप ओर विकास 


भारतीय जन मानस मे भरक्ति-भाववना का उदय आदिकाल में ही हों 
चुका था । अनेक सम्प्रदाय प्रववेक या घर्मे-प्रवर्तक आचार्यों, तत्त्ववेत्ताओ, 
महात्माओ, सन्‍्तो और कवियों ने अपने-अपने सतानुसार भक्ति की विभिन 
आकार की परिभाषाएँ एव व्याक्याएँ की हैं। उत सबका एक ही अन्तिम 
सार, निष्कर्ष या उद्देश्य रहा है--भगवाद्‌ के प्रति भक्त या उपासक की 
आत्पन्तिकी भावना । 


भगवान्‌ के प्रति भक्त की यह आत्यन्तिसी भावना या सेवाद्त्ति मानव- 
सृष्ठि के आदि काल से ही दिखलाई देती है। मादव-्यव में भक्ति-भाव का 
उदय सनातन, प्राकृत एवं स्वाभगरविक प्रतीत होता है) विश्वास, पूजा और 
प्रीति भक्ति भाव के मूलछाधार हैं । उसमे तके को, विजकेषणात्मक बुद्धि को 
कोई स्थान नही दिया गया है। इस रूप मे भक्ति का अस्तित्व सार्वमा यलिक 
एवं सार्वभौमिक है । 

अतीत काल से अब तक भक्ति की परम्परा भारतीय समाज में किस रूप 
मे प्रवर्तित होती रही, इस जिज्ञासा के समाधान के लिए वैदिक ऋषियों के 
विचारों का विश्लेषण करना आवश्यक है। वेदमत्रो मे यद्यपि भक्ति” शब्द 
का कही भी भयोग नहीं हुआ, तथापि बैदिक उपासना और स्तोन्न वास्तव मे 
भक्ति के आदि स्रोत कहे जा सकते हैं। उनमे सर्वात्मभाव शुद्ध बुद्धि से परम 
कृपालु परमेश्वर की उपासना एव स्तुति का वर्णन प्रचुर रूप में हुआ है। 
ऋग्वेद के विष्णुमूक्त' तथा 'वरुणसूक्त' में स्पष्टत विष्णु की विभूतियों का 
स्तवन् किया गया है। उनमे उनके उद॒गाता ऋषियों को भगवान के प्रति 
भक्ति एवं आासक्ति के भाव अभिव्यजित हुए हैं ! 


भक्ति के उदय थरद्धा से हुआ है। श्रद्धा हो वैदिक यज्ञों की अधिए्ठात्री 
देवी रही हैं। वैदिक आर्यों ने प्रत्येक घटना के मूल मे किसी-न किसी देवता 
की कल्पना की हैं ओर उसे भ्रसत् करने के लिए वैदिक यज्ञो के अनुप्ठान वा 
आयोजन किया। उनका यह वहुदेवतावादी विश्वास ही उनकी श्रद्धा वा 
सूचक था! वैदिक आये ऋषियों का एक वर्ग ऐसा था, जिसने बहुदेवतावाद 
को एक्देवदावाद में परिणत किया । इस बर्गे ने विभित नाम-झूथ देवताओं 
को एक ही देवता भे सब्रिहित एवं आधृत किया । उदाहरण के लिए ऋग्वेद 
( १६४४३ ) में एक मत्र मे इसो एकत्व को लक्ष्य करके कहा गया है-- 
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'विद्ान्‌ छोग उसी (सत्‌ ) को इन्द्र, मित्र, वरुणया अग्नि के नाम से 
पुकारते है और वहीं विशाउ पस्तो वाछा दिव्य गरुड भी है । वही अग्नि, यम 
ओर मातरिश्वान्‌ भी है! । 

बँदिक ऋषियों का यह एकेश्वरयाद और अनेक देवतावाद क्रमश उप- 
निपदों और पुराणों में अधिक विस्तार से कहा गया है। उपनिपत्कालीन 
एकेश्वरवादी आये ऋषियो ने जीवात्मा के कर्मों और जन्मान्तर की कल्पना 
के अनवरत चक्कर से मुक्ति पाने के लिए एक ऐसी साधना को खोज 
निकाला, जिसमें निष्ठित होकर एकदेव अन्तिम परसात्म तत्त्व को प्राप्त किया 
जा सकता है। इन आत्मवादी चिन्तको ने परम उपास्य को पाने के लिए 
साधना त़था ज्ञान का मागें प्रशस्त किया । ऋषियों को यह ज्ञानमार्मी 
निर्गुण शाखा उतनी ही आस्तिक थी, जितनी कि पुराणकाछीन बहुदेवतावादी 
आये ऋषियों की सगृण शासा | पूराणो की वहुदेवतावादी ऋषि शाख्ता ने 
अपने आराध्य एवं उपास्य को अवतारी वताया और उसे मानव धरती पर 
उतार कर मानवीय आकाक्षाओ के अनुरूप सख्य, दाम्पत्य तथा प्रेम के 
आत्मीय सम्बस्धों से प्रसन्न किया ! 

इस प्रकार भक्ति की दोनो स्रग्मुण-निर्गुण धाराएँ वैदिक युग मे ही रिथिर 
दो चुकी थी और उन्ही को लक्ष्य वनाकर परावर्ती सन्‍्तो, भक्तो एवं महा- 
त्माओ ने अपने-अपने ढय से भक्ति का विकास कियां। भेद केवल साधना- 
अराधना का या, किन्तु छक्ष्य दोनो का एक ही था । 

भक्ति-भाव से भओोत-ग्रोत वैदिक ऋषियों ने अपने अनेक प्रकार के 
उद्गार प्रकट किये हैं। यजुर्वेद ( ३३५ ) में एक प्रार्थता परक मन्त्र में कहां 
गया है--जगद्‌ को प्रकाशित करने वाले अत्यन्त बलवान, शक्तिशाली, 
न्‍्यायकारी, समस्त जगत्‌ का जीवन, सबको तियमित रखने वाले परमेश्वर 
को हृदय मे धारण कर हम उसका ध्यान करते हैं। वह परमेश्वर हमारी 
बुद्धि को सदा उत्तम कार्यों को ओर प्रद्त करे! ( ## भूर्मुव स्व 3# तत्स- 
वितुवेरेण्य भर्गों देवस्य धीमहिं। घियो यो न प्रचोदयात्‌ ) । आत्मा के वर्जेस्व 
को प्रदीसत करने वाछे इस ग्रगपत्री मत्र मे शुद्ध बुद्धि श्रदात करने की याचना 
की गई है। इस प्रकार के स्तुतिपरक मत्र वेदो मे वार-्वार प्रयुक्त हुए हैं । 
ज्ञानी ऋषियी दे ये भावोदगार ही भक्ति ने उद्गम स्रोत हैं । 

वेदों के पश्चात्‌ बाह्मणग्रन्थों के युग मे कर्मकाण्ड की प्रमुखता के कारण 
भक्ति की धारा कुछ मन्द पड गई थी। विन्तु उपनिषदों की झानधारा से 
उसको अधिक बेगवान्‌ एवं व्यापक बनाया ६ उपनिषदो मे यद्यपि निर्णुण 
ब्रह्म की उपासना पर बल दिया यया है, सयापरि 'छान्दोग्य', 'इ्वेताइबतर' 
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और 'मुण्डक” आदि उपनिषदो मे विष्णु, शिव, रुद्र, अच्युत, नारायण और 
सूर्य आदि के उपासनापरक प्रसगो में भक्ति की व्यापक्ता को ही भ्रस्फुरित 
क्या गया है ५ निराकार और साकार, दोनो की उपासना-आराधना का 
भाव ही भक्ति का रूपान्तर है । 

उपनिषद्‌ विद्या के व्याख्यात दर्चंदों मे भी निविकार निष्काम, स्वाभा- 
विक शुद्ध चित्तद्त्तियो द्वारा वेदानुहप आचरण करने का निर्देश किया गया 
है। योगदर्शन मे शुद्ध-बुद्धि को प्राप्त करते के लिए साधनों था उपायो 
का निर्देश किया गया है, वे है--यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, 
घारणा, ध्यात और समाधि--ये आठ साधन, अहिंसा, सत्य, अशौच, 
ब्रह्मचयें और अपरिग्रह--ये पाँच यम, शौच, सन्‍्तोष, तप, स्वाथ्याय और 
ईश्वर अणिधान--ये एच नियम, स्थिर एवं सुखानुरूप प्मासतादि आसन 
और इन्द्धियनिग्रहरूप प्राणायाम--ये उपाय हैं जिनको अपना कर, जीवन मे 
च्रितार्थ कर उपासक या भक्त का उच्चासन प्राप्त कियां जा सकता है। 

भक्ति के ब्यापक स्वरूप और भक्त की परम निष्ठा का प्रथम वर्णन 
“भगवदगीता' के 'भक्तियोग” नामक द्वादश अध्याय मे देखने को मिलता है। 
वहाँ कहा गया है--'जो अविताशी, अवर्धनीय, अव्यक्त, सर्वब्यापी, अचिस्त्य 
अविकारी और नित्य उस परम कृपालु परमात्मा को भजते हैं, और इन्द्रियो 
का तिग्रह करके सर्वेक्, समान बुद्धि से सबके साथ मिच्रता और करुणा भाव 
का व्यवहार करते हैं, जिसके द्वारा कोई भी जीव उद्वेग को प्राप्त नही 
होता, जो निष्काम, पवित्र और कर्तंव्यविरत रहते हैं, जो शत्रु मित्र के साथ 
भानापमान, शीत, उत्ताप और सुख-दु ख मे समरस हैं, जो निन्‍दा और स्तुति 
में समान बुद्धि रखते है और शान्ति तथा सन्‍्तोष को घारण करते है, थे ही 
वास्तविक भक्त हैं । 

“भगवदुगीता' ( ७।१६ ) में भक्तो के चार प्रकार बताये गये हैं-- 
९ कर्थार्थी, आर्थात्‌ अये अथवा छाभ की दृष्टि से भजन फरने वाछे, 
२ आतें, अर्थात्‌ दुख निवारण के लिए भजन करने वाले, ३ जिज्ञायु, 
अर्थात्‌ भगवान के स्वरूप को जानने की इच्छा से भजन करने वाले, और 
४ ज्ञानी अर्थात्‌ भगवान्‌ के स्वरूप से साक्षात्कार कर उनका खितन करने 
वाले। भगवदूगीता' मे कही गई भक्तो की ये चार कोटियाँ भक्ति के 
विकास की परम्परा को सूचित करते हैं । 

उपनिषदों की उपासना पद्धति को “महाभारत” मे अधिक विस्तार से 
कहां गया है। इस महाग्रन्य के द्वारा सर्वप्रथम भारत की मानस भूमि मे 
भक्ति की गगा को बहाया गया है। महाभारत-्युगीम सात्वतो ने भागवत 
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धर्म की पवित्र धारा को उत्तर भारत में भथुरा, इन्दावन सहित समस्त 
दज क्षेत्र मे, मध्य भारत, राजस्थान, सुद्र पश्चिम गुजरत्त, महारण्ट्र और 
दक्षिणाचल मे कर्णाटक तथा तमिल ( द्रविड प्रदेश ) तक फैलाया। घ्मेप्राण 
सात््वतो के उदय से पूर्व विष्णु तथा रुद्र आदि महाधिदेवो की उपासना का 
क्षेत्र सीमित या । महाभारत युग मे वैदिक सथा औपनिपदिक समस्त आदिदेवो 
एवं सर्वसत्तावात्‌ परब्रह्म की सम्पूर्ण शक्तियों, उपमादों तथा लक्षणों को 
बासुदेव भीकृष्ण मे समन्वित एवं अधिष्ठित कर दिया गया । एक ओर तो 
श्रीकृष्ण को अलण्ड आदिसत्ता के रूप मे प्रतिपादित किया गया और दूसरी 
ओर उन्हें विष्णु का अवतार ( आदित्यानामह विष्णु ) मानकर घ्याया गया | 
इस प्रकार 'गीता! के क्षीकृष्ण ज्ञानियो और भक्तो को उपासना-अचना 
के आधार बने । महाभारत” का एकान्तिक नारायगीय या भागवत धर्मे 
नरदेहघारोी वाघुदेव भ्रीकृष्ण भे केन्द्रित होकर भक्ति की परयस्विनी दनकर 
भागवत धर्म से रूप में भक्तप्रवण भारतीय जतमानस मे ब्याप्त हुआ । 

भक्ति की परम्परागत भावधारा को पुराणफार मुनि-महात्माओ और 
सूत शीनकादि ऋषियों ने पूर्णेता प्रदान की। आराध्य की विभिन्न कोटियो 
को लक्ष्य बनाकर भक्ति के अनेक रूपो की धाराएँ पुराणों से हो प्रवाहित 
हुईं। इस दृष्टि से 'भागवत' का नाम उल्लेखनीय है । उसमे भागवत धर्म 
को पूर्ण प्रौदता प्राप्त हुई। भक्ति का लक्षण देते हुए भागवत” ( १॥३६ ) 
में कहा गया है--'भक्त की भगवान मे अहेतुक, निष्फाम और निष्ठायुक्त 
अनवरत प्रेमभावना ही “भक्ति' है ।! “भागवत” ( ७।५२३-२४ ) में भक्ति 
फा नवधां निरूुपण किया गया है, जिसके नाम हैं--१ अ्रवण, २ कीतेंन, 
३ स्मरण, ४ परादसेवन, ५. अर्चन, ६ वन्दन, ७. दास्प, ८ सख्य और 
९ आत्मनिवेदत । यह ग्रन्य भागवत धर्मे का एकमात्र प्रामाणिक एवं सान्‍्य 
ग्रन्ष है । जिस भ्रकार वेदान्त दर्शन के आचार्पों ने भगवदुगोता' को प्रमुख 
प्रस्थान मातकर उस पर भाष्य लिसे और उससे अपने सिद्धान्तों को प्रमाणित 
किया है, उसी प्रकार बैष्णवाचायों ते भागवत! को वैष्णव धर्म का भुस्य 
प्रद्यान मातकर उस पर भाष्य लिखे ओर उससे अपने सिद्धान्तो को प्रमाणित 
किया है, उसी प्रकार वैष्णवाचार्यों ने 'भागवत' को वैष्णव घ॒र्में का मुद्य 
प्रस्थान मानकर उस पर भाष्य, व्योक्णन एवं टोकाएँ छिख कर अपने-अपने 
मतों को प्रामाणिकता वो सम्पुष्ट किया । 

भवित का उदय किस प्रकार हुआ और भारत के विभिन्न अचलो मे 
प्रवेश कर अन्त मे वह दज-मण्डल मे कैसे व्याप्त हुईं, इस सम्बन्ध में 'भागवत' 
६१४८-५० ) मे एक रोचक वर्ण आया है । भवित स्वयथ कहतो है--मैं 
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बड़ी ( डो मुलुत यादवा को एवा भासा के वश्चज सात्वतों द्वारा छाई गई 
थी ) द्वविढ देश में ( रागरत्मिका भवित के रप में ) उत्तभ हुई । कर्षाटक 
में विकमित हुई, महाराष्ट्र में भी कुछ-ुछ ऐेपित हुई और गुजरात में जाकर 
इृहतु हो गई । वहाँ घोर करियुय ( स्लेच्छवापा ) के सस्पर्त से पाखश्दियों 
द्वारा खण्टित अग वाली मैं दुर्वेछ होवरट बहुत दिनों तक अपने पुत्रो ( ज्ञान- 
वैराग्य ) के साथ मन्दता को प्राम हुई ॥ तदुपरान्त इन्दावन ( द्रज-मण्डक ) 
में पहुँचकर नवीना, स्वरूपिणी, युवावस्याप्षम्पन्न एवं सुन्दर बन गई।” 
भवित ये विकास का यह दतिद्ास कताता है हि बज-मण्डलछ में श्रीकृष्ण वे 
स्वरूप में उसकी अन्तिम परिणति हुई । 
ज्ञान की अपेक्षा भक्ति की थ्रेछता 
“भागवत ' के उक्त प्रमग में ज्ञान और वैराम्य को भक्ित के पुत्र चताये 
गये हैं। किस्तु उनके कारण भवित का विकास ने होकर मन्दता व क्षीणता 
को ही प्राप्त हुईं। इस हेतु भगवद्‌ भक्तों में ज्ञान-वैरास्य को कोई महत्त्व 
नही दिया गया है। भत्तिमार्गी बैप्णव सम्प्रदाय म भक्ति को मुक्ति से श्रेष्ठ 
माना गया है। भक्ततत मुक्ति को प्राप्त कर उम्र आनन्दमयी स्थित्ति को नहीं 
घाहता है, जिसमे कि उसे श्रीडाण के सा्षिध्य से बचित होता पढ़े । भक्त 
तो श्रीकृष्ण के पादमुट में ही सेवारत रहना चाहता है। यहाँ तक कि 
अगवान अपने भक्तों को मुक्ति देता चाहते हैं, किन्तु वे उसे वरण नहीं वरना 
चाहते ( भागवत, १98० ३४ )-- 
ने विश्चिन साधवों धीरा सता झोकान्तिकों मय । 
वाल्छन्तयपि मया दत्त कैवल्यमपुनरभवस ॥ 
ज्ञान वी प्रूर्णातर॒स्था में मुक्ति बी उपलब्धि स्वत हो जाती है। उसे 
अगवान अपने भक्त को बिना ज्ञान प्राप्ति के सहज ही देना चाहते हैं । किन्तु 
भक्ति वी प्रासि तो असहज है । भक्ति की प्राप्ति तो भगवात की छृषप्रा पर 
निमर है। वह सवको सुत्म नहीं होती। ज्ञान के द्वादा भक्तिलाम प्रास 
कर ब्रह्मानन्दर की अनुमृति की जा सकती है, किन्तु भक्ति द्वारा जिस 
अलौकिक रसानन्द वी उपर्णीय हाती है, बढ नीरस ब्रह्मानन्द वी अपेक्षा 
श्रेष्ठ है । "भागवत वी यत भक्ति साधनहूपा वेधीमक्ित नहीं है, अपितु 
सिद्धरुपा रागानुगा प्रेममवित है | 
भक्त को भगवतश्राप्ति का साध्य और साधन, दोनो माना गया है । 
भव्रित वास्तव में एक भाव है, एक धारणा एय निष्ठा है। उसये ज्ञान बौर 
कर्म दोतो दा पर्यवसान है । कर्म और ज्ञान दोठो ही भवित को उपरब्धि 
के स'झत है और भक्ति भगवान की प्राप्ति का साधन है) 
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बैष्णवधर्म या भागवतधर्म मे भक्तित को यह परम्परा निरन्तर समृद्ध 
होती गईं॥। भक्ति के व्यापक महत्त्व को दृष्टि मे रखकर उस पर अनेक 
सवतत्र ग्रन्यों को रचना हुई और उनके द्वारा भक्ति के व्यापक स्वरूप एव 
महत्व को प्रतिपादित किया गया । भक्षितविषयक प्राचीन ग्रन्यों मे 'नारद- 
भक्नितसूत्र” और 'शाण्डिल्यभक्तिसूत्र” का नाम प्रमुख है । उनके आरम्भ मे 
भक्ति का लक्षण देते हुए कहा ग्रया है--'प्रभु भे अनुरक्ति की पराकाष्ठा ही 
“भक्ति! है। 'नारदभक््तिसूत्र” मे मक्ति के ग्यारह भेदो का विरूपण क्रिया गया 
है, जो कि प्रभु के प्रति भक्त की अनुरक््ति के ग्यारह मार्ये या माध्यम है ॥ 

“भक्तिरसामृतसिन्धु” मे भज्ित के गोणी और परा से दो प्रमुख भेद 
किये गये हैं। भक्त के साधनावस्था की भक्ति “गोणी” ओर सिद्धावस्था की 
भक्ति को 'परा! कहा गया है। ग्रोणी भक्तति के पुत्र वैधी ( श्ास्त्रानुमो- 
दित ) और रागानुगा ( प्रेमानुग्रा ) दो उपभेदे किये गये हैं। 'ज्ञानामृत- 
सागर' मे भक्त के छ प्रकार बताये गये हैं, जिनके नाम हैं--१ स्मरण, 
३ कीर्वेन, ३. वन्‍्दन, ४. पाद-सेवन, ५ अचेन, और ६ आत्मनिवेदन । 

बंष्णवध॒र्म की परम्परा में लगभग ७वी-८वी शती तक भक्ति वा 
निरन्दर विकास होता गया। किन्तु ८वी दती से शकराचार्य के उदय के 
बाद अद्वेतवेदान्त तथा शैयों ओर झाज़्तो के प्रभाव के कारण, भागवतधर्म 
की परम्परा भे कुछ गतिरोध या विरोध-बाघाएँ उपत्थित हुईं । इन विरोधो 
से भवित मार्ग की परम्परा सर्वेधा अवरुद्ध तथा विखण्डित नही हुईं। शैव- 
शाकतों पर भो भागवतों री भवित भाव का प्रभाव पड़ा। यहाँ तक कि 
अद्वैतपादी शकराचायें ने भी अद्वैतब्रह्म को प्राप्त करने के लिए उपासना का 
आधार बताया । परवहा परमेश्वर भे आत्मा के ऐक्य को स्थापित करने के 
हिए उन्होंने उपासना के पाँच प्रकार बताये । 'बहासूत्र-शाकरभाष्य” ( रा४२ ) 
में उनके नाम हैं--4 अभिगमन, २ उपादात, हे इज्या, ४ स्वाध्याय और 
५. योग । उपासना के ये पाँच प्रकार वस्तुत' भवित के ही अवान्तर रूप हैं। 
उनसे रुदानिद्ठ रहता हुआ उपासक था भक्त भगवान्‌ ( निराकार वह्म ) से 
साक्षात्कार कर सकता है । 

झकराचार्य के अद्वेतमत के विरोध में अनेक वंष्णवाद्ार्यो का उदय 
हुआ, जिन्हंने भागवत घ॒र्मानुरूप वेदान्त-मत का वहुमुखे विकास क्या । 
भागवतधर्मे का यह पुनदृत्यान पूर्वे मध्य शुग १०वी शतो से उत्तर मध्य 
युग १६वी शतो तक अबाघ गति से निसस्‍न्‍्तर होठा गया ॥ इस अवधि मे 
अनेक आयायों तथा भरत कवियो ने परम्परागत भागवतधर्म के उपादानों 
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को ग्रहण कर उनका बिकास अपने-अपने सम्प्रदायों के रूप मे किया। 
श्रीनारायण और जगज्जननी महाल्दमी को भक्ति परम्परा दक्षिण मे झठकोप 
स्वामी, नाथमुनि, पुण्डरीकाक्ष स्वाम्मो और राममिश्र स्वामी से प्रवर्तित होती 
हुई यामुनाचार्य तक पहुँची । ये सभी तमिल आल्वार वैष्णव भक्त थे ॥ 
“भागवत” ( एकादश स्कनन्‍्ध, ५॥३८ ४० ) मे तमिल देशवासी द्रविडोंको 
भगवान्‌ वासुदेव का परम भजत बताया गया है। अवेक विद्वानों का मत है 
कि “भागवत! के वर्तमान स्वरूप की रचना तमिल देक्ष मे हुई। तमिल 
आलवार भकतो ने समस्त दक्षिण भारत में वंष्णव भक्त का व्यापक प्रचार- 
प्रसार किया | 

आलवार, नाथमुनि ओर यामुनाचायें समसामय्रिक थे, जो कि १०वीं 
इती ई० में हुए। श्रोदेष्णद सम्प्रदाय के सस्यापक ये दोनो आचार्य दक्षिण 
भारत मे हुए ओर उत्तर भारत मे आकर उन्होंने भागवतघर्म के पुनरुत्यान 
का सूत्रपात किया । शाकरमत के बढते हुए प्रभाव को उन्होंने कम किया। 
नाथमुनि ने इन्दावन में निवास कर अपने “आगमप्रमा् नामक गभीर ग्रन्य 
को रचना कर शकराचायें के मायावाद का खण्डन किया । 


नाथमुनि के बाद यामुनताचायें ने भक्ति की परम्परा को अधिक सशक्त 
ढंग से आगे बढाया ॥ भक्त द्वारा भगवद्‌ अनुग्रह प्राप्त करने के नये मार्गें की 
स्थापना कर यामुनाचायें ने झाकराचार्य के अद्वेतवाद मे ईपत्‌ परिवर्तन कर 
उसे महाभारतकालीन भागवंतधर्म के साथ सयग्रुक्त किया और 'विश्िष्टाईत' 
नाम से सरल एवं सुगम दार्शनिक मत का प्रवर्तन किया। उन्होंने ज्ञान और 
कर्म दोनो को भक्ति का उपादगन सिद्ध किया और भक्त को ही ईश्वर-प्राप्ति 
का एकमात्र साधन बताया। यामुनाचार्थ के बाद रामानुजाबाय ( ११वी 
द्ती ) ने भक्ति का अपना नया दृश्टिकोथ ग्रस्तुत किया ! उन्होंने आद्य विष्णु 
के राम तथा कृष्ण अवतारों का महत्व निरूपित कर भक्ति की भावधारा 
को आगे वाया । उनके मत से यम ओर कृष्ण दोनों अवतार हैं और वे 
करुणामय तथा भकक्‍तवत्सछ होने के कारण भक्तों के उद्धार हेतु भववार 
घारण करते है । भक्त को चाहिए कि वह समस्त नियमों का परित्यग कर 
भगवान्‌ के प्रत्ति सर्वेस्व समपेण कर दें । यही “धरणागति' है । 

रामातुडाचाये के अतिरिक्त भक्ति को भगवत्यासि का आधार मानने 
वाले वैष्णवादार्यों में निम्दार्काचायं ( १२वो झती ), विध्णुस्वामों ( ९१वीं 
शर्ती ), मघ्वाचार्य ( १३वी शतो ), रामानन्द ( १३ढी झती ), वल्ल्भाचारय 
( १५वीं छतो ) और चंतन्य महाप्रभु (१५वो दाती) का नाम उल्लेखनीय है। 
इनमे से रामानन्द बोर चंतन्य के अतिरिक्त सभी आचारयें दक्षिण भारत के ये 
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सनक सम्प्रदाय के संस्थापक निम्बार्काचार्ये ने अपने दाक्षनिक मत 
दैतादँत' की प्रतिष्ठा की । उनके मतानुसार श्रीकृष्ण ही एकमात्र उपास्य हैं, 
जिन्हें उपासना तथा भक्ति द्वारा प्राप्त क्या जा सकता है। भक्ति के उन्होंने 
दो रूप बताये हैं--साधवरूपा और सिद्धिर्धा । इस मत भे राधा-कृष्ण के 
युगल भाव की भक्ति को प्रमुखता दी गई है । 

विष्णुस्वामी के समय जेन, बोद, शव और थशाक्त धर्मों का प्रभाव था। 
उन्होंने सर्वव्यापी भक्तवत्सठ एवं कृपालु भगवान्‌ विष्णु की सगुण भक्ति को 
प्रचारित क्या । उन्होंने प्रतिपादित किया कि त्रिलोकव्यापी भगवान्‌ विष्णु 
आदिदेव हैं और वे विदव के लिए कल्याणकारी तथा जीवो के प्रति करुणा- 
मय हैँ। वे अपने भक्तों के उद्धार के लिए रामय समय पर विभिन्‍न नाम रूपो 
से अवतार घारण करते हैं । निष्ठापूर्दक उतका नाम स्मरण मात्र से भवतो का 
उद्धार हो जाता है । 

मध्वाचार्ये ने 'द्रह्मसम्प्रदाय' की स्थापना की और अपने द्वैताद्वैत को 
प्रतिध्रित किया / उनके मत से जीव तथा ब्रह्म दोनो नित्य हैं और दोनों का 
अस्तित्व स्वतन्‍्त्र है। भगवान का भजन तथा नाम-की्तेन के द्वारा जीव 
को पुस्पायें प्राप्त होता है। उन्होंने भवित के दो प्रकार बताये हैं--शास्त्रा- 
भ्यास और ध्यान । झास्त्रानुशीलन से अज्ञान तथा ध्रमादि की निदृति और 
ज्ञान की प्राप्ति होती है तथा ध्यान से ईइवरानुग्रह का छाभ होता है । 

वैष्णवाचायें रामानन्द ने “रामावत-सम्प्रदाय' की प्रतिष्ठा कर राम-सीता 
की सग्रुण भक्ति का नया दृष्टिकोण प्रस्तुत किया। थे विशिष्टाद्वेतवादी थे, 
जिसमे राग्रुण निर्मुण भवित का समन्वय किया गया है। उनके मत मे सीता 
की उपासना की प्रमुखता है । सीता यद्यपि राम की पत्नी हैं, किन्तु वे आध्या 
शक्ति हैं। वे दिव्यश्रो तथा स्वगेंश्रो हैं। उनकी निर्ेतुक कृपा घराप्त करना 
ही भवत का अन्तिम रूथय है॥ स्वामी रागानन्द मे जिरा भवित मार्ग का 
प्रचछन किया, वह पहले उत्तर भारत भे और उसके पश्चात्‌ दक्षिण महाराप्ट्र 
दया गुजरात तक ब्याप्त हुआ । 

वैष्णवभकित के अभ्युत्यान और उसके श्रचार-प्रसार की जो स्थिति 
उत्तर भारत की रही है, उसकी अपेक्षा दक्षिण भारत और गुजरात मे उसका 
महत्त्व दया प्रभाव कम रहा । बत यदि कहा जाये कि उत्तर को दक्षिण तथा 
पश्चिम से ही प्रेरणा मिली तो अनुचित न होगा। महाभारतकालीन सात्वत 
धर्म था भागवदधर्म मे वासुदेव भवित का जो उदय हुआ, उसका प्रभाव 
उत्तरोत्तर पमस्त भारत मे व्याप्त हुआ | ससकृत के सहित अन्यान्य भारतीय 
भाषाओं के साहित्य भी इन भक्ति रचनाओ से समृद्ध हुएं। भारतोय भाषाबो 
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के साहिए्य मे भक्तियुगीन वैष्णवाचार्यों, सन्‍्तो एवं भक्त कवियों ने जिन 
रचनाओ का सृजन किया, उनके कारण इस भक्ति युय को इतिहास का स्वर्ण 
युग कहा गया । 
देश के अन्य अचलो की अपेक्षा महाराष्ट्र मे भागवतधर्म के अनुयायी 
ऐसे बहुसश्यक भक्त कवि तथा आचार्य हुए, जिन्होंने बहुमूल्य रचनाओ का 
सृजन फर उसकी परम्परा को उजागर किया। भागवतो की यह महाराष्ट्रीय 
परम्परा तमिल तप्रा कन्नड की परम्पराओं से कुछ भिन्न है। यह भिन्नता 
उपासना-पद्धति की दृष्टि से ही नही, आचार की दृष्टि से भी है । 
महाराष्ट्र मे भागवत वैध्णव धर्म के प्रथम सन्त कवि ज्ञानेश्वर ( १४वीं 
श्ाती वि० के मध्य ) हुए । उन्होंने १३४७ वि० में 'भगवदुगीता' पर मराठी 
मे १०,००० पद्मो का एक बृहद्‌ ग्रन्य लिखा, जिसका नाम '“ज्ञानेश्वरी' है। 
इस कृति की लोकप्रियता इतनी बढी कि अनेक भारतीय भाषाओं में उसके 
अनुवाद हुए। सन्त ज्ञानेश्वर ने १८ अभगो की एक कृति 'हरिपाठ! और 
अद्वत शव दर्शन पर “अमृतानुभव” नामक प्रन्य का भी श्रणयन किया। 
सन्त ज्ञनेश्वर ने स्वयं को गोरखपन्थी परम्परा के योगी विद्वत्तिनाथ का 
शिष्य बताया है। वे ग्रुलत भागवतधर्म के अगुयायी होते हुए भी शिव 
तथा विष्णु दोनों के परम भक्त ये । 
महाराष्ट्रीय सन्‍तो में ज्ञानेश्वर के पश्चात्‌ नामदेव का स्थान है। 
नाभादास के “भक्तमाछ' के अनुसार नामदेव ज्ञानेज्वर के शिष्य थे, किन्तु 
आधुनिक इतिहासकार इन दोनों सन्‍्तो के स्थितिकाल में छगभग १०० वर्ष 
बाय अन्तर बताते हैं। इस दृष्टि से नामदेव १५वीं दाती वि० के मध्य में 
वर्तेमान थे ) नामदेव के अभग्रों ने महाराष्ट्र को भक्तिरसामृत में डुबों दिया 
था । उसका भ्रभाव उत्तर भारत और पश्चिम भारत के सन्‍्तों में भी लोक- 
प्रिय हो चुका धा। सिक्‍ख गुरओं ने अपने पवित्न ग्रन्य 'गुरुग्रन्यसाहिब 
में उनको स्थान दिया । ऐसा प्रतीत होता है कि पश्चिम भारत में नामदेव के 
मतानुयायियों का एक सगटन बन गया था। थुरुदासपुर ( पजाब ) में 
घुमन नामक स्थात पर आज भी वर्तमान नामदेव का मन्दिर इसका ऐति- 
हाप्तिक साक्ष्य है । 
गराठी भक्त कवियों की इस परम्परा मे तीसरा नाम सन्त विकोचन 
( निधन १६०८ ई० ) का नाम उल्लेखनीय है। दे पैठन निवासी ये । बडे 
उदार विचारों के सन्त थे! जात-पात की स्कीर्णताओं को नहीं मातते थे ) 
उन्होंने भागवत का मराठी अनुवाद किया, जिसका नाम 'एकताथी भागवत' 
है। महाराष्ट्र के भक्तो मे उसका प्रभाव 'ज्ञानेश्वरी” की ही भाँति व्याप्त है । 


भक्ति का स्वरूप और विकास दर 


इसके अतिरिक्त उनकी अन्य रचनाएँ हैं--३८ बणपो की इति 'हरियाट' कौर 
चतुइलोकी भागवत' आदि | मराठी अभगों के रचयिता भक्त कवि तुकाराम 
( १६०८-१६४९ ई०, रचनाकाल ) का नाम मध्यकाठीन घामिक इतिहास 
में बड़ें आदर के साथ स्मरण किया जाता है। वे भगवान विठोदा ( पढरी- 
नाथ ) के परम भक्त ये। उन्हीं के समकाछोत महात्मा नारायण, जिनका 
प्रसिद्ध नाम समर्थ रामदास ( १६०८-१६८९ ई० ) था। वे महाराज शिवाजी 
के भर थे। उन्हेंते अपना एक विशेष धार्मिक चिह्न प्रचलित दर 'रामदासी 
प्रस्थ/ के नाम से अलग सम्प्रदाय स्थापित किया । सतारा के निकट सज्जन- 
शक में आज भी उनका स्मारक भक्तों की थद्धा-यूज़ा का प्रवित्र स्थल बना 
हुआ है। समर्थ रामदास्त ने 'दासवोध के नाम से एक दर्शन विषयक कृति 
का निर्माण किया था, जो कि साधु-वैरागी समाज में अपनी सरख्ता के 
कारण बहुप्रचल्त्ति है 

महाराष्ट्रीय सन्‍्तो एवं भवत कतियों की यह परम्परा निरन्तर आगे 
बढती गई। १८वी द्ाती ई० के आरम्भ मे सम्त श्रीधर पष्डित हुए, 
जिन्होंने मराठो से “रामायण” जौर “महाभारत! को पद्चवद्ध करके मराठी 
साहित्य को शमृद्ध किया और मराठी जनमानस को उक्त महान ग्रन्थों से 
परिखित कराया। इसी शी में रान्‍्त गहीदाग हुए॥ उन्होने अध्यछाप के 
कवियों वे अनुकरण पर महाराष्ट्रीय सन्‍्तो एवं भक्तो की जीवनी पर एक 
उपयोगी ग्रन्थ बी रचना की । इसके अतिरिक्त 'मन्तलीलामृत', 'भवत- 
विजय, “कयासारागृत', 'भस्तदीलामृत! तया 'सन्तविजय/ आदि भी उनकी 
रचनाएँ हैं । 

गहाराष्ट्र भे सन्‍्तो एवं भक्तों की परम्परा आज तत्र बनी हुई है । 
महाराप्ट्र भें आज भी वतेमाव भगवान विठोवा [ विट्ठडताय या विष्णु ) की 
भविति-सेवा में परायण भक्तजनों और वहां के मनस्दिशा की महिमा को 
देखकर सहज ही वह विश्वास होता है कि वहाँ वे जन-मानस में भक्ति की 
ज्योविशिला प्रज्वल्ति है। ये मन्दिर पप्डरपुए, आतत्द और देह में विश्येप 
रुप मे विद्यमान हैं। विटृडलनाय भगवान्‌ की अनेक पत्तियों, यया रक्मावाई 
( रस्िसियो ), राया, सत्यभामा तथा रदमो आदि के भी अनेक मन्दिर 
दर्शनीय हैं) 

महाराष्ट्र के बन्दियो की दक्षिण के मन्दिरो से भिन्न आग भी अपनी 
जैप्िव परम्परा बतो हुई है। यद्यपि बहाँ मन्दिरों मे भगवान्‌ विठोया 
के अतिर्थित शिव, गजपति, सूद लगा लद्मो आदि अतेक देवी-देवताओं पी 
मूतियाँ भी स्थापित हैं और उनकी भो विधिवत्‌ प्रूजा द्योती है, राघाषि 


ध्ड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


वहाँ आज भी इस नियम का बट्टूरता से पालन किया जाता है कि जाति- 
च्युत उनमे प्रवेश नही कर सकता है । 

महाराष्ट्र है समान उडीसा में भी विव्यु-भविति की परस्परा अब तक 
वर्तेखान है। यद्यवि धामिक प्रित्पितियों की दृष्टि से उडीगा की अपनी 
स्थिति भिन्न रही है। उडीसा में यद्यपि सम्राट अश्ञोक के समयमे हो 
बौद्धघर्म का प्रचास्भ्सार रहा और बाद में शॉवमत तथा ताबिक दाक्त- 
मत का भी प्रभाव रहा। किन्तु वहाँ वैष्णवघर्म की ज्योति कभी भी 
मन्‍्द नही पड़ी । बौठघर्म का यह प्रभाव ८वी दती तक बना रहा । ८्‌बी 
शती के बौद्धानुरागी उड़ीसा के शासकों के समय वोदधर्मं की इस शाखा 
में पर्याप्त उदारता आयी। उनके समय भगवान्‌ जयन्नाय को बौद्धावतार 
फहा जाते छगा। इसो ८वी छाती में दकराचायें के प्रभाव के कारण 
उड़ीसा में छवधर्म का प्रवेश हुआ और उसी के फलस्वरूप ९वीं छाती में 
भुवनेश्वर मे लिगराज की स्थापना हुई । 

भारत में भागवतधर्म के अनुयायी ग्रुप्ताशसकों के समय पड़ीसा मे 
बैष्णवधर्म का पुनहत्यान हुआ | तत्पश्बाद्‌ ११वीं छाती मे भगवान्‌ जगप्लाथ 
के विशाल मन्दिर की स्थापना हुई। १शेवी दती में रामानुजाचार्य के 
प्रभाव के कारण उडीसा में वैष्णवधर्म का पुनर्जागरण हुआ । १५वीं शी तक 
वहाँ विभिन्न सन्दिरो की स्थापता होकर विष्णु भक्ति का प्रभाव उत्तरोत्तर 
बडता गया | इसी समय उड़ीसा मे 'पचससा” कहे जाने वाले पाँच प्रसिद्ध 
वैष्णव कविभववों का एक साथ उदय हुआ । उनके नाथ थे--बलरामदास 
( ज० १४७३ ई० ), अनन्त ( ज० १४७५ ई० ), गशोवन्त तथा जगन्नाय 
(ज० १४७७ ई० ) और अच्चुतानरद ( ज० १४८९ ई० )।॥ इन पाच पच- 
सखा या पचदिखा भवतों की रचनाओ के कारण (एक ओर तो उड़ीसा भें 
वैष्णदधमें का व्यापक प्रचार-प्रसार हुआ ओर दूसरी ओर उडिया साहित्य 
का सवर्द्धन हुआ । इन उडिया वेध्णव कवियों की रचनाओ में जो विशेष 
बात देखने को मिलती है, वह है बोद्ध धर्म के शूल्यवादी विचारों का समन्वय । 
भगवान्‌ जगप्लाथ को बोद्धावतार मानकर उनकी आराधना-उपासना का 
नया दृष्टिकोण स्थापित कर इन भक्त कविमों की वाणियो ने चैष्णवधर्म 
और भक्ति के पथ्ष को ग्द्यस्त किया। ( परशुराम चतुर्वेदी, वैष्णवधर्म 
पृ०-१७ )। 

स्वामी रामानन्द ने उत्तर भारत मे जिस भक्तिधारा को बहाया, 
उसको बल्लभाचार्ये मे छोकव्यापी स्वरूप दिया। उन्होने 'पुष्टिमार्ग! की 
स्थापना कर 'भागवत' के निर्देशानुसार भगवान के अनुग्रह को हो 'पुष्टि! 


अक्ति का स्वर्प ओर विकास कप 


नाम दिया । जीव द्वारा सर्वेतोभावेन समस्त विषयो का परित्याग और सर्वेस्व 
समपण की भावना ही 'पुष्टिमागग' है। उन्होंने ज्ञान की यपेक्षा ऋष्ति की 
श्रेष्ठता को प्रतिषादित किया और ईश्वर के श्रति जीव का सेज्य सेवक-भाव- 
सम्बन्ध या पति-पत्नी-भावसम्बन्ध स्थापित कर अनन्य आासक्ति रूपा भक्ति 
का निरूपण किया। 


श्रीत्वल्लभाचाय॑ के बाद उत्तरभारत में भक्ति के प्रसार का श्रेय 
गो० तुलसीदास ( १६वीं दाती ) को है॥ उन्होने 'रामचरितमानस' लिखकर 
रामानन्द की रामभ्वित-परम्परा को प्रशस्त किया। श्रीराम को विष्णु का 
साक्षात्‌ अवतार भानकर गो० तुलतीदास ने उनका सम्बन्ध जम-स्ामान्य फी 
पारिवारिक परम्पराओ से जोंडा। थीराम के पूर्ण परव्रह्म स्वरूप की अग- 
म्यता को इतने सरल, सहज ढय से व्यास्यायित किया कि वे स्वेसुगम्प 
हो गये । मर्यादा पुरुषोत्तम घीराम के आदर्शमय जीवन-चरित ने उत्तर 
भारत के जन-मन को भवित की रसमयता में डुबो दिया । “रामचरितमानस' 
की रचना से पूर्व रामभक्ति का इतता अधिक प्रचार-प्रसार कभी नही हुआ । 
+रामघरितमानत्त! भारत फे घर-घर की धमेंगीता वतन गया । 
वैध्णवभक्ति को यह परम्परा मध्ययुग मे सारे देश में व्याप्त हुई और 
सूरदास, मीरणावाई, कबीर, नातक तया दादू आदि भक्त कवियों एवं सन्‍्तो ने 
उनको पग्रुण और तिर्युण दो धाराओ मे प्रवर्तित किया । 
उत्तर भारत की भांति पूवे भारत में भी भकिति की पुण्य-सकछिा परम्परा 
से प्रवाहिए होती रही और उसको पूर्णता प्रदान की चैतन्य महाप्रभु ने । 
उद्धोंने 'गौडोय सम्प्रदाय” की स्थापता की और पूर्णावतार श्रीकृष्ण के गुण- 
कीर्तन पर अधिक बल दिया | उनका मत या---भवित की बिश्युद्ध दीपाग्नि 
में पड़ कर जिसके दुर्जातिजन्य दोष भस्म हो गये, बह चाण्डाल होने पर भी 
उस बेदज्ञ से कही अधिक एछाध्य है, जो भवितयुन्य और तास्तिक है ।! 
पूर्वे भारत मे भक्ति की इस परम्परा के प्रवर्तक जपदेव, लछीछाशुक, विद्यापति 
और चण्डीदास आदि भक्‍त कवियों की 'रताएँ न केवल बएएता रण की, 
अपियु समस्त भारतीय साहित्य की निधि है। 
विभिन्न घामिक सम्प्रदायों हारा भवित के विकास के जो ल्पिर एव 
शाश्यत आधार चैपार हुएं, उनकी भारतीय जनता के दृदम पर इतनी स्थायी 
एवं चिरन्तन छाप है कि प्रत्येक भारतीय के मन मे, चाहे वह कितना ही 
धर्म-अविश्वासी हो, धर्म का अकुर कही-न-कही विद्यमान रहता है । भारत 
की भूमि से जन्म लेकर महाँ कौ परम्पराओ में पका हुआ प्रत्येक ब्यक्ति घर्म 


के शाहत एवं जन्पना सम्बन्ध का परित्याग नहीं कर सकता | 
५ भार 


६ भारतीय घर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


'भकित' एक प्रकार की थद्धा निष्ठा है। वंदिक यज्ञों की अधिप्नातृ देवी 
श्रद्धा से हद्वी भक्ति का उदय हुआ है । समस्त मानव समुदाय मे, चाहे वह 
आस्तिक हो, चाहे नास्तिक, अपने उपास्य, ध्येय, आराष्य के प्रति किसी भी 
धर्मानुयायी की थद्धा निष्ठा होनी स्वाभाविक है। इस दृष्टि से वैष्णव भक्तों 
की अपेक्षा शिव भक्तो तथा शाक्ति-भक्‍नों की भक्ति भाववा कम नहीं है| 
हवमत तथा शावतमत के उपासकों ने भी भक्ति का आश्रय लेकर अपने 
आराधघ्यों को प्राप्त करने के जिए ऐसे भाव-मधुर साहित्य कौ रचना की 
है, जिसका प्रचलन आज समस्त भक्त समाज मे है 


सर्वेशक्तिमान्‌ शिव भारतीय ग्ृहस्थ जीवन के प्रतीक हैं ॥ उतका जीवन 
एक साधारण गृहस्थ के जीवन की भाँति सतत सघर्षों, विपमताओं और 
विपदाओ में बीता । इसलिए भारतीय धर्म प्राण जनता का शिव के प्रति 
श्रद्धा-युजा-आराघता का भाव सनातन है। दक्षिण भारत मे जिस प्रकार 
तमिल वैष्णव आलवारो ने विष्णु तथा कृष्ण की भक्ति की, उसी प्रकार 
तमिल शैव मयनारो, सम्वन्धर, अग्यर और सुन्दरमूर्ति भक्त कवियों ने समाज 
में अपने भजनो को गा गाकर जन-सामात्य मे अपने भक्तिमार्ग को प्रचछित 
किया । नयतार भक्त कवि अपने अनुयायियों के साथ मन्दिर मन्दिर से जाया 
करते थे और नटराज तथा उम्रा की मूतियों के चारो ओर बैठकर अपने 
भजनो की गाते हुए भाव विह्नल होकर नाचते थे। उनके पीछे भक्त जनो का 
ताँता लगा रहता था। चेंतन्यमत के भक्तों की भाँति ये नयनार शिव भक्त 
टोली बाँधकर नगर कीतत' करते थे । 


आज भी भारत की समस्त जनता समान श्रद्धा निष्ठा से झिव को अपना 
आराष्य देव मानती है और उसकी यूजा से विश्वास रखती है। अन्य देवी 
देवताओं का प्रभाव क्षेत्रीय था आचलिक है । दक्षिण भारत में दिव्णु की पूजा 
की प्रधानता है, पश्चिम से श्रीकृष्ण भक्त प्रमुख है। उत्तर मे राम-माम की 
महिमा व्याप्त है और पूर्व मे थक्तित की उपासना का प्रचार है, विन्तु शकर 
के प्रतीक लिंग की धूजा भवित का प्रचलन समस्त भारत मे है । 


शिव की ही भाँति शक्ति का अस्तित्व भी सनातन तथा सर्वेब्यापी है । 
शर्वित, वस्तुत अपरझृप “भक्ति” ही है। बिना भक्ति के उसे प्राप्त करना 
असमभव वत्ताया गया हूँ। प्राचीन धार्मिक सम्प्रदाय के उपासक कीं एक 
आराध्या शक्ति रही है और इसलिए प्रत्येक सम्प्रदाय किसी न किसी रूप 
में शक्ति का उपासक रहा है। वेदों की वाक्‌, सरस्वती, श्रद्धा, महारुध्मी, 
महाशक्ति, पृथ्वी और अदिति आदि स्त्री शक्तियाँ आज के भारतीय जन 


मअक्ति का स्वरूप और विकास चद्च्छ 


मानस में आरायता, श्रद्धा, पूजा, अर्चेना और सर्वेपापविनाहितों के रूप मे 
ध्यायी जाती हैं। वे आज भी विभिन्न धामिक कार्यो की अधिष्ठात्री मानी 
जातो हैं। आदिकत्रि वाल्मीकि ओर पुराणकार व्याप्त ने 'रामायण' तथा 
“महाभारत” में सृष्टि-ममोहिनी जगद्धात्री की स्तुति की है। “रामापण' को 
सीता बोर “महाभारत की द्वौपदी देहघारों मावव जगत्‌ की ऐसी महा- 
शक्तित्याँ हैं, जिनके दिज्य चरितों एवं आइशों वी पूजा आज सी प्रत्येक 
भारतीय करते हैं। लक्ष्मी, दु्गो, पावेती और दराघा भक्तनअवण भारतीय 
समाज कौ आटाघ्या पूज्या हैं। 'दु्यसिप्तश्मती” का पाठ आज स्मातों, वैष्णवो 
शैंदो और शाक््तो, सभो धर्मानुयाप्रियों में प्रचक्तित हैं । 


धर्मे-प्रवर्तेक पूर्वाचार्यों के मठो का अनुशीडन करने पर ज्ञान होता है कि 
मूल सौन्दर्य की शाश्त सुन्दरता, जो क्ि विश्व को समोहित रिये हुए है, 
उसकी प्राप्त करने का साधन भक्ति ही है । भगवानु के पाप्त पहुँचने का वह 
एक मार्य है। पूर्याचायों ने कहा है--जिस प्रकार अग्नि के निकट पहुँचने पर 
जीत की विद्ृत्ति था उप्यता का अनुमद होता है, उसी प्रकार प्रभु के निकट 
पहुँच कर दुस-ताप की तिदृत्ति और बातन्द की श्राप्ति होती है । उत्त स्थिति 
में पहुँचकर भक्त समस्त दोषो, दु लो तथा मलितताओं से छुटकारा पा जाता 
है। उसके समस्त गुण-रूमे-स्दभाव पवित्र हो जाते हैं। भगवानु की स्तुति, 
आर्येना, माराघना से पुस्पावें प्राप्त होता है। आत्मा का बल प्राप्त होता है । 
ऐसा भक्त अपार दु लव को वहन करता हुआ अन्त से सायुज्य गति को, 
भगवान्‌ के सानिध्य को, निरतिशय परमानन्द गोलोक को प्राप्त करता है 0 


इस प्रकार भारत के जनन्‍मानत ने भक्ति को वरुण कर युगन्युगों से 
आश्यारिक, आधिभोतिक और जाधिदेविक उद्देश्यो की पूि कर आात्मस्क्ट 
और रास्ट्रसक्षट को दुर्देयवीय परिस्यितियों में आमरक्षा तथा राष्ट्रसक्षा को । 
भक्ति की मगल्मप स्वाथा में विश्व का जनसानस जाज भी जअटूट सूत्र मे बंध 
कर अखण्ड एवं एकरन है । 


धुदर अतीत से अब _तक भक्ति भारतोय जाँवन का अमित अग बनों 
हुई है। उसने लू वेदलू घर्म के अस्तित्व को रहता वी, बपितु भारतीय 
सस्दृति को भी अपने मगलमय बरदान दिये। उत्तमे समय-समय पर जो 
भारतेवर घरमें, विश्दास्त, जास्पाएँ, मान्यताएँ, झरत-मतान्वर ब्रविष्ट हुए उन 
सदेक्षो अपने अचल मे समेट कर उसले उन्हें सरक्षण दिया | यह सनातन 
भक्ति-मावना भारत की ऐसी उद्यात्त एव अक्षय चाती रही है, जिसने भारतीय 
सस्कृति को विश्वजनीन स्वरूप प्रदान किया ३ 


घट भारतीय धर्म-शाखाएँ ओर उनका इतिहास 
भक्ति साहित्य 


भवित के विभिन्न पक्षो को छेकर धर्म प्रवरतंक आचायों ने समय-समय पर 
विपुल साहित्य की रचना की, जिसका अधिकतर माय आज भी विभिन्न 
हस्तलिखित ग्रत्प-सग्रहो मे हस्तलेखो के रूप अप्रकाशितावस्था मे है। *भगवद्‌- 
गीता, महाभारत” और “भागवत” भवित साहित्य के सर्वस्व एवं मूलस्रोत 
हैं। उनके अतिरिक्त सूत्र-शैली मे विरचित “नारदभक्ित सूत्र' 'शाण्डिल्य- 
भक्तिसूत्र” भक्ति-विधयक भ्राचीनतम ग्रन्य हैं। इसी प्रकार यामुनाचार्य की 
“'चतु धती', रामानुजाचार्य के तीन स्तुति-काव्यों मे 'शरणाग्रत्रिगद्य', हृष्ण- 
खीकाशुक का 'हृष्णकर्णामृत', समाथवाचायें का 'द्वादशस्तोत! भौर बल्लभा- 
चार्ये का भागवतलछीला-रहस्य” आदि भक्ति विषयक उल्लेखनीय कृतियाँ है । 
मध्ययुगीन अन्य भक्ति रचनाओ में रूपगोस्वामी का 'भक्तिरसामृतसिन्धु", 
“उज्ज्वलनीलमणि', मधुसूदन सरस्वती का “भवितरसायन' और नारायण की 
“भवितचन्द्रिका' का ताम प्रमुख है । 

भक्ति साहित्य का समृद्ध स्वरूप स्तोत-य्रन्थों के रूप में प्रकाश से आया । 
ये स्त्रोत्र सैकड़ों की सख्या में छिखे गये और उतके रचयिता भी विभिन 
धाभिक सम्प्रदायों से सम्बन्धित थे | इन स्तोत्र-काव्यो में भक्त हृदय की ऐसी 
तन्मयता, आतुरता एवं विद्वेलवा प्रकट हुई, जिसको भक्ति की चरम परिणत्ति 
कहा जा सवता है! इस भ्रकार प्रमुख स्वोत्रो मे जँन कवि सिद्धसेन दिवाकर 
का 'कल्याणमन्दिरस्तोत्र', मानतुगाचार्य का “भवतामरस्तोन्न” और शकरा- 
चार्य की कगभग दस स्वोत्र रचनाओ में 'शिवानन्दलूहरी” और 'सौन्दर्पैलहरी' 
प्रमुख हैं ॥ इसी प्रकार कवि पुष्पदन्त का 'महिस्नस्तोत्र', वेदान्त्रदेशिक के 
लगभग २५ स्तोत्र-काव्यो में 'अच्युत शतक' ( प्राकृत ), मधुसमूदन सरस्वती 
की “आनत्दमत्दाकिनी' और प्रण्डितराज जगश्ाथ की 'यगालहरी”' भक्त 
साहित्य की उल्लेखनीय हृतियाँ हैं । 


धार्मिक सम्प्रदाय 


वैदिक युग से छेकर परवर्ती पुराण युग और उत्तरमध्य ग्रुग तक अनेक 
पघामिक सम्प्रदायो का उदय हुआ $ पुराणों तथा तान्निक ग्रन्थों मे कतिपय 
प्रचलित घाभिक सम्प्रदायों का उल्लेख हुआ है । किन्तु जिनका नामोल्लेख 
नही हुआ है, उनमे कतिपय ऐसे भी थे, जो अल्प समय मे ही काछ-कवलित 
हो गये, अथवा ऐसे भी रहे, जिन्हे न तो शास्त्रीय मान्यता प्राप्त हुई और त 
सामाजिक सम्मान ही । 'द्यपुराण में चार वंष्णव सम्प्रदायों का उल्लेख इस 
प्रकार क्या गया है-- 
सम्प्रदायविहीता ये मन्त्रास्‍्ते निष्फ्ला मता । 
अत कहो कविष्यन्ति चत्वार सम्प्रदायिन ॥ 
श्रीमध्व रुद्र-सनका वैंप्णवा शिविपावता 
इस प्रकार उक्त पुराण मे वेष्णवधर्म के केवछ चार सम्प्रदाय बताये 
गये हैं--मध्व, रुद्र, सनक और दौव॥ इस गणना मे शव सम्प्रदाय को भी 
बष्णवमत के अस्तगंत रखा गया है । 
पुराणों के ही समय और उनके वाद धामिक सम्प्रदायो की इस सख्या मे 
निरन्तर बद्धि होती गई। “शक्तिसगमतत्र' के समय तक इन सम्प्रदायो की 
सस्या अधिक हो गई थी। उनको दो प्रमुल भागों मे विभवत किया गया 
हे--पाशुषपत और वेष्णव । उनमे पाशुपत की सात शाखाएँ और वैष्णव की 
दस शाखाओ का उल्लेख हुआ है-- 
बैखान सामवेदादी श्रीराधावल्ऊभी तथा; 
गोवुलेशों महेशानि तथा ब्रन्दावनी भवेत्‌ ॥ 
पाचरात्र पश्मम स्यात्‌ पष्ठ श्रीवीरवेष्णव । 
रामानन्दो हविष्याज्ञी निम्बाककेश्व महेश्वरि ॥! 
ततो भागवतो देवी दश भेदा प्रकोतिता ॥ 
झिखी मुण्डी जटी चेंव द्वित्रिवण्डी क्र्मेण च ॥ 
एकदण्डी महेशानि दीरदौवस्तथंद च। 
सप्त पाशुपता प्रोक्‍्ता दशधघा वेंप्णवा मता ॥ 
उद्त तृत्र-प्रल्य की इस गणना मे सम्प्रदायो के उदय का ऐतिहासिक क्रम 
नहीं है। किन्तु जिन नामो का उल्लेस किया गया है, उन सभी का अह्तित्व 
था । उनमे से बुछ सम्प्रदाय तो जपनी उपशायाओ मे भी पत्ल्वित हुए और 


छ० भारतीय धर्म शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


सम्प्रति उनके उपलब्ध यूहत्‌ साहित्य को देखकर ऐसा प्रतीत होता है कि 
व्यापक भारतीय जन-मात्रस पर उनका अत्यधिक प्रभाव बना रहा । 

इन विभिन्न घामिक सम्प्रदायो ने अल्ग-अछग रूप में अपना विकास 
क्या ५ सम्प्रति उनकी जो स्थिति है, उसके आधार पर उन्हे तीन प्रमुख 
वर्गों मे अछग कर के देखा जा सकता है । वे है--१ शव सम्प्रदाय, २. झावत 
सम्प्रदाय और ३ वैष्णव सम्प्रदाय । साधना और आचार की भिन्नता के 
कारण इन तीनो दाखाओं का विकास अलग-अलग रूप मे हुआ । 


बोव सम्प्रदाय 

परमशिव या रुद्र की साधना को लेकर जिस्न धर्मंशाख्रा का उदय हुआ, 
उसे शैवमत या शैव सम्प्रदाय कहा गया है। दशैवमत के धर्म-दर्शत में थ्लिव 
को सृष्टि, स्थिति और छय तीनो का कर्त्ता बनाया गया। सृष्टिकर्ता के 
रूप मे वे ब्रह्मस्थवरूप, हरिहर के शप में विष्णुस्वरूप और महासहारक के रूप 
में रोद्रूप हैं । वे समस्त सृष्टि के सार्वभौम क्रिया-कलांपो के अधिप्नान और 
जीव-जगतु के अधिपति हैं । 

शिवोपासना का आरम्भ लियपूजां से हुआ, जो कि बंदिक आरयों और 
आपेतर जातियो में प्रतल्ठित थी । प्रराणकाल में आदिरुद्र को शिव के रूप में 
पूजा गया। पुराणों मे ही शिव के स्वरूप का दिग्दर्शन हुआ और शिवोपासना 
की परम्परा प्रवतित हुई। शकराचार्य ( ८दी शती ) से पूर्व ही समस्त 
भारत में शिव के भ्रति जग्रनिष्ठा व्याप्त हो चुकी थी । काशी, काची, मालावार 
और गान्धार तक शिव-मन्दिरों की स्थापता हो चुकी थी। द्वकराचार्य की 
घामिक दिग्विजय से शिव की सत्ता को सर्वोपरि महत्त्व प्राप्त हुआ । 

आरम्भ में दवमत पाशुफ्रत तथा बरागमिक दो छाखाओ मे विभाजित 
हुआ । कालान्तर मे आगमिक दैवों की अनेक उपशाखाएँ बनी, जिनके 
लाम थे--१ सामान्य शव, २ मिश्र शव, हे. कापालिक शव, ४ थीर शैव, 
५ तामिछ झोव, ६ काश्मीर शव, ७ छकुलीश शेव और ८, रफ्तेश्वर 
डौब । इन शाखाओ मे बीर दौबो, तमिल शोवो, कद्मीर शवों और रसेश्वर 
इॉँयो का अधिक प्रचार-प्रसार हुआ। 

देष्णवमत की भाँति झेवमत बाज भी भारत के सभी अचलों मे प्रचकछित 
है। शिव की पूजा उपासना का जो रूप आज जननिष्ठा का विधय बना 
हुआ है, वह वैष्णवमत से अभिन्नता रखता है। वस्तुत जनसामान्य में 
विष्णु तथा श्विव दोनों की आराधना-यूजा में किसी प्रकार का भेद-भाव नही 
है। विष्णु-भकत शिव-भव्त भी हैं, और इसी प्रकार शिव-भवत विष्णु के 
भ्रति भी उतनी ही श्रद्धा-निष्ठा रखते हैं । 
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शाक्त राम्प्रदाय छल के 


६0) ह 
शैवमत की ही भांति शाकक्‍तमत भी अमल दुंदीर्तन है । शब्ित की 
उपासना आये तथा आर्येत्तर जातियो मे समान रूप से प्रचलित थी। मृप्टि 
की आद्याशवित का अस्तित्व भारत के सभी धर्मानुयायिसों ने वरण किया। 
पुराण काल मे महाश्षत्रित के विभिन्न स्वरूपो की कल्पना की गई और 
उनकी अनेक उपासना-विधियों का प्रचछन हुआ ॥ परमेश्वर की इच्छारूप 
बीजशक्ति से ही सृष्टि का उदय माना गया है । 


शाक्तमत की आरम्भ मे दो प्रमुख शाजाएँ हिल ईं, जिनके नाम 
थे- पश्वाचारी और बीराचारी । पश्वाचारी शाखा के अनुयायी शाक्ते'मद्य- 
मांसादि का सेवन वर्जित मानते हूँ, जब कि बीरभाठ़ी शाखा के अनुयायी 
उनका अनिवार्य सेवन करते हैं। इन दोनो हा] के अनुयायी शक्ति 
उपासको के लिए सात प्रकार के आचारो कल विधान किया गया है । ये) 
सात आधार है--१. वेदाचार, ३ वैष्णवाचार/' ३. शैवाचार, ४. दक्षिणार् 
चार, ५. वामाचार, ६ सिद्धान्ताचार और ७. कौलाचार। यद्यपि इन 
सप्तविध आचारो का झास्त्र-दृष्टि से पाछून करने का निर्देश समस्त शाक्त- 
मतानुयायियों के लिए किया गया है, किन्तु वस्तुत कालान्तर में बहुघा 
एक-एक आचार को लेकर क्षाक्तो की अनेक शाखाएँ बन गईं, जिनमें 
पारस्परिक आचार-भिन्नता देखने को मिलती है। वासाबार या कौलाचार 
उपासना-पद्धति के कारण शाक्तमत की उदात्त घारणा छोकनिन्‍्दा का विपय 
बनी ओर उप्तके फलस्वरूप झाक्तमत का विकास अवरुद हो गया । 

आज के भारतीय जनमानस में शिव और विष्णु की पूजा-प्रतिप्ठा की 
भाँति शक्ति की पूजा-प्रतिष्ठा का भी देशव्यापी प्रचलन है । शक्ति के ताबिक 
उपाप्तको की संझ्या आज भछे ही कम हो, कित्तु छोक-विभोहिनी, ताप- 
पाप-विमोचिनी भगवती दुर्गा की पूजा-प्रतिष्ठा-आराधना का प्रचलन आज 
भी भारत के घर-पर मे हे। सुद्दूर अज्ञात अतीत से अब तक शिव और 
शक्तित के भ्रति नगरो से छेकर गाँवो की घमंप्राण जनता में अपार भक्ति- 
भावना विद्यमान है। 'भगवदगीता” की ही भाँति 'दुर्गासस्शती' प्रत्येक धर्ें- 
निष्ठ परिवार की पवित्र पुस्तक है । 
बेष्णव सम्प्रदाप 


वैष्णव सम्प्रदाय को झूढा् में ग्रहथ करनेवाले कुछ विद्वान्‌ स्मार्तो 
[ स्मृति धमत्रियायी ) और थ्रौतो ( वेद धर्मानुयायी ) भेद से बैप्णदों तथा 
बष्णवेतरों बी भिन्नता स्थापित करते है। उनकी दृष्टि से थ्रौत ही 


छ्रे भआरतीय घमं-शाखाएं और उनका इतिहास 


वास्तविक वैष्णव हैं और स्मातों से अछग हैं। विन्तु यदि देखा जाये तो 
श्रौत्त भी बहुत कुछ आचारिक दृष्टि से यज्ञोपवीव, उपनयन तथा विवाह 
आदि सल्कारो को ग्रह्मसूत्रो में श्रोक्त कर्मकाण्डीय विधियों के अनुसार 
सम्पन्न करते हैं॥ इन सस्कारो के बिना औौतो का 'श्रौतत्व” सिद्ध नहीं 
होता है । इसलिए श्रुवि-आधारित स्मार्वे-कर्मों वे अनुयायी होने के कादण 
वैष्णवों तया वैष्णवेतरों मे विशेष प्रित्तता दृष्टिगोचर नही होती है । 

पुराणों मे विष्णु और शिव की उपासना का विद्येप उल्लेख क्या गया 
है। किन्तु उन दोनों को वैष्णव नहीं मात्रा गया है, क्योकि विष्णु और 
शिव, दोनों की भवित तथा उपासना में अविरोध है। 'नारदपुराण' के 
आरभ्भिक उपक्रम मे कहां गया है कि “जो शिवाचचना मे निरत है, भ्रिपुण्ड 
घारण करते हैं, शिव या विष्णु का नाम जपते हैं, रुद्राक्ष से अछश्त होते 
हैं, शिव या विष्णु मे जिनकी समान बुद्धि है, वे सब 'भागवत' हैं-- 

शिवेन परमेशे चर विष्णो च परमात्मनि। 
समबुद्धघा प्रवर्तन्ते ते वे भागवता स्मृत्ता ॥ 

इस प्रकार विष्णु और शिव मे समान निष्ठा रलनेवाले दोनों प्रकार के 
भकक्‍त सथा उपासक भागवत या वैष्णव हैं। जैसे विष्णुनिष्ठ वंष्णव हैं, धेसे 
ही शिवनि भी वैष्णव ही हैं। इस दृष्टि से जितने भी धार्मिक सम्प्रदाय 
वेदानु गत घ॒र्मं को मानने वाले हैं, वे सभी भागवत या वैष्णव हैं । 

“वैष्णवत्व” का अधिकार प्राप्त करता असहज है। वास्तविक वैष्णव 
वह है, जो समस्त इच्छाओं से निमुक्त हो चुका है। समस्त सासारिक कर्मों 
से जो सन्यास ले चुका है, ऐसा परिद्राजक ही वास्तविक वैष्णव है। 

घामिक सम्प्रदायों की परम्परा में शव तथा शाक्त मतो की अपेदशा 
बैप्णवमत का सर्वाधिक प्रचार प्रसार एव प्रभाव रहा है । यह प्रभाव सुद्दर 
अतीत से लेकर बाज तेक एक जेसे रूप मे बना हुआ है। उसका कारण 
विष्णु का दश्मावतारी स्वरूप है। विष्णु के इत दस रूपो में राम और 
कृष्ण के दिव्य, छोकरक्षक एवं छोकमगलकारी स्वरूपो को विभिन भावों मे 
भजा गया । राम ओर दृय्ण, दो ही एकमात्र ऐसे उपास्य देव रहे हैं, जिनके 
अलौकिक चरितो को छोकनिष्ठाओ वे अनुरूप प्रस्थापित करके जन-मानस 
की सबेदनाओं को समरस किया गया। 

डिव्यु की उशसना को, उनरों विभिन्न नाम रूपों, अवतारो को छेक्र 
जिन धापम्िक सम्प्रदायों का उदय हुआ, उनकी सख्या अनन्त है। उनमे जो 
भ्रमुख हैं और जिनकी परम्परा समृद्ध रूप मे आगे बढ़ती रहो, उनवे नाम 
हैं--रामानुज सम्प्रदाय ( ११दी झती ), माध्व सम्प्रदाय ( १२वीं शी )» 
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निम्बाक सम्प्रदाय ( १२वी शती ), विष्णुस्वामी सम्प्रदाय ( १३वो शी ), 
नामदेव-तुकाराम सम्प्रदाय ( १श्वी झती ), चँंतत्य सम्प्रदाय ( १५वी 
श्ती ), बल्लम सम्प्रदाय [ पृथ्वी श्॒ती ), कबीर सम्प्रदाव ( १५वीं 
शो ) ओर तुरूसी सम्प्रदाय ( १६वी झती )॥ 

इसके अतिरिक्त सनक सम्प्रदाय, राघावल्ूम सम्प्रदाय, तारायण 
सम्प्रदाय, रामदासी सम्प्रदाय, दतानेय सम्प्रदाय, महापुएपिया सम्प्रदाय, 
बारकरी सम्प्रदाय, स्कन्ध सम्प्रदाय, ग्राणपत्य सम्प्रदाय और सौर सम्प्रदाय 
आदि अनेक शास्ता-उपश्चाखाओं के रूप मे वैष्णव धर्म का प्रसार हुआ । 


वैष्णवधर्म को इन झाखा-उपशाखाओ पर सस्हृत, हिन्दी तथा अन्य 
भारतीय भाषाओं में जितना साहित्य लिखा गया, उसका भण्डार अनन्त है । 
महू अपार साहित्य भारत के गोौरवमय बौद्धिक चिन्तत का साक्षी है, और 
जाज भो भारत के अस्तित्व को राबाहूक है । उसकी गरिमामयी, कीतिशाली 
परम्परा का झाखत प्रतीक है । 


योग सम्प्रदाप 


बैंदिक धर्मातुयायी आस्तिवा समाज मे शैव, झ्ाक्‍त सथा वैष्णव शाखाओं 
के अतिरिक्त योगविद्या पर आधारित योगमद या योग सम्प्रदाय की अपनी 
अलग उपासना-पद्धति रही है। झाफ्तमत मे वामाचारी उपासभा ने और 
बोद् धर्म म बद्पाव की चामत्कारिक सिद्धियों ने उनके महत्त्व को कम 
कर दिया था। इन अनाचारी पिद्धों तथा वामाचारी तात्रिको ने परम्परागत 
मोग ग़ाधना वो विस्तृत कर दिया । 


इन परिस्थितियों मे योग-साधना की भारतीय परम्परा को पुनरुण्जी- 
बित करने मे जिन धामिक ग्रन्यों का महत्वपूर्ण योगदान रहा, उतमें नाथ 
सम्प्रदाय” का नाम उल्लेखनीय है। महामारत काछ मे योग-साधना का 
जो स्वरूप प्रचल्ति था, उसी को नाथपन्यी सिद्धों मे उजागर किया है 
यद्यपि नायो ने भी शिव ओर झवित को ही अपनी उपासता का आधार 
बनाया, विन्तु शैवों और शाक्तों से वह भिन्न है। इस सम्प्रदाय वे महा- 
योगियो में जारूस्धरनाव, मत्स्येद्रनाय, कृष्णपाद और गोरखताय का नाम 
अग्रणी है। इन चार महायोगियों मे भी मस्स्पेनद्धवाय (९ वी शर्ती ) थौर 
उसके सिप्य गोरखनाय (१० वी शती ) विद्येष रूपये उल्लेखनीय ह। 
उन्दति अत शिव की साथना पर बचत दिया और सदाचार तथा ब्रह्ममर्ये की 
श्रेश्वा को प्रतिपादित क्या । 


४ भारतोय घमम शाखाएँ ओर उनका इतिहृस 


प्राचीन योग-मार्म या योग्मठ की चार प्रमुख शाखाओं का उल्लेख देखने 
को मिलता है, जिनके नाम है--मत्रयोग, हठयोग, तपयोग और राजयोग। 
इन चारो शाखाओं की साधना के लिए आठ सीढ़ियाँ वनाई गई है--यम, 
तियम, आसन प्राणायाम, प्रत्याहार, घारणा, ध्यान और समाधि । मत्रयोग 
की साधता को “महाभाव समाधि ” हठयोग की साधना को 'महायोग समाधि” 
लययोग की समाधि को “सहालय सझाधि' और राजयोग की समाधि को 
“निविकल्प समाधि' कहा गया है 4 

इसी योगी मार्ग के उद्धारक गोरखनाथ हुए। उन्होने योगी मार्ग को 
स्वतत्र सम्प्रदाय के रूप मे प्रतिप्ठित किया और उसको इतना व्यापक बनाया 
कि उनके समय मे ही उसकी बारह उप शाखाएँ बन चुकी थी। इस योगी 
मार्ग के अनुयायी कानफड़ा सिद्ध है। इत बारह पन्‍्थों के! सिद्ध, साधक, 
फकीर, वैरागी आदि बाना धारण करने वाले अनेक अनुयायी हुए, जिनवे 
कारण यहे धर्म पन्‍य त्वरित गति से छोक-प्रचारित हुआ १ 


इस योगी मार्ग मे आगे चलकर अनेक प्रसिद्ध सिद्ध एवं सन्त हुए, जो 
कि हिन्दू भी थे और मुसलमान भी । मुसहूमान फकीरो में सन्त इमामशाह 
(१५ वी शी ) का नाम उल्लेखनीय है। उन्होने अपना स्वतत्र 'पीराना 
पन्‍्य! प्रचलित किया । अपने धर्म मार्ग मे उन्होने गुरु के महत्त्व को प्रति- 
प्रादित किया । और सत्यधर्म का प्रवारश्रत्तार किया । इस मत के ग्रुएओ 
को 'काका' कहा जाता है। वे हिन्दू और मुसलमान, दोतों हैं। वे मदिरा 
आदि दुर्व्यंतो से अछूय रहकर सादा तथा पवित्र जीवन बिताने में विश्वास 
करते हैं। 

योग मार्ग की साधना पद्धति को कबीर, नानक, दादू, और प्राणनाथ 
आदि सनन्‍्तो एवं समाज सुघारक भावना से ओत-ओत जीवन्मुक्त महात्माओ 
मे प्रशस्त किया। उन्होने एक ओर तो मूर्तिपूजा का खण्डन कर निर्गुण, 
निराकाकार, अद्वेत परमेश्वर की उपासना पर बल दिया और दूसरी ओर 
जात पाँत तथा कर्मकाण्ड वे. पाखण्डो का खण्डन किया। सन्‍्तो एवं साधको 
की यह परम्परा बहुत लम्बी है और उसका प्रचार-प्रसार सारे भारत मे हुआ। 


थोगमत की एक प्रावीन शाखा 'दत्ताजेय सत' के मास से भी प्रबलित 
है । भगवान्‌ दत्ताधेय एक ऋषिकुलीन ब्रह्मज्ञानी थे। किन्तु इस मत का प्रचकछत 
कालान्तर से किसी अज्ञात नाम योगी ने किया। इस मत मे ब्रह्मचयै, घान- 
प्रस्थ और सन्यास को ही स्थान है, ग़हस्थ को कोई स्थान नहीं दिया गया 
है । गृहत्यागी एवं उदासीन योगियो के लिए ही इस मत मे प्रवेश करने की 
अनुन्ञा है । यह पन्‍्य झानमार्गी है । 


घामिक सम्प्रदाय जप 


इसी प्रकार महाभारतकालीन धर्म शाला 'स्कन्‍्द सम्प्रदाय' को लछोक- 
प्रचलछित होने का समय १० वी शती के लगभग हैं। स्कन्द सनातन ब्रह्म- 
चारी थे, जिन्हे कुमार भी कहा गया है ॥ योग-मार्े की साधना में स्कन्‍्द 
को पवित्र झ्ज्िति का प्रतीक माना गया है । तपस्या तथा योग-साधना द्वारा 
अजित ब्रह्मकर्चस्व का प्रतीक ही स्कन्द है $ 
सम्प्रदाय शब्द का दर्तंमान स्वरूप 

सम्प्रदाय शब्द अपने वर्तेमान स्वरुप में कुछ भिन्नार्षक प्रयुक्त होता हैं 
ओर विक्ृत रूप मे ग्रहण दिया जाता है। उसको कोमी प्रततिद्वन्द्रिता एव 
घामिक द्रोह का रूप दिया गया है। सम्प्रदाय को कौम का पर्याय मानकर 
आज साम्प्रदायिक संघर्ष एवं साम्प्रदायिक दग्रे आदि कय प्रयोग किया जाता 
है, जो कि घमसन्धिता का परिचायक है ओर कतिपय समराजद्रोही लोगो की 
देव है। 'घर्मनिरपेक्ष' शब्द भी इसी प्रकार की -भ्रान्ति फैलाने वाला राज- 
नीतिन्नों का एक अविचारित, निरयंक, अदुद्धिमदा का परिच्ायक है । निर- 
पेक्षता वा अर्थ अपेक्षाहीन, सिद्धान्तहीन, अस्तित्वहीन हो सकता है। निरपेक्ष 
व्यक्ति न तो अपने प्रति और न देश के प्रति परनिप्नावान्‌ हो सकता है ॥, बत्- 
एव 'सम्प्रदाय/ और “निरपेक्ष! इनके प्रचलन से भारत की ५७७०) 
उन्नत परम्परा का अपहनन हुआ है । ह 

आरत की उन्नत घर्मेपरग्परा भे 'सम्प्रदाय! शब्द को एक विशिष्ट 
अर्थ मे प्रयुक्त किया जाता रहा है। सम्प्रदाय वस्तुत एक ऐसी सश्था है, ऐसा 
समाज है, जो ग्रुर-परम्परागत या आचार्य-परम्परागत है ॥ गुरु-परम्परा से 
जिसके आचार-विचार परिशुद्ध हैं, ऐसे सदुपदिष्ट व्यक्षितयों का विशिष्ट 
समाज ही 'सम्प्रदाय! है । “प्रत्येक धामिक सम्प्रदाय का उद्देश्य जन कल्याण 
का रहा है । जिततो भी अनन्त बुराइयां और पापाचार हैं, उनसे विरत 
रहना और व्यापक मसातव-समाज में सदभाव, सदाचार और सदविचार 
स्थापित करना ही प्रत्येक धामिक पन्‍्थ, मत या सम्प्रदाय का लक्ष्य रहा है । 
सम्प्रदाय का जातीय सघर्षों तथा कौमी दगो से कभी भी कोई सम्बन्ध नहीं 
रहा है। पधर्मान्धता तथा हिंसा का सम्बन्ध सम्प्रदाय से जोड़ना न केवल 
देशमतित के पति अवमानना है, अपितु परम्परा के प्रति भी विश्वासघात है ! 





पुरातन भारतीय शासकों की धर्मानुरागिता 


धर्म भारतीयता वा प्रतीक या पर्याय रहा है। इसलिए प्राचीन भारत 
में जितने भी झ्ञासक, सम्राट्‌ या राजा महाराजा हुए, उन्होने धर्म का वरण 
किया और उसके प्रति निप्वावात्‌ रहकर अपने शासन का सचाछन किया । 
प्राचीन भारत के शासकों की धर्मानुरागिता उनकी प्रशस्तियों तथा उतने 
अभिलेखो मे सुरक्षित है । 

सम्राद्‌ अशोक भारत का प्रथम सम्प्रभुतासम्पन्न सम्राट हुआ, जिसके 
शासन काल से भारतीय इतिहास को गौरवशाली परम्परा स्थापित हुई। 
लोक को धर्म भावना को जानकारी देने और समाज को धर्ममागं का 
अनुसरण करने के उद्देश्य से उसने लेख खुदवाये और अपने साम्राज्य के 
विभिन्न अचलो मे उन्हे प्रतिप्ठित किया । उसने अपने शासन को धर्म राज्य 
घोषित किया । उसके चोये, आठवें तथा नवें अभिलेख में उसकी 
धर्मे-यात्रा, धर्मसगत तथा धर्म शासन का स्पष्ट उल्लेख हुआ है। उसने 
अपने ग्यारहवें अभिलेख में स्पष्ट कहा है कि “घर्मेदान के अतिरिक्त 
कोई दूसरा कार्य बढकर नहीं है! । इस अभिलेख में उसने यह 
राजाज्ञा उत्कीथित करवाई कि समस्त प्रजाजनो से उचित व्यवहार किया 
जाये । दास से समुचित आचरण किया जाये। माता पिता की सेवा की 
जाये। साधु ब्राह्मण का दर्शन कर उन्हे दान दिया जाये | प्राणिहित किया 
जाये | ऐप्ता आचरण करने पर इस छोक में सुखोपलब्धि होगी और परलोक 
मे भी पुण्य प्राप्त होगा । अशोक ते अपने अभिलेखों को धर्मलिपि ( अय धर्म- 
लिपि ) नाम से कहा है। 

अशोक की उक्त आज्ञाओ का अनुशीलन करने पर प्रतीत होता है कि 
उसने किसी विश्विष्ट घ॒र्मानुयायी के नाते अपने धर्म प्रचार के लिए राजाशाएँ 
उत्कीणित नही करवाई ! यद्यपि वह बौद्धधर्माठुबायी था, विन्तु धर्मस्वातत्य 
उसके शासन की विशिष्टता रही है। कलिंग के नर सहार मे उसको आत्मा- 
नुशीलन के लिए वाध्य किया और युद्धोन्माद के उद्देश्य का सर्वेधा परित्याय 
कर उसने धर्म द्वारा विश्व विजय का सवलल्‍प कर लिया था। उसने मानव 
मगरकूकारी बौद्धधर्म की स्रावंधोम भावना में स्वयं को समर्पित कर दिया 
और उस्रके प्रचार-प्रसार को ही जीवन का छक्ष्य बना लिया ! धान्ति, सद्भाव 
गौर मानव-कल्याण की स्वापना के छिए उसने देश-विदेश मे अपने विद्वानु 
घर्मदूतों को भेडा । उसने बई हजार स्तूपो का निर्माण करवाया, मठ बनवाये 


पुरातव भारतीय झासको की धर्मानुराणिता छछ 


और विशेष रूप से नियुक्त धर्मेमहापातन्नों द्वारा अहिसा का पाठ प्रचारित 
किया उसने मानव मगर के छिए घ्॒मं को ही एकमाव जाधार स्वीकार कर 
ल्यिया। 

सम्राद अशोक की पर्मे-सहिष्णुता एवं घामिक उदारता का अनुसरण 
दक्षिण के शुगो ने भो किया। जिस प्रकार छन्नोक ने बौद्धधर्म के प्रति 
अनुराग रखते हुए भी समस्त धर्मों का सम्मान किया, उसी भ्रकार शुगो ने भी 
परम्परागत वौद्धधर्म के उच्चादशशों का अनुसरण-पाछन करते हुए ब्राह्मण घ॒र्मं 
को उजागर किया। उन्होंने एक ओर तो भरहुत वेदिका पर अभिलेख खुदवा 
कर बौद्धप्रम के प्रति अपनी तिप्ठा अभिव्यक्त की और दूसरो ओर दैदिक यज्ञो 
की परम्परा को स्थापित कर ब्राह्मण धर्म का पुनरुत्थान किया। ई० पूर्वे 
भ्रम दाती में वर्तमान पुध्यमित्र शुग के अयोध्या अभिलेख से विदित होता 
है कि उसने दो अम्वमेध सत्नो का आयोजन किया या ( दिरशमेघयाजित 
सेनापते प्रुष्यमित्रस्थ ) 

सातवाहन शासको ने भी धर्म के प्रति “घर्माय नम” कहू कर अपनी 
निप्ठा व्यक्त की | ई० पू्वे प्रथम छाती में उत्कीर्ण नावाघाट के अभिलेखों से 
विदित होता है कि सातवाहनों ने अग्न्याघेय, अनारम्भगीय, राजसूय तथा 
अश्वमेघ यज्ञ किये थे । इस प्रकार सातवाहन झासक भी ब्राह्मण धर्मेंके 
अनुयायी थे । किन्तु बोदधर्मे के प्रति भी उनकी निष्ठा का परिचायक स्राँची 
स्तम्भ का अभिलेख है । 

घामिक अभिरुषि से प्रेरित होकर नहपान के जामाता ऋषभदत्त या 
उपवदत्त ( प्रथम झती ) मे प्रभास तोर्थ में ब्राह्मण कन्या के विवाह के लिए 
दात दिया था। उसके नासिक अभिलेख से यह भी शात होता है उसमे बौद्ध 
घर्म को भी गुप्तदान दिया था। प्रयम शती ई० में दतमान महाप्षत्रप रुद- 
दामन ने प्रचुर धन दान करके लोकहित के लिए विद्याल वॉँध बनवाया था। 
उसके पुत्र रुद्रसिह्‌ प्रथम के गुफालेख से उसकी धामिक उदारता प्रकट 
होती है । 

भारतीय दासको में धर्म की ज्योति को उजागर करने और उसके प्रकाश 
मे राष्ट्र को सन्‍्मार्य पर के जाते मे कनिष्ठ का भाप उल्लेखनीय है। प्रषम 
शाठी ई० में भोयें अशोक को भरैति कुषाण सम्राट कनिष्क का सुप्त रामृद्धि- 
पूर्ण शासन विशुद्ध रूप से घमें पर आधारित या। उसने अपने पूर्व दर्ती 
शुग-सातवाहनो के देदिक धर्म या द्राहण धर्म को गौण और बोदपम को 
प्रमुखता दी यो । उतने पूर्णू्प से बौद्धघर्म गा धरण कर लिया था और 
अपनी प्रजा को भी इसके छिए प्रोत्साहित किया । उसने चौथी बौद्ध -सगीति 


छ्ट भारतोय धर्म-शाखाएँ मौर उनका इतिहास 


( बौद्ध विद्वत्मभा ) का आयोजन कर वौद्धधर्म की भावी उन्नति वे छिए 
अनेक योजनाएँ कार्यान्वित की । उसके प्रयास से मथुरा, काशी तथा सासरनाथ 
में वौद्धारामों का निर्माण हुआ और वुद्ध प्रतिमाएँ स्थापित की गईं ॥ उसने 
अनेक घम्मे-लेख उत्तीणित करवाये । उसके इन धर्मलेखों के माघार पर ही 
आधुनिक इतिहासकारो ने उसके साम्राज्य की सीमाओं को खोज निकाला था । 
अपने सिक्कों पर उसने वुद्धाहइति उत्बीणित कर अपने अगाघ धर्म विश्वास 
को अभिव्यक्त क्या । 
शुगो तथा सातवाहनों का ब्राह्मण घर्म के प्रति अनुराग का प्रमाव 
परवर्ती शासको पर भी परिलतक्षित हुआ । उदाहरणस्वरूप तीसरी छाती ई० 
में वर्तमान सागवर्श्ीय राजाओ में काशीनरेश प्रारकिव ने दश अभरवमेयथ यज्ञ 
करके काशी में दश्यास्वमेघ घाट का निर्माण एव नामकरण किया था। इसी 
शत्ती में वर्तमान दक्षिण भारत के शासक वीर पुरुषदत्त के नागाजुंनी पर्वत 
के पास के भग्नावशैपों के स्तूप-छेख में अम्निष्टोम, बाजपेय तथा अद्वमेघ 
यज्ञ कर उल्लेख हुआ है । 
भारतीय शासकों में धामिक अभिश्चि की भावना आगे भी निरन्तर 
प्रवरतित होती रही । गुप्त सम्राद्‌ विशुद्ध रूप से परम भागवत थे। उनके 
समय ब्राह्मण धर्म उत्कर्प पर था। सम्राद समुद्रयु्र को लश्वभेघ यज्ञों का 
पुतरुद्धारक ( चिटोत्सनाइवमेघकतुं ) कहा गया है। भुस्तो के समय की विशेष 
बात यह है कि उतके सरक्षण में वौद्धधर्मे भी परम्परानुरूप में आगे बडता 
यया। उनके शासन काल में सारनाय में अव्ेक भव्य बुद्ध प्रतिभाओं का 
निर्माण हुआ | कुमारगुम प्रथम का एक अभिलेख मनकुववाँ ( इलाहाबाद ) की 
बुद्ध प्रतिमा पर उत्वीणित है। उसी प्रकार कुमारगुम्त द्वितीय तथा बुधगुम 
के भी बौद्ध प्रतिमाओं पर अपने लेख खुदवा कर बौद्धधर्म के प्रति अपनी 
निष्ठा व्यक्त की 4 
पाचवीं शझती ई० में वर्तमान दक्षिण के वाकाटक्वज्ञीय शासक ब्राह्मण- 
घर्मानुयायी थे । रानी प्रभावती के अभिलेख में अनेक अइवमेध यज्ञों वा 
उल्लेख हुआ है। इसी प्रकार राजा अवरसेत द्वितीय के ताम्न-पत्र में उसे चार 
अश्वमेघ यज्ञ करने वाला बताया गया है । 
बौधधर्म की परम्परा वे अन्तिम सरक्षक एवं अनुरागी बगाल के पाल- 
चशीय शासक थे । वयारछ ने घर्मपाल, देवपाछ, नारायणपाऊ ओौर सूरपराछ 
सभी परम बौद्ध थे । पाछ थासको ने अश्योक तथा कनिष्क की भाँति बौद्ध 
घर्म को राजधर्म का सम्मान दिया, जिसके प्रमाण उनके अनेक अभिलेख हैं । 
पाल घास्रकों के बौदधर्मानुराय के कारण बोद्ध बछा में पाक शैली के नाम , 


पुरातन भारतीय शासको की घर्मानुराणिता छ९्‌ 


से एक नई बछा शी वा प्रचछन हुआ | कुक्हार ( विहार ) में उपल्य्य 
कासस्‍्य प्रतिमाओ पर देवपाल के शासन काल के लेख उत्वीणित हैं। इच्ती 
प्रकार खालिमपुर, समुग्रेर, भागछ॒पुर, बोधयया और वानयढ आदि विभिन्न 
स्थानों पर उदीशित प्रशस्तियाँ उनके बौद्धानुराग के पुष्ट खेतिहासिक 
प्रमाण हैं । 

मध्ययुगीव भारत के कुछ झासकों में बोद्ध धर्म का प्रभाव बना रहा । 
गहडवाछ राजा ग्रोविन्दचन्द की रानी कुमारी देवी का वौद्धानुराग सारनाथ 
के एक प्रस्तर लेव से विदित होता है। उसमे कहा गया है कि उसने विहार 
के भिज्षुमप को दान दिया या । 

इसी प्रकार परवर्दी मघ्ययुगीन झासको ने भी घ॒र्में को अपने शासन का 
अभिन अग ववा कर जानी प्रजा की सुश्र समृद्धि को बढाया। किन्तु यह 
विद्येर रूर से उल्लेखदीव है कि किसी भी शासक ने कभी भी अन्य धर्मो- 
नुयाथियों के प्रति कोई द्वेप-वैमनश््य प्रकड तया जाचरित नही क्रिया, अपितु 
अन्य घर्मानुयायियों को उच्च भावना ओ को स्वय भे समाहित किया । 


(तीन ) 
मद्मामारतफालीन घर्मशाखाएँ 
शात्वत मत 
पाचरात्र मत 
भागवत घम 
पुराणों में वेदविहित घम्र की पुन स्थापना 
सौर सम्प्रदाय 
स्कद सम्प्रदाय 
गाणपत्य मत 
दत्तात्रेय मत 
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६ भा० 


सालत मत 


भारत की पुरातन घ॒र्मे-परम्परा मे भागवत, सात्वत और पाचरात्र, तीन 
मतो का उल्लेख देखने को मिलता है। यदुवश्य मे सत्वत नाम का एक राजा 
हुआ, जिसको कि 'वशकर' कहा गया है ओर जिसने सात्वतवश का प्रवर्तेत 
किया। उसके पिता का नाम अश्यु और पुत्र का नाम सात्वत था। इसी 
यदुवशीय राजा सात्वत ने सात्वत मत का प्रवर्तत एवं सवर्द्धन किया । 


इस मत की परम्परा राजा सात्वत को कहाँ से प्राप्त हुई ओर उसका 
आगे क्‍या स्वरूप रहा, इसका उल्लेख “महाभारत” ( जझ्ञा० ३३६।३१-४९ ) 
में हुआ हे । सात्वत मत की परम्परा मे सनत्कुमार को एक श्रेष्ठ आचार्य 
भाता गया है। इस मत का ज्ञान उपदेश सर्वे प्रथम ब्रह्मा ने सनत्कुमार को 
दिया, शिसे उन्होंने वीरण प्रजापति को प्रदान किया ( शा० रे३६॥३७ ) । 
उपदेश को यह परम्परा वीरण प्रजापति से नारद मुनि को प्राप्त हुई भौर 
मारद मुनि ने उसे शुक को प्रदान किया। छुकदेव से उसका उपदेश राजा 
सात्यत को मिला । इस मत का सार “महाभारत' ( श्ञा० ३१६।६ ) मे इस 
प्रकार उल्लिब्ित है-- विद्या के समान श्रेष्ठ नेत्र इस सप्तार मे नही हैं, साथ 
ही सत्य के समान श्रेष्ठ तप, राग के समान घोर दु ख और त्याग के सम्रान 
श्रेष्ठ सुख भी इस सग़ार में दूसरा नही है'-- 


नास्ति विद्यासम चक्षुर्तास्ति सत्यसम तप । 
नास्ति रागसम दु ख वास्ति त्यागसम सुखम्‌ ॥ 


इस प्रकार सात्वतमत परम्परा द्वारा छोकविश्वुत हुआ 4 “कूमपुराण' मे 
यादववज्ञीय लोगो को सात्वत कहां गया है ओर 'प्मपुराण' मे सात्वतो 
को विष्णुभक्त के रूप में अभिहित किया गया है। इससे यह जात होता है 
कि आरम्भ से सात्वत मत की भागवत मत से एकता थी । किन्तु “मनुस्मृति” 
म सात्ववा को शकर जातिविश्येप के रूप मे परिग्रणित किया गया है। 
सांत्वतों के सम्बन्ध में इस विविधता का कारण सभवत यह हो सकता है 
कि महाभारत काछ मे भागवत्ो तथा शात्वतो में भक्ति तथा उपासना 
के क्षेत्रम जो एकरूपता थी, काछान्तर मे दोनों मतो के अनुयाय्रियो मे 


परस्पर विरोध उत्पन्न हो गया या । इसलिए मनु ने सात्वतो के प्रति द्वीनता 
क॑ भाव प्रकट किय हूँ । 


्थ्ड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


परवर्ती पुराणों में भागवत घ्॒में का अधिक भ्रचार-प्रसार हुआ और 
सात्वत मत की संगुण विष्णु या केशव भक्ति को उसने अपने अन्दर समा 
लिया, ठीक वैसे ही जैसे कि भागवत मत में पाचरात्र मत का समावेश हुआ | 

“भगवदूगीता” में प्रतिपादित निष्काम कर्म और वासुदेव की उपासता 
सात्वत मत का मुख्य उद्देश्य था। सात्वतों ने निष्काम कर्म के अतिरिक्त 
ज्ञान तथा भक्ति को भी आत्मोद्धार वा साधन बनाया। “पद्मपुराण” मे 
कहां गया है कि 'जो सभी कर्मों को त्याग कर अतन्य चित्त से श्रीक्षप्ण, केशव 
या हरि की उपासना करता है, वही सात्वत भक्त कहछातवा हैं।” 'हरिगीता' 
में भी सात्वतो का उल्लेख हुआ है । 

इसी प्रकार सात्वत भक्तो के उपास्य श्रीकृष्ण या विष्णु बन गये और 
भागवत मत के व्यापक प्रचछन के उपरान्त कूगभग ७वी शती ई० के बाद 
न तो सात्वत मत को और न पाचरात्र मत का उल्लेख देखने को मिलता हैं। 


पांचरात्र मत 


प्राचीन घामिक मतो में पाचरात्र मत का भी एक नाम है ॥ पाँच प्रकार 
की ज्ञान-भूमियों पर आधारित एवं विचारित होने के कारण इस धामिक 
मत का ऐसा नामकरण हुआ--- 

राज च ज्ञानवचन ज्ञान पज्चविधं स्मृतम्‌। 

'प्रहाभारत! के 'शान्तिपर्व' ( अध्याय ३४९ ) में पितामह भीष्म ने 
महाराज युधिप्ठिर से प्रचलित पाँच ज्ञानो की चर्चा करते हुए उन पाँच जानो 
के सम्रन्वित स्वरूप को “मत' की प्जज्ञा दी यी। इन पाँच मतो या ज्ञानो 
में उन्होंने पाचरात का भी उल्लेख किया-- 

साख्य॑ योग पाच्चरात्र वेदा पाशुपतं तथा। 
ज्ञानास्येतानि राजपें विद्धि नानामतानि बें॥ 

पाचरात्र मत के सम्बन्ध में उक्त उल्लेख यहू सिद्ध करता है कि उम्तका 
इतिहास बहुत प्राचीन है । ईश्वर की सग्रथ उपायना के रूप में शिव तथा 
विष्णु, दोनों का देवत्व वैदिक युग में ही स्वीकार किया जा चुका या। 
महाभारत-युग मे शिव भी अपेक्षा विष्णु की सग्रुण उपासना-आराधता का 
बहु-प्रचलन हुआ और श्रीकृष्ण कौ विप्णु वे अवतार के रूप में माना 
जाने छगा या। "महाभारत के युग में ही परम्पराग्रत विष्णु की उपासना 
को पाचरात्र के नाम से कहा जाने छगा था। पुराणों भे इस विष्णु उपा- 
सनापरक पाचरात्र मत को अधिक थ्यापक्ता तथा लोकमाम्यता प्राप्त हुई । 
पुराणकार ऋषियों ने धर्म का सामरान्यीकरण किया और उसे समाज के 
अत्येक वर्ग के छिए सहज तथा श्रेयस्कर बनाया । 

पाचरात्र सत का प्रथम अनुयायी राजा उपरिचर वसु हुआ। उसने ही 
पाचराभ्र विधि से नारायण की पूजा का प्रचतत किया। इसकी कया 
“नारायघीय उपास्यान' ( महाभारत, श्ञा० रेव्४३५ ) में वधित है। इस 
मत के आधार मूलरूप में नारायण रहे हैं॥ उक्त उपाल्यान गे कहा 
गया है कि र्वायम्भुव मन्वन्तर से सवातत विश्वात्मा नारायण से नर, 
तारायभ, हरि और इष्ण चार मूतियाँ उत्पन्न हुईं। उनमे नर-नारामण 
ऋषियों ने उत्तरासण्ड वदरिकाश्रम में जाकर ठप किया । एक बार जिन्नापु 
नारद मुनि ने नर-नारायथ ऋषियों से धर्म विषय पर प्रश्त किये। नर- 


वारायय ऋषियों ने अपने उत्तर मे महपरि को प्राचरात्र मद का व्याख्यान 
किया। 


<६ भारतीय घमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


नर-तारायण द्वारा नारद को प्राप्त धर्म का उपदेश दिया। इस उपदेश 
में कहा गया है कि 'जो नित्य अजन्मा और शाश्वत है, जो चौवीत्त दत्त्वो से 
परे पच्चीसवाँ शुरुष है, उसे सनातन पुरुष वासुदेव कहते हैं। वही सर्व- 
व्यापक है । प्रलय काल मे उसके अतिरिक्त कोई नहीं बचता । प्र महा- 
भूठों का जो झटदीर बनता है, उसमे अदृश्य सूक्ष्म रूप मे वायुदेव प्रवेश करते 
हैं ॥ इस रूप में उसे भेष तथा सकपेंण कहा जाता है । 

घमें का उक्त उपदेश स्वायम्भुव मन्वन्तर मे मरीचि, अगिरा, अभि, 
पुलस्त्य, थुलह, क्रतु और वरिष्ठ आदि सप्तवियों को प्राप्त हुआ। उन्होने 
परम्परागत मत को धर्म, अय काम और मोक्ष--इन चठुविध थुदपाये से 
समस्वित कर 'प्राचराज-झात्त्र' का अथयन किया । उस ध्ास्त्र में प्रद्त्ति तपा 
तिछृत्ति दोषों मार्गों, अहिंसा तथा ग्रहिसामय वैदिक यज्ञों एक श्रद्धादि 
क्रियाओं का निरूपण किया गया है। यह शास्त्र अपने मूल रूप में एक लाख 
इल्योक परिमाण का था। उसमे पाचरात्र के विस्तृत स्वरूप का वर्णन किया 
गया था । 

प्राचरात्र मत को यह परम्परा क्सि रूप में आगे बढो तथा जन-विश्वुत 
हुई, इस सम्बन्ध मे किसी भी प्रकार की प्रमाण सामग्री उपलब्ध नही है। 
किन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि पाचरात्र मत भी सात्वत भत की भाँति भाग- 
घते मंत में पर्येवसित हो गया । महाभारत काल से लेकर शकराचार्य के 
समय ८ वी शत्ती ई० तक, पहले बोद्धो ने और उनके बाद शकराचार्य ने 
पाचरात्र मत को प्रभावहीत कर दिया था। आगे न तो सात्वत मत और 
न पाचरात्र मत का अस्तित्व देखने को मिलता है । भागवत मत ने एक 
स्वतत्र सम्प्रदाय का स्वरूप घारथ कर वैष्णव भक्ति वे रूप में पहले तो 
द्रविड, तैंलग, कर्नाटक तथा महाराष्ट्र मे अपता प्रसार किया और तत्पश्रातु 
बहू उत्तरी भारत तथा भारत के अन्य अचकज़ो में फैला । 


पांचरात्र साहित्य 

पुराणोकत १०८ सहिताओ मे से “'ल्वप्रीसहिता' प्राचीनतम सहिताओ में 
से एक थी, जिसका सम्बन्ध पाचरात्र मत से था। किन्तु बह सम्प्रति बह 
उपलब्ध नहीं है। पराचरात्र मत पर उपलब्ध भ्रमुख भ्रन्य 'पराचरातर सहिता' 
है, जो कि एक आगमिक ग्रन्य है । उसमे वैष्णव आचारो का विस्तार से 
वर्णन किया गया है। इस सहिता-प्रन्थ के दो विभाग हैं--पाचरात्र और 
वैखानस । किसी मन्दिर में पाचरात्र और किसी मन्दिर म॑ बैखानस सहिता 
के अनुसार आचारो का सम्पादन होता है। नारद पाचरात्र” सें भागवत 


पाचरान्र तत ८७9 


सम्प्रदाय के दाश्निक सिद्धान्तो का प्रतिषपादन किया गया है। इस सम्प्रदाय 
के प्रमुख ग्रन्यो मे 'हरिवश', 'स्कन्द उपनिपद्‌', 'भागवत', “नारदभक्ति- 
सूच्र', शाण्डिल्यभक्तिसूत्र', “बासुदेव गोपीचन्दत उपनिषद्‌', 'मुक्ताफल', 
“हरिलीला' और “पागवत तत्त्वा्थंदीपिका' के अतिरिक्त “महानारायण 
उपनिषद्‌', 'महाभारत', “रामायर्णा तथा “भगवदुगीता' का नाम उल्लेखनीय 
है। इन ग्रत्यो के अतिरिक्त 'ज्ञानामृतसार' का इस दृष्टि से उल्लेखनीय 
स्थान है कि उसके कारण बोद्धधमें तथा झकराचाये के विरोध के फलस्वरूप 
भी भागवत धर्में की लोकप्रियता कम नहीं हुई । 

इस प्रकार पाचरात्र मत के सम्बन्ध मे जो ज्ञान-सामग्री उपलब्ध होती 
है, उप्तसे यह ज्ञात होता है कि काछान्तर मे वहू भागवत धर्मे मे विलयितत 
होकर उसका स्वतत्न अस्तित्व प्राय समाप्त हो गया गौर भारतीय धर्म की 
व्यापकता को भागवत धर्म ने बरण कर अपुा अस्तित्व चिर स्थायी बनाया + 





भागवत धर्म 


भारत की पुरातन घमें-शाखाओ मे 'भागवत मत' या 'भागवत धर्म का 
भी एक नाम है। यद्यपि कालान्तर में भागवत धर्म का विकास बैष्णव धमें के 
रूप मे हुआ, किन्तु अपने सुल्&ूप मे वह स्वतत्र धर्मशाखा के रूप में 
प्रचलित था ॥ उसका स्वतंत्र अस्तित्व उसके महामत्र ओम नमों भगवते 
वासुदेवाय' से भी स्पथ्ट होता है । यद्यवि इस द्वादश्ाक्षरी महामत्र का प्रयोग 
वैष्णवधधर्मानुपायी, दिशेषरूप से बत्लभ-सम्प्रदाय के अनुमायी भी करने 
रूगे थे, किन्तु आरम्भ भे भागवत धर्म सर्वेथा स्वतन्र था और उक्त महां- 
मत्र का प्रयोग उसके अनुयायी ही करते थे । 

भागवत घ॒र्मे पुरातन पोचरात्र या सात्वत अथवा वेखानस मतो से भिन्न 
था। पांचरात्र या वैखानस आदि मतो में नारायण को परमतत्त्व तथा 
उपास्यआराध्य के रूप मे माना गया है, जब कि भागवत धर्म के आधार 
बासुदेव श्रीकृष्ण रहे हैं। भागवत धर्म मे नारायण तथा विष्णु की अपेक्षा 
श्रीकृष्ण को एकभरत्र स्थान दिया गया है । 

इन महृत्वपूर्ण देवताओं की शारत्रमात्यता तथा लोकमान्यदा परम्परा से 
भिन्न रही है। ब्राह्मण ग्रन्थों तथा आरण्यक-्रन्थो के समय तक विष्णु, 
मारायण या हरि आदि देवताओं को आधुनिक भक्ति-भाववा के अनुरूप 
करुणातिघान भगवानु के रूप मे नहीं माना गया है। अपने उपास्यदेव के 
प्रति उपासक की भक्ति-भावपूर्ण निष्ठा सात्वत धर्म या भागवत धर्म के उदय 
के भनन्‍्तर ही हुई। इस धर्म के उपास्य-आराध्य वासुदेव थोक्ृष्ण थे। 
यद्यपि विष्णु तथा नारायण या हरि की भाँति वासुदेव या कृष्ण, इन दो 
नामो का प्रयोग आरम्भ मे अलग-अछय होता रहा, किन्तु बाद मे उनवों 
वासुदेव कृष्ण एक मानकर कहा गया। 

यद्यपि वासुदेव नाम का उल्लेख प्राचीवता की दृष्टि से केवल 'तैत्तिरीय 
आरण्यक' से हुआ है, तथापि “महाभारत” मे! अनन्तर उनके स्वरूप तथा 
महत्त्व भ परिवर्तन हुआ । 'महाभारत' ( ५७७०३३० ) के एक स्थल पर 
कहा गया है--'मैं वासुदेव इसलिए कहलाता हूँ कि मैं सभी प्राणियों को 
अपनी माया शए या अलौकिक ज्योति द्वारा आच्छादित किये रहता हूँ। 
“भगवदुगीता' मे “शौकृष्ण ने स्वय कहा है--'बृष्षियों मे मैं वासुदेव हूँ! । 
(६ दृष्थीता वायुदेदोडहस्‌ )॥ इस कथन से यह भी ज्ञाव होता है कि वायुदेव 
बृष्णिकुलू भे उत्पन्न हुए थे । अन्यास्य इतिहास प्रन्थो से स्पष्ट है कि मृष्यियो 


भागवत धर्म <दै 


का सूल निवास भथुरा के उत्तर मे था। वसयुदेव-देवकी इसो कुछ के थे। 
देवकौपुत्र कृष्ण और वासुदेव कृष्ण एक ही ये । “भगवद्‌गीता” मे अजुन को 
कत्तेब्यवोध का उपदेश देते हुए श्रोकृष्ण मे कहा है--'सब कुछ सच्चा सोधा 
कत्तेब्य समझ कर उसके फल को भगवान्‌ के हाथ मे निहित सानना चाहिए । 
अर्थात्‌ एकमात्र भगवान्‌ पर भरोसा करना चाहिए। एकनिष्ठ भक्त ही भगवान्‌ 
को प्रिय है । भागवतो ने इसी एवनिप्वा को 'एकान्तिक धर्म” कहा है ओर वही 
भगवान्‌ नारापण को प्रिय है ( महाभारत १२।३४८४४ )। 'भगवदगीता” मे 
कहा गया है--'मुय भे' ही सन लगाकर मुझ मे ही बुद्धि को स्थिर कर । इससे 
तू नि सन्देह मुझ भे ही निवास करेगा । **'मैं तुझसे सच्ची प्रतिज्ञा करता 
हूँ। इसके द्वारा तू मुझ मे जा मिलेगा 7 आत्मसमर्पंण की यह एकनिप्ठ 
भावना ही एकान्तिक धर्म है। इस एकान्तिक घ॒र्मं का विकास पाचरात्र धर्म 
भें हुआ है। पाचरात्र धर्म की पूर्णता वेष्णव घ॒र्मे के रूप मे पल्‍छवित हुई । 
प्राचीन पाचरात्र धर्म या भागवत धर्म का ही वैष्णव धर्म मे रूपास्तर हुआ । 
विकास वी इस स्थिति तक पहुंचने से पूर्व भागवत धर्म स्वतत्र रूप से 
विकसित होता रहा । अपने मूल रूप मे वह उदार, सहिष्णु और सानवमात्र 
के लिए ग्राह्म रहा है। उसमे असमातता का कोई भाव नही या । किरात, 
हृण, आन्य, पुलिन्द, पुस्कस, आभीर, कक, यवन और खश आदि जो भी 
तत्कालीन विभिन्न भारतेतर जातियाँ तथा निम्न बर्गे का समाज था, उसको 
भो भागवत धर्म को वरण करने की स्वृतत्॒ता थी ॥ 
भागवत धर्म गथप्रि बेदानुमत धर्म है, तथापि उसमे वेदमत के विपरीत 
हिंसा का निपेध है। वैदिक यज्ञों मे परम्परा से पशुवध का प्रचलन या। 
किन्तु भागवत धर्मानुयायी राजा उपरिचर बसु मे अपने अश्वमेध में पशु बलि 
नही दी थी ( महाभारत, धा० २३६॥१० )। कुर्वशोय सुधन्या की शाखा 
भे यह राजा कृतिका का पुत्र था और इतयुग में हुआ पा। एक समय 
इन्द्र तया महपियों का पशुवध के विहित-अविहित पक्ष पर विवाद हो ग्रया 
था। उसमे निर्णायक के रूप मे राजा उपरिचर वसु ने महवियों का पक्ष 
छेकर पशुवध को अविहित ठहराया । अपने गुर शृहस्पति ने हो हृत्व मे उसने 
अश्वप्रेघ यज्ञ विया था, जिसमे पशुन्यध नही रिया गया। इस यज्ञ से राजा 
ने नारायण बे साकभात्‌ दर्शन विये थे । 
भागवत धर्म की प्रादीनवा तथा छोर प्रियता के कुछ ऐतिहासिक तथा 
पुरातात्विक प्रमाण उपरूच्ध होते हैं॥ भारत केः अनेक पुरातन राजबशो ने 
भागवत घमम को राजप््॒म के रूप मे प्रचल्ति किया था। इस प्रकार के राज- 
वबशों में गुप्त साध्ताज्य का नाम उल्लेखनौय है ॥ उन्होंने अपने अभिलेखों तथा 


रण भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


सिक्कों पर स्वयं को परम भागवत” अक्ति किया है। इस सामग्री का 
सभय २०० ई७ पूर्वे है। इसी ती में वर्तमान तश्षशिक्ता के राजा भागभद्र के 
दरबार मे निवास करने वाला यूनान के ग्रीक शासक अन्तियोकिदसू का 
राजदूत हेलियादोरसू भागवत धर्म का अनुयायी था। उसने वेस नगर 
( भिलसा, म० प्र० ) में देवाधिदेव की पुण्य-स्मृति मे एक गएड स्तम्भ 
( विष्णुध्वजस्तस्म ) वा निर्माण कराया था। इस स्तम्भ में उत्वीणित 
शिलालेख मे उसने स्वय को 'परम भागवत” कहा है । इससे यह भी सभावना 
की जा सकती है कि पश्चिमी यवन देशों मे दोत्य सम्बन्ध होने के कारण 
वहाँ भागवत धर्म का प्रशार हुआ होगर। यूनानी राजदूत का भागवत धर्म 
भरण करने से यह भी सिद्ध होता है कि उस समय धर्म को, आज की 
भाँति सीमा-रेखाओो मे बाँधने और उसको सकोर्णे दायरे में बाँधने की प्रवृत्ति 
नहीं थी । छगभग २५० ई० पूर्व में उत्कीणित धुमुण्डी शिलालेख मे भी 
बासुदेव-पूजा का उल्लेख हुआ है ॥ 


भागवत धर्मे के अनुयागी राजवशों में गरुसों के बाद आत्म साववाहयों 
का माम उल्लेखनीम है। स्राववाहन सम्राशद्‌ द्वारा उत्वीगित नानघाढ 
शिलालेख ( २०० ई० पूर्व ) में अत्य देवों के साथ भगवान्‌ सकर्पण ( बल- 
राम ) तथा वासुदेव का भी उल्लेख हुआ है। इसी प्रकार ई० पूर्व प्रथम 
झती में मथुरा मण्डक के अधिप्रति के समय वर्तमान वसु नामक एक घरमे- 
प्राण ब्यक्ति ने मथुरा मे भगवान्‌ वासुदेव का एक मन्दिर बनवाया था। 
मथुरा मे भागवतों का यह प्रथम मन्दिर था) इस मन्दिर के अस्तित्व का 
पता एक उपलब्ध शिलालेख में चला है | 


भागवत धर्म के प्रव्तत की यह परम्परा साहित्य के क्षेत्र मे भी ग्रतिफलित 
हुईं। बैयाकरण पाणिनि ने 'अष्दाध्यायी” मे वासुदेव शब्द की सिद्धि के लिए 
एक स्वतत्र सूत्र ( ४३८९ ) की रचता की ओर उसका भर्पे विया-- 
यासुदेव भक्त! । पाणिति स्वय परश्चिमोत्तर भारत के निवासी थे। वे 
पारसिको के सेवक यवनों या ग्रीको से सुपरिचित थे। इसलिए ऐसा अतीत 
होता है कि भागवत धर्म का प्रचार प्रणिनि के समय (५०० ई० पूर्व ) मे 
बूहत्तर भारत मे हो चुका था । 


ज्याएक्क वर्यो ने. औीडागा करो एुफ॒शेक अफिकीए प्रस्योन्‍्य रुतासारए्त्ा 
माना गया है। ज्ञानियों ने उन्हें ब्रह्म के रूप मे, योगियों ने परमात्मांवे 
रूपसे और भक्तो ने भगवान्‌ के रूप से थ्याया है। वे अगुण, अविन्त्य 
द्वोते हुए भी झूपयान्‌ सृष्टि वी सरचना करने वे वारण सगुण और सावार 


भागवत घ॒र्म हि 


भी है । वै गुणवान्‌ और अनम्त विश्वुतियों से सम्पन्न हैं और उनकी ग्रुणवत्ता 
तथा विभूतिमत्ता उनके चार गुणों से सिद्ध होती है। वे लीलामय हैं, प्रेममय 
हैं, विभुग्धकारी हैं और मुरदीमनोहर हैं ॥ उस छीकामय सगुण बह्म को प्राप्त 
करने का एकमात्र उपाय भक्ति है, जो कि सुक्ति तथा शान से भी उत्तम है। 
किसी भी भक्त में इस भक्ति का उदय भगवाद्‌ की कृपा से ही होती है । 

इस प्रकार भागवत्त धर्म का परमोच्च विकास वासुदेव श्रीकृष्ण की भक्ति 
में प्रतिेफछित हुआ और उस छोलामय के विभिन्न रूपो की आराधना मे 
भक्ति की अनेक कोटियाँ प्रचलित हुईं । उनका अलग-अलग स्वरूप वैष्णवा- 
चार्यों के विभिन्न सम्प्रदायो मे देखने को मिलता है ॥ वस्तुत भागवत धर्म 
वैष्णव धर्मों का ही उपभीव्य रहा है। उसने वैष्णव घ॒र्मं के अनेक मतों को 
ज्षन्म दिया और दैष्णव घ॒र्मं मे ही समायत हो गया $ 
भणवत घ॒र्म का आधारसूत ग्रत्य “भागवत! 

नभागवत' भागवत घ॒र्में का आधारपूत प्रत्थ है। उक्त विवेचन से 
स्पष्ट होता है कि प्राचीन सात्वत मत एव पाचरात्र सत का विकास भागवत 
धर्म के रुप मे हुआ और भागवत घर से बेष्णव मत की अनेक शास्रा- 
भ्रशालाओं को जन्म दिया। इस दृष्टि से वैष्णव धर्में का आधार भागवत 
धर्म हो रहा है। भागवत घ॒र्में की व्यापकता “महाभारत” तथा समस्त पुराणों, 
उपपुराणों मे देखने को मिलती है। किन्तु 'भागवत्त' मे असको पूर्णवा प्राप्त 
हुंईं। यही कारण है कि जितने भी धर्मंप्रवर्तक वष्णवाचार्य हुए उन्होंने 
"भागवत! को इतनी अधिक मान्यता दी कि उस्ते अ्स्थानत्रयी/ ( उपनिषद्‌, 
गौता, ब्रह्मसूत्र ) के समकक्ष स्थापित कर “प्रस्थानचतुष्टय! को प्रमाण माना 
और उस पर भाष्य छिसे । सभी वैष्णवाचार्यों वे अपने मत की पुष्टि के छिए 
“भागवत' को प्रमाण माना है । 

'भागदत' मुझ्यत भक्तिरस का ग्रस्थ है। उसका कयन ब्रह्मशानी महपि 
शुकदेव ने किया था। उसमे मुख्यरूप से विष्णु अवतार भगवान्‌ इृष्ण की 
सीकाओ का वर्णेद है। उप्तका दब्ममस्कन्ध इस दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है। 
इस ग्रम्प में घ॒र्मं के साथ दर्धत का भी विवेचन हुआ हूं। श्रौदृष्ण के छींला- 
मय स्वरूप का निरूपण दैतवादी आचार्यों ने ओर उनके परद्रह्म स्वरूप का 
वर्णन अद्वेतवादो आचार्पोंने किया है। भागवत” के वर्तमान स्वरूप की 
रचना ७वी दती ई० मानी जाती है । 

भकित के क्षेत्र से इस ग्रन्य बा जितता सम्मान हुआ, उसके साथ ही 
उसका,महृत्त्व इस रूप मे भी है कि परवर्ती आचार्य-परुपरा और भकत- 


श्र भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


परम्परा के प्रन्यकारों भा वहू उपजीव्य भी रहा है) इस दृष्टि से 'महा- 
भारत” और “रामायण के बाद उसका तीसरा स्थान है। तमिल, आग्प्र, 
कप्नड़, गुजरात, महाराष्ट्र और उत्तर भारत के वैष्णव कवियों ने 'भागवत' 
के विभिप्त सन्‍्दर्भों पर अनेक रचनाओ का निर्माण क्िया। श्रजभाषा का 
प्राय सारा भवित साहित्य इसी ग्रन्थ पर आधारित है| 

भागवत' के प्रवाश में आ जाने से पुरातन सात्वत मत ओर पांचरात्र 
मत, दोतो का उसमे समावेश्ञ हो गया और कालान्तर में भागवत मत की 
धर्मेंगगा से जो अनेवानेक धर्मंधाराएँ प्रवाहित हुईं, थे वैष्णव धर्म की विभिन्न 
शाखा-उपशासखाओ के रूप में प्रवतित एवं विकसित हुईं । 


पुराणों में वेदविहित धर्म की पुनः स्थापना 


आतीय साहित्य में पुराणों का अपना विश्येष स्थान है। पुराणों का 
मुख्य विषय परम्परागत ददिक घ॒र्मे का व्यास्यान एवं प्रतिपादन करना है। 
ग्रुप की परिस्थितियों के अनेक रूप ऐसे घ॒र्मं की स्थापना करना है, जो 
सर्वग्राह्य, सर्वंहितकारी एवं सर्वोपयोगी हो । पुराणो से पूर्व सूत्रश्नन्थों द्वारा 
स्थापित धर्म व्यवस्था ने सनातन वैदिक घ॒र्में की उदार निप्लाओ को क्मेकाण्ड 
की जदिस क्रिमा पद्धतियों से एकागरी एव दुर्गेम बना दिया था । जन-सामान्य 
की घ॒र्मे जाकाक्षाओं को सर्वेधा उपेक्षित कर दिया गया था। सूवग्रन्थो की 
वबर्ग-वर्ण विभेद की पृथकत्तावादी प्रद्ृत्तियों ने बैंदिक घ॒र्म की सार्वभौम 
उदारता को सकुचित रूप देकर उसे पुरोहितो और कमंकाण्डी ब्राह्मणों की 
घरोहर का रूप दे दिया था। ब्राह्मण ग्रस्थो तथा सूत्रग्नन्यों के विधियाद 
यज्ञ, कर्मफल तथा पुनर्जेन्म की मान्यताओं ने एक ऐसे कट्टरपन्पी घ॒र्म॑ की 
स्थापना पर बल दिया, जिसका वरण जन सामान्य करने में असमर्थ था । 
यद्यपि ब्राह्मण-पग्रस्थो मे यज्ञ को सर्वश्रेष्ठ कर्म कहकर समाज के कल्याणाये 
उसके सम्पादन पर विक्षेप बल्ू दिया गया है। कहा गया है कि उसके 
अनुष्ठान से मेघों की प्रसनता ओर उनके द्वारा सुदृष्टि से पृथ्वी की घन- 
धान्य-सम्पन्नता एवं प्रजा का कल्याण होता है। किन्तु यज्ञों को विशेषा- 
घिकारो में परितिध्लित करके उन्हे असामान्य दना दिया था ३ यद्यपि कौह- 
सूत्रा तथा गृह्यसूत्रों की कर्म-पद्धति ने पारिवारिक जीवन की पवित्रता ओर 
आध्यात्मिक अभ्युनति का दृष्टिकोण प्रतिपादित किया, किन्तु उसके विधि, 
नियम, आदेश इतने जटिल बना दिये कि उनका निर्वाह करता सर्वसामान्य 
के लिए सुकर नही था । 
ओऔतसूचा और कल्पसूत्रो की जटिल कर्म-पद्धति को थधर्मयूत्रों ने अपेक्षा 
तर सरल एवं उदार बनाया। धर्ममरूत्रो मे सामाजिक जीवन के प्रचलित 
रीति रिवाजों, नियमो तथा प्रथाआ को प्रहण कर उन्हें पारस्परिक कत्तेंब्यो 
का स्वष्टप दिया। उनमें धारसौक्कि अभ्युदय के साथ-साथ नैतिक उत्थान 
पर भी बल दिया गया और सामाजिक आचार विचारो तथा वर्णाश्रमधर्म की 
नई व्याख्या की गई। चारों वर्णों के कत्तंव्यों तथा नियमों का निर्धारण कर 
उनके पारस्परिक सम्बन्धों को स्थिर किया गया । विस्तु उनकी कठोर दण्ड- 
ब्यदस्था त्पा खान-पान, वियाह-सम्बन्ध और छूभा छूत सम्बन्धी निर्देशों ने 
सामात्रिक सामपस्‍्य को और भी उल्ह्ा दिया। 


श्ड भारतीय भर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


एक ओर इन धाभिक क्रिया विधियो ने सनातन वैदिक घारा से समाज 
को विच्छिन्न कर दिया था, और दूसरी ओर महावीर स्वामो तथा बुद्ध की 
धर्मनीतियों ने समाज पर अपना वर्चेस्व स्थापित किया | जैनधर्म और बौद्ध 
घर्मं के अहिसा, जीवदया तथा समान सामाजिक अधिकार-कत्तंव्यो की व्यवस्था 
से बहुसख्यक समाज, जो कि कठिन क्रिया विधियों के परिपालन में असमर्थ 
था, उनवा अनुयायी हो गया । जैनघर्म की अपेक्षा बौद्धघर्म को राज्याक्रय 
मिलने के कारण उसके प्रचार-प्रसार को बहुत बल मिला। प्रतापी सम्राद्‌ 
अशोक और कनिष्क' जैसे प्रभावशाली शासको ने बौद्धधर्म के प्रचार-प्रसार में 
महत्त्वपूर्ण योगदान किया। उनके प्रयास से बौद्धधमें न केवल बृहत्तर भारत 
में, अपितु एशिया के विभिन्न देशों मे अपनी लोकप्रियता को प्राप्त हुआ । 
इन दोनों धर्मों ने वैदिक धर्म की परम्परा को सर्वेथा विच्छिन्न कर दिया । 


वैदिक धर्में की इस हाम्तोन्मुख स्थिति को पुराणकारों मे पुनस्त्यापित 
किपा। उन्होने वैदिक धर्म को कर्मकाण्ड की सकोणणेताओ से एव वर्ग वर्ण 
की सीमाओ से उभार कर उसको लोकमान्य बताने के लिए उदार एव 
सार्वेभौम स्वरूप दिया। आचार-पद्धति को सर्वेसुलहभ बनाया और उसमे 
समानाधिकारो की स्थापना की | पुराणकार व्यासो तथा सूतो मे वैदिक 
धर्म को छोकव्यापी देशधर्म बनाने वे लिए उत्तर से दक्षिण और पूर्व से 
पश्चिम, भारत के विभिन्न अचलो का भ्रमण किया और सारे देश से धर्म 
स्थानों, देवालयों तथा तीर्थों की स्थापना कर जन-मावस की उनके प्रति 
क्षीण हुई श्रद्धा निष्ठा को जगाया। उन्होने बृहत्‌ पुराणसहिताओ का निर्माण 
कर विष्णु के नर रूप नारायण और हृष्ण तथा राम जैसे दयामय, अनुग्रही, 
हितकारी एवं उद्धारक आदर्शंभय अनुकरणीय चरित्तो की स्थापना की और 
जनमानस के सम्मुख भक्ति, आराधना, उपासना का नया आधार प्रस्तुत 
किया। शिव और ध्क्ति, जो कि जनसामान्य के उपास्य रहे हैं उतके परम 
कारुणिक भक्तवात्सल्यमय स्वरूपो के सररू उपाख्यान एवं माहात्म्य प्रचारित 
किये । उनकी भाषा सरऊ थी और भाव वोधगम्य । अपनी इत दो विशेष- 
ताओ के कारण वे छोटे छोटे उपाख्यान व्यापक रूप से प्रचारित हुए ॥ 

पुराणकारो ने एक ओर तो बोदो के अद्ात्मवाद तथा जैनो के अधुवाद 
का खण्डन कर वैदिक धर्म की प्रस्थापदा की, और दूसरी ओर इन दोनो 
धर्मों के उच्चादर्शों को अपना कर महावौंर तथा बुद्ध को देंवतुर्य सपूजित 
स्थान दिया । पौराणिक धर्म को अवतार-परम्परा मे बुद्धावतार की स्थापना 
धामिक समन्वय का एक अपूर्दे उदाहरण था, जिसके कारण प्रौराणिक धर्म 
की झोकय्यापी निष्ठा निरन्तर उजागर द्वोती रही । 


दुराणों में वेदविहित धर्म को पुनः स्थापना थ्प्‌ 


इस प्रकार पुराणों मे क्षीणोन्मुख वैदिक धर्म का पुनषुत्यान होकर सारे 
भारत मे विष्णु, शिव, शक्ति और उनके विभिन्न नाम-रूपो की भक्तिन्डपा- 
सना के नये धार्मिक आन्दोलन ने समस्त भारत की जनता को विमोहित 
कर लिया। पौराणिक धर्में के उदय के रूप में, वैदिक धर्म का यह नवो- 
त्यान युग घा। पुराणों मे वेदविहिंत धर्म की पुन स्थापना होने के कारण 
भारत के परम्परागत धामिक इतिहास को नया आलोक मिला । 


पुराणों फी उदार घार्मिक मान्यताएँ 


भारत की घामिक परम्परा के इतिहास मे पौराणिक धर्म का उदय 
एक नये युग का सूचक था। भारत ने अनेक जातिबो तथा मतो के समागम 
ने पहाँ के धर्म तथा सस्कृति को प्रभावित किया और उनमें नई मान्यताओं 
की स्थापना हुईं। पुराणों की धर्मे-व्यवस्था मे इन नई मान्यताओं को 
दिग्दशित किया गया । वेदों की ध्मे-नीति को पुराणों में अधिक ध्यापक 
रूप से प्रस्थापित किया गया। वेदों में जिन जग्नि, इन्द्र, वण, प्रूषण, 
सोम, उचा और पर्जन्य आदि तैठीस देवताओं का प्राघात्य था, पुराणों मे 
उनका स्पान विष्णु तथा शिव मे छिया और काछान्तर मे विष्णु तथा शिव 
के प्रतीक पैतीस कोदि देवताओं की अवधारणा हुई। यह बहु-देवतावाद 
पौराणिक धर्म की विज्लेप देन शो | पुशाणकारों की यह एक ऐसी सभझ थी, 
जिसने समस्त मानव जाति को प्रभावित किया। 


बेदो की अपेक्षा पुराणों मे ब्रह्मा, विष्णु, शिव, सूर्य, गणेश और शक्ति 
की भक्ति-उपामना का विश्येप वर्णन देखने को मिछता है। अन्य पांच 
देवताओं की कपेक्षा ब्रह्मा के महत्त्व की गोघता पाई जाती है। यही बात 
सूर्योपासना के सम्बन्ध में भी चरितार्थ होती है । ऐसा प्रतीत होता है कि 
ब्रह्मा तथा सूर्य वी उपासना घीरे धीरे क्षीण पडती गई और सभवत यही 
कारण है कि सम्प्रति इन दोनो देवताओं की उपासना का भ्रचल्लन सर्वंधा 
हो नही रहा। सारे देश में केवक पुष्कर ( अजमेर ) को छोडकर ब्रह्मा 
का भन्दिर अन्यपत्र देखने को नहीं मिजलता। इसी प्रकार सूर्य-मन्दिर भी 
फशिलफत्ति के; फन्दिते की झपेक्ता इने फिले हो हैं ५ किन्तु जहाँ तक अन्य 
देवताओं वे मन्दिरों गा प्रश्न है, पुराणकारों ने दिप्णु, शिव, दाक्ति और 
गणेश को अधिक प्रतिष्ठा प्रदान की है। उनकी पूजा-अ्रतिष्ठा आज के समाज 
में भी व्यापक रूप से चचलित है ॥ 

पुराणी की नई अवधारणा ने घमम, कर्म, साधना, आराधना और रोति- 
रिवाजो, आचार-अनुध्रानो के क्षेत्र मे भो परिवर्तेव किया। वर्ण-सकीर्णता 


९६ भारतीय घममं झाखाएँ और उनका इतिहास 


और जातिगत भेद-भावों को मिटा कर उदार एवं सहिष्णु आचार-सहिता की 
प्रस्यापना की । पुराणक्तारों ने सरल छुव रोचक दौली में वैदिक धर्म की 
महनीयताओं का सर्वंजनोपयोगी दृष्टि से व्यास्थान क्या । श्रौतसूत्रो तथा 
शहसूत्रो मे श्रतिपादित कर्मकाण्ड की रूढियो को पुराणों में अधिक उदार 
बताया गया । पुराणों की घ्म-पद्धतिं ग्रे जो सबसे बडी एवं अपूर्व बात 
देखने को मिलती है, वह है स्त्रियों तथा शूद्रों के विशिष्ट अधिकारों की 
व्यवस्था । 

कृष्णद्रपायन वेदव्यास ने महाभारत-युद्ध के उपरान्त देश की, समस्त 
सामाजिक जीवन वी, तत्कालीन परिस्थितियों का पर्यालोचन करके इतिहाम- 
पुराण-समन्वित एक ऐसे धर्म का श्रवर्तत किया, जो सर्वेक्षामान्य के लिए 
उपादेय था। उन्होने द्विनो के लिए सामान्य रूप से, किन्तु स्त्रियों तथा 
शूद्रों के लिए विशेष रूप से कत्तंब्यो तथा अधिकारों का नियमन क्या ॥ 
उससे पूर्व वेदोक्त कर्मो के सम्पादन का अधिकार स्त्रियों तथा थूद्रों को प्रात 
नहीं या, जो कि उन्हे सुलभ किया । वेदव्यास ने युयानुरूप घ्॒में-प्रवर्तेन का 
कार्य अपने विद्वान्‌ एवं विछक्षण बुद्धि के श्चिप्य छोमहर्पण को सौंपा, जो कि 
अवर जातीय सूत थे । इस सम्बन्ध मे अनेक पुराणों में उल्लेख हुआ है। 
“भविष्य” ( ब्राह्म पं, अध्याय १ ) तया “भागवत” ( स्कन्‍्ध १, अध्याय २ ) 
में कहा गया है कि जितको वेदों में वर्णित बडे-वड्े यज्ञ-यागादि कर्म करने 
का अधिकार तथा सामर्थ्य नहीं है, ऐसे स्तियो, शूद्रों तथा नाममात्र के 
ब्राह्मणों, क्षतरियो, वैदयो ( द्विजबन्धु ) के हितार्थ उनकी मोक्ष-प्राप्ति के छिए 
व्याप्तदेव ने धुराणधर्मं का कथन क्या है ये ट्विजवन्धु दे थे, जो वैदिक धर्म 
को छोडकर जैन-वोद्ध धर्मों बे अनुयायी हो गये थे । 

महाज्ञानी छोमहर्पण सूत ने भारत को चारो दिश्ञाओ का ध्रमण किया । 
नई परिवर्तित परिस्थितियों का अध्ययन किया और विभिन्न वर्णों तथा वर्गों 
की अभिरुचियों तया मान्यताओं का पर्यवेक्षण किया। देश मे धर्मंकी 
मान्यताओ के क्षेत्र में जो द्विविधा तथा अनिश्चितता की स्थिति बती हुई थी, 
उसमे समस्वय स्थापित करने के उद्देश्य से उन्होंने नैमिषारण्य में माकर 
सहझ्नों सनकादि ऋषियों के समक्ष मई घर्मे-सहिता का व्याख्यान छिया। 
घ्मे के इस नये स्वरूप को उनके तीन झ्िप्यो--काइ्यप, झाशप्रायत और 
सावर्णि ऋषियों ने तीव अछग-अलूग सहिताओ में निवद्ध किया। 

पोराणिक युय के इन घर्मे-व्यवस्थापक व्यासो तथा सूतों ने दृहत्तर भारत 
में धामिक्र एकता स्थापित करने के साथ साथ राष्ट्रीय समस्वय का भी 
मद्वान्‌ कार्य सम्पन्न क्रिया | उन्दोने पश्ुपतिताय, बद्रीनाथ, केदारनाथ, काशी, 


पुराणों में वेदविहित धर्म की पुनः स्थापना र७छ 


वैद्याथ तथा जगन्नाथ आदि उत्तर-पूर्वी भारत में स्थित पुरातन वीर्यों के 
अति दक्षिण-पश्चिम वासियो की श्रद्धा निष्ठा को जागरित किया। इसी प्रकार 
काचो, रामेश्वरम्‌, सोमनाय तथा प्रभास बादि दक्षिण पश्चिम के तीर्यों के प्रति 
उत्तर-पूर्व के निवासियों का धर्मानुराग स्थापित किया । उन्होंने सारे राष्ट्र मे 
धामिक अन्तश्चेतना को जगाया और धर्म के अभियान से भावात्मक एकता 
स्थापित की । 
इस प्रकार पुराण-साहित्य का अध्ययन, सार्वभौम पुरातत परम्पराओं 
की पुन' स्थापना की दृष्टि से जितना उपयोगी एवं आवश्यक है, राष्ट्रीय 
अखण्डता और भावात्मछू एकता को स्थापित करने की दृष्टि से भी उतना ही 
उपादेय एव प्रयोज्य है। पुराणकालीन बृहत्‌ भारत में अनेकानेक जाति, धर्मों, 
बर्गों, सम्प्रदायो, मत-मतान्तरो के व॑भिन्‍नन्‍यपूर्ण समाज में राष्ट्रीय एकता एवं 
सर्व घर्म-समस्वय के लिए पुराणकार ऋषियो ने जो व्यापक दूर-दृष्टि अपनाई 
बर्तमान सन्दर्भ मे उसको उज़ायर करना, उसका अधिकाधिक प्रचार-प्रसार 
करना, देशहित की दृष्टि से ही नहीं, अपितु व्यापक मानवता के कल्याण 
को दृष्टि से भी जावश्यक है। 
पुराणो को विशेषता इसमे है कि उनमे धर्म को व्यावहारिक स्वरूप 
प्रदान किया गया है। उसे अति सहज यनाया गया और सार्दशौम मानवीय 
आदर्शों के रूप मे परिणत किया गरया। शहस्थ धर्म, जो कि आज के मानव 
समाज का भी मुख्य अग है, पुराणों मे उसके परिपालन पर विशेष बल 
दिया गया है । इस शहस्थ धर्म को दान, दया, परोपकार, सहानुभूति, करुणा, 
श्रद्धा, भक्ति, विश्वास, ईश्वरनिष्ठा, सहिष्णुता, शिप्टता, अनुशासन और प्रेम 
जैसे सदगुणों से सम्पत होना चाहिए। पुराणकारो ने धर्म को इतना व्यापक 
एवं उदार बसाया कि उससे 'सासान्य” तथा आपद' की कल्पना कर उसे 
जअधिकाधिक उपयोगी तथा ग्राह्म ववाया गया हे । 
पघुराणो से कर्मकाण्ड का विरोध नहीं किया गया है, अपितु उसे रूडियो 
से मुक्त कर जन-सुरूभ बनाया गया है ॥ पुराणकारो ने स्मृतिकारो की भाँति 
धर्माचरण के ल्ए कर्म-सम्पादन की नई भ्रद्धति को प्रतिष्ठा कौ। उन्होंने 
दम्म, हिसा, क्रोप, अभिमानत बोर असत्य आदि दुष्क्मों का नियेघ किया 
और दान, ब्रत, तीर्थाटन तथा ईश्वराराधघन आदि सत्कर्मो के सम्पादन करने 
के लिए बल दिया। पुराणों की कथाओ मे काम, क्रोघ, लोभ, मोह आदि 
अहितकारी कर्मों से विरत रहने का निर्देश किया । जोवन मे सदांचार तथा 
नैतिकता की स्थापना गौर उत्तरावस्था में आध्यामिक चिन्तन की श्रेप्ठरता 
को वरणीय मसाना। पुराणकारों ने उचच आदर्शमय जोवन वितानेवाले 
७ भा० 


श्८ट भारतीय धमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


ऋषियों तथा राजधियों की कथाएँ देकर समाज को उनका अनुकरण करने के 
लिए प्रेरित किया । 

पुराणो की उदार धर्म-नीति का ही परिणाम था कि प्रथम तीर्थंकर 
ऋषपभदेव और बुद्ध जैसे वैदिक घ॒र्में के विरोधी महात्माओ को भी अवतारों 
की कोटि में परियथित कर उनको देवठुल्य स्थान दियां। प्रुराणकारों की 
इस उदार धर्म दृष्टि के कारण बैदिक धर्मंवे आलोचक अवैदिक घ॒र्मा- 
नुयाथियों ने भी पौराणिक धर्म को वरण किया! पौराणिक धर्म की यह 
बहुत बडी सफलता थी ! 

इस प्रकार पुराणों की धर्में-स्थापना ने इस देश के परम्परायत गौरव 
को, उसकी सार्वभौम भान्यताओ को सुरक्षित बनाये रखा। मानवमात्र में 
सदुविचार, समत्वय और सत्प्रेरणा को उजागर किया। पौराणिक घ॒र्मं के 
रूप मे भारत की सस्कृति-सभ्यता के उदात्त ध्येयों ने विश्व सस्कृति तथा 
सम्यता को प्रभावित किया और आज भी मानव जीवन के लिए उसकी उपा 
देवता यथावत्‌ वनी हुई है । 


पुराणों मे परिवर्तन-परिवर्धन 


पुराणों के अनुशीलनकर्ता विद्वानो वा अभिमत है कि उनकी विपय- 
सामग्री में समय-समय पर परिवर्तन परिवर्द्धन होवा गया और स्थात-स्थान 
पर प्रक्षेपो को जोडा गया तथा साथ ही कतिपय मौलिक अज्ों को छोड़ 
दिया गया। पुराणों के वक्ता प्रवक्ता व्यासों तथा सूत शौनवादि द्वारा 
परम्परा से जो परिवर्तन परितर्धत होता गया, उसकी अपेक्षा परवर्ती युगो 
के राजा महाराजाओ के आश्रय में रहने वाछे पण्डितों एवं विद्वानों ने अपने- 
अपने आश्रयदाताओ के पराक्रमों, विजयो और उनके वशो से सम्बन्धित 
सामग्री को भी योजित किया। विभिन्न पुराणों की वशावत्ियों मे जो 
विभिनता तथा अनेकरूपता देखने को मिलती है, उससे भी परिवर्तेन-परिवर्द्धन 
की आशकाओं की पुष्टि होती है । 

पुराणों के इन परिवर्तनों, परिवर्धनों तथा प्रक्षेपो के अनेक कारण प्रतीत 
होते हैं। पहला कारण तो यह है कि अपने-अपने आश्रयदाताओ की प्रामाणिक 
मान्यताओं को प्रदान करने की इच्छा से उनके आश्चयदाता विद्वानों ने 
पुराणों की मौलिकता को भग किया । ऋषियो-मह॒पियो की जो वशावल्याँ 
या परम्पराएँ विभिन्न पुराणों में देखते को मिलती हैं, उनमे समिशण तथा 
परिवर्तन की न्यूनता है, किन्तु राजबचो के वर्णनों में तो वित्ान्त नवीमत्ता 
का समावेश देखने को मिलता है। पुराणों की मूल हस्तलिखित प्रतियों मे 


पुराणों मे वेदविहित धर्म की पुन- स्थापना र्र 


लिपिकारो तथा प्रतिलिपिकारो द्वारा जोड-तोड की प्रक्रिया को अपनाया जाना 
भी सभव हो सकता है, वयोकि प्राठान्वरों की यह भिन्नता व्यापक रूप से 
प्राचीन पाण्डुलिपियों के पराउ-भेदों मे देखने को मिलती है। उदाहरण के 
लिए 'भविष्यपुराण' मे मुगलयुग तथा ऑस्लयुुग तक के परवर्ती वर्णन निश्चित 
ही बाद मे जोडे गये । 

पुराणों मे ऐसी अतिशयोक्तियो, अत्युक्तियो एवं कल्पनाओं का समावेश 
स्यांव-स्थान पर हुआ है कि उनकी ऐतिहासिकता ही नही, वास्तविकता में भी 
सनन्‍्देह होता है । इस प्रकार के प्रसगो मे मौलिक विषय-वस्तु की क्रमबद्धता 
को उलझा दिया है और इन आधारो पर ही पुराणों मे कपोल-कल्पना का 
आक्षेप क्रिया जाता है। ऐसे सन्दर्भ भी सभवत परवर्ती भावुक इतिहासकारों 
के स्वकत्पित उद्गारों के ही परिणाम हो सकते हैं। पुराणों में बहुधा 
पुनरुक्तियों का समावेश देखने को मिलता है ॥ एक ही भ्रसय को अवेक स्पछो 
पर बार-बार दोहराये जाने का कारण भी विभिन्न छेखनियों का योगदान 
हो सकता है । 

पुराणों में भ्रक्षेपो का एक कारण विभिन्न घामिक सम्प्रदायों के प्रयास 
भी हो सकते हैं । पुराणों की जो थर्तंमान स्थिति है, उसको दृष्टि मे रखकर 
कहा जा सकता है कि उन पर विभिन्न धामिक सम्प्रदायों तथा मतावरूम्वियों 
का प्रभाव है। उनके 'ब्राह्म, 'शेव', “वैष्णव” तथा “भागवत” आदि नामो 
से ही स्पष्ट होता है कि वे उन-उन घामिक सम्प्रदायो से सम्बद्ध हैं। इस 
सम्बन्ध में यह भी कहना कठिन है कि जिन जिन घामिक सम्प्रदायों के ताम 
पर कतिपय पुराण रूढ हैं, बे सम्प्रदाय पहले से ही प्रचल्ति थे और व्यास 
की शिष्य-परम्परा ने उनको अपने पूर्वे से ग्रहण किया, अथवा कालान्तर में 
समय-समय पर सम्प्रदाय के अनुयायी आचार्यों ने उतको योजित किया । 

पुराणों मे प्रस्तेफो। का एक कारण यह भी हो सकता है कि हौव तथा 
बैष्णद अपनी-अपनी विशेषताओं एवं सम-सामयिक परम्पराओं की सामग्री 
को समय-समय पर उसमे जोडते गये । जिन पुराणों के एकाधिक सस्करण 
प्रकाश मे आ चुके हें, उनमे पारस्परिक पाठभेद का कारण सम्प्रदागों का 
पक्षपात हो सकता है। पुराणों को जो हस्तलिखित प्रतियाँ विभिन्न सग्रहालयो 
में विद्यमान हैं, उनमे पाठान्तर को बहुलता का कारण प्रश्षेप ही हो सकते हैं, 
जो कि समय-समय पर जोडे गये । 

इस प्रकार पुराणों की सुरू विषय-सामग्री में परिवर्तनन्यरिवद्धंन की 
प्रक्रिया निरन्तर होती यई। उसमे समय-समय पर नई सामग्री जुडतो रहो 
और पुरानो माम्ग्री को विच्छिन्न किया जाता रहा। पुराणों की विषय- 
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सामग्री की इस जटिलता को सुलझा कर उसकी मौल्विता तथा ऐतिहासिक्ता 
की प्रामाणिक्ता को प्रतिपादित करने वाले विद्वानों मे पाजिटर, डा० लूडसें, 
डा० हजारा और विल्सन तथा स्मिथ आदि अन्यान्य अनुशीलनकर्ताओं के 
प्रयाम नि सनन्‍्देह पुराण साहित्य वे! अध्ययन के छिए उपयोगी हैं । 

पुराणों की बनादिता 

भारत के घामिव इतिहास मे यद्यपि पुराण-साहित्य को घर्म-सहिता 
के रूप में नहीं माता गया है, तथापि घ्मं की स्थापना और धर्म वे उन्ननत 
मे पुराणों का अपना विश्विप्ट योगदान रहा है।॥ यहाँ तक कि धर्मेग्रास्त्रकारो 
ने पुराणों की मान्यता को प्रमाण रूप मे उद्धुत कर धर्म-स्थापना में उनके 
महत्त्व को स्वय ही स्पष्ट कर दिया है। पुराणों वे निर्माण का अपना एक 
विद्येप उद्देश्य था। जैतधर्म और वौद्धधर्म के आछोचको द्वारा परम्परागत 
वैदिक धर्म का विरोध होता आ रहा था। उनवे द्वारा जिस तये सामाशिक 
परिवर्तत का अभियान चछाया जा रहा था, पुराणकारों ने उसका प्रतिवाद 
बरवे एवं नये सार्वभौम धर्म की स्थापना की, जिसवे बारण वैदिक धर्म का 
पुनरुत्यान हुआ ॥ ऐसे सर्वमगकारी धर्म वे प्रभाव से न॑ केवल मारत का 
सामान्य जनमानस, अपितु बहुसख्यव जैन वौद्ध-धर्मानुरागी भी पुराण घ॒र्म को 
ग्रहृण-बरण करने की ओर उमुख हुए । 
जहाँ तक पुराणा वी प्राचीनता का प्रस्‍्न है, यद्यपि उनमे वेदोत्तर धर्म 

का प्रतिपादन हुआ है, तयापरि उतकी स्थिति वेदों के परिपादईर्व मे मिद्ध 
होती है। अयर्ववेद ( १५॥६॥१२, ७१।७२४ ) म कहा गया है कि ऋऋक्‌, 
साम, छन्द, प्राण गौर यजु --सभी का एक साय आविर्भाव हुआ । 'शतपथ 
ब्राह्मण” ( १३॥४॥३।१३ ) में पुराणों को वेद कहा गया है ( पुराण वेद )॥ 
इसी प्रकार 'तैत्तिरीय आरण्यक” ( २।१० ) में पुराणों, इतिहासो, ब्राह्मणों 
और नारा्षम्ती गायाआ का उल्टेख हुआ है। 'शतपय ब्राह्मण” ( १८।६॥१०६ ) 
ओर “वृहदारण्यकोपनिषद” ( २४१० ) मे कहा गया है ऊफ्रि जैसे जलती 
हुई गीली लकड़ी से घुआँ निमलता है, उसी प्रवार महाभूत के नि श्वास से 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अयर्वेवेद, इतिहास, पुराण, उपनिषद्‌, इछोक, सूत्र, 
व्याख्यान और मनुब्याख्यान आदि उत्पन्न हुए। “छान्दोग्योपनिषद, ( ७॥१॥२ ) 
में इतिहास, पुराण को पँचवाँ वेद कहां गया है। पुराणों के अस्तित्व का 
रुघतेस् “रफ्णप्यण' ( वो ० १७५१६ 9 और 'सहानाएत' ( खादिण ५२४ 9 
में भी हुआ है। स्मृजिकार ने लिखा है कि पुराण, न्याय, मीमासा, धर्मेशास्त्र, 
चार वेद और छ वेदाग--ये चौदह दिद्याएँ घ॒र्मं का स्थान हैं ॥ “ब्रह्माप्ड- 
पुराण” ( १.५६, १९८ ) में तो यहाँ तक कहा गया दै कि सागोपाग वेद 
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का अध्ययन करने पर भो जो पुराण-ज्ञान से झुन्य है, उसे तत्त्वज्ञ नही कहा 
जा सवता, क्योंकि बेद का वास्तविक स्वरूप थुराणों मे ही दर्शित है। 


इस दृष्टि से पुराणानुझ्ीख्त करने वाले विद्वानों का अभिमत है कि 
पुराण मूछत वेदों के परिपाश्व॑ को रचनाएँ हैं कौर जिस प्रकार वेदो की 
अनादिता है, उसी प्रकार पुराण-विद्या भी बनादि है। वेदों मे जो बातें सक्षेप 
में कही गई हैं, पुराणो मे उसको व्यापक एवं विशद ढग से कहा गया है | 

पुराणों भे आर्येयुगीन भारत से लेकर नितान्त परवर्ती युगो, अर्थात्‌ 
१९वीं शती ( आरल-शासन ) तक की घटनाओ का वर्णन है। इसलिए यह 
निश्चित है कि समय-समय पर, युग की प्रम्पराओ एवं निप्लाओ के अनुरूप 
उनमें परिवर्तेन, परिवर्धेन, सशोधन एवं सक्षेप होता गया । इस प्रकार 
बहुत-ऊुछ पुराना छूटता गया और बहुत-कुछ नया जुडता गया। '"देवी- 
भागवत' ( ॥श२४ ) मे कहा गया है कि कृष्पद्वैपायत वेदब्यास ने 
पाण्डवों के राज्यकार में पुराणों का २८वी बार सम्पादन किया ॥ इस दृष्टि 
से स्पष्ट होगा है कि महाभारत” के बेदब्यास के समय तक पुराणों का २७ 
बार सम्पादन हो चुका था इसलिए सहूज ही यह अनुमान रूगाया जा सकता 
है कि आज उनके जो सस्करण प्राप्त हैं, उनमे कितने प्रक्षेप जुडे होंगे ? 
किन्तु इन प्रदोपों के कारण पुराणों के महत्त्व में कोई न्यूनवा नहीं आई और 
इस आधार पर उनकी प्राचीनता पर सन्देह करना समीचीन नही है । 
पुराणों के आख्यात-उपास्पानों का आधार लोकविश्वास 


पुराण पुरातन कथाओं तथा आख्यायिकाओं के सग्रह हैं । 'वामनपुराण! 
( १२५ ) में कहा गया है कि पुरातन परम्परा से सचित घटना-चक्रो का 
च्याश्यात करता ही पुराणों का लक्ष्य है ( पुरा परम्परा वक्ति पुराण तेन वै 
स्मृतम्‌ ) | न बेवछ भारतीय साहित्य मे, अपितु विश्व साहित्य में इस प्रकार 
की पुरातन क्साओ का समावेश सर्वत्र पाया जाता है । 
इस दृष्टि से विचार किया जाय तो प्रतोत होता है कि आदिम मानव- 
जीवन के विकास-क्रम का इतिहास उसके आन्तरिक विद्वासो से आपस, 
होता है ॥ अपनी सम्यता की आरम्भावस्था भे जब वह दर्सच तथा चिन्तन 
की दुूहताओ से अपरिचित था, प्राकृतिक रहस्यो के प्रति उसमे उत्युकताओ 
- के स्फुरण हो चुका था । ये उत्सुकताएँ ही उसके विश्वास थे। चुछ विश्वास 
उसमे परम्परा से थे और कुछ उसके जपते बनुमवों पर आधारित थे । उसने 
एक ऐसी अदृष्ट शक्ति को स्वीकार कर लिया था, जो कि इन दृश्यमान ज््िया- 
क्ापों के भूछ ये निहित थी । आदिम मानव के इन विश्वासो को श्नजोकर 
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ज्ञान-सम्पन्न ऋषियों ने उन्हे कथाओ मे निबद्ध किया। ये क्याएँ ही पौराणिक 
गायाओ के रूप मे विश्रुत हुईं। मौलिक रूप मे परम्परागत ये पौराणिक 
गाथाएँ ही मानव समुदाय की प्रथम या आदिम सम्पदा हैं। ये गायाएँ 
ससार, ईश्वर, जीव, पाप-पुष्य, स्वर्ग नरक और लोकिक-पारछौकिक आदि 
अनेक विषयो से सम्बद्ध थी। उन्हे पुराणकार ऋषि महपियों ने सरस, सरछू 
तथा सहज ढंग से प्रस्तुत किया और उन्ही का सग्रह पुराण-सहिताओ के रूप 
मे निबद्ध हुआ। विश्व के सभी धर्मों के उदय मे इन पुराण-गाथाओं की 
प्रेरणा रही है । 

इन पुराण-याथाओ की अपनी विद्येषता यह रही है कि भनुष्य जीवन 
के क्रिया-कलापो के जितने भी पक्ष हैं, उन सबमे ईश्वर के अस्तित्व को 
अनिवार्य रूप से माना गया है। प्रत्येक कार्य तथा कार्यफ्क को किसी 
देवताविशेष पर तिभर किया गया और दृढतापूर्वक यह स्वीकार किया 
गया कि प्रत्येक कार्य का झछुफ़छ तथा कुफ़छ उसकी प्रसन्नता तथा अगप्रसन्नता 
पर निर्भर है । 

आधुनिक विश्व के विचारकों ने परम्परागत पौराणिक विश्वासो के दो 
परस्पर विरोधों मूल आधार माने हैं। एक मत के अनुसार बे विश्वास 
आदिमानव के सभ्यता सक्रमण काल मे वैज्ञानिक चिन्तन का फल है, और 
दूसरे मत से वे मानव समुदाय की काल्पतिक उडान है, दिवा स्वप्नों की 
भाँति हैं और कालान्तर मे जब उन्हें छोक-मान्यता प्राप्त हुई तो वे अपने 
पौराणिक परिवेश के रूप मे प्रकाश में आये। 

इसमें सन्देह नहीं है कि पुराण कथाएँ भानव मत्तिप्क की प्रथम 
साहित्यिक उपज हैं और उनके आधार छोक विश्वास थे। उनके ग्रथन तथा 
कथन की भापा में परिवर्तेत अवश्य होता रहा। किन्तु उनके मोलछिक 
भावनात्मक आधारो मे कोई विकार उत्पन्न नही हुआ । 


पुराणों का विषय 


पुराण वस्तुत भारतीय जीवन के विश्वकोश हैं। विभिनर धर्मों, विचारो, 
विश्वासों तथा मान्यताओ के इस देश मे सबकी आकाक्षाओं का समन्वय 
पुराणों में देखने को मिलता है। उसमे आयों तथा आर्येतर जातियो की 
सास्क्रृतिक तथा घामिक परम्पराओ का समन्वय है। आस्तिक तथा नास्तिक 
विचारधाराओ का समन्वय है और साथ ही ऐसी उदार एवं सहिष्णु साें- 
भोम परम्पराओ का सप्निवेश है जो कि आज भी समस्त मानव जाति की 
एकता के लिए उपादेय है । 


पुराणों मे बेदविहित धर्म की पुन स्थापना १०३ 


पुराणों को पचलक्षण कहा गया है । उनमे १ सर्ग ( सृष्टि का आरम्भ ), 
२ प्रतिसगें (सृष्टि का विलय ), हे वच्य (सृष्टि के आदिम काल की 
वशावल्ली ), ४ मन्‍्वन्तर (विभिन्न मनुओ द्वारा शासित युगो तथा उब युगो 
में धदित विश्विष्ट घटनाओ का वर्णन ), ५ वशानुचरित ( भारतीय राज- 
वशो का वर्णन )--इन प्रांच विषयो का विज्लेप रूप से व्याल्यान किया 
गया है-- 
सर्गश्न प्रतित्गैश्व वश्चो मन्‍्वन्तराणिच ॥ 
बद्यानुचरित चंब पुराण पश्चलक्षणम्‌ ॥ 
पुराणों का मुख्य विपय सृष्टि का विस्तार निरूपित करना है। भह 
सृष्टि-प्रक्रिया प्राय समस्त पुराणों में एक ही ढग से श्रत्िपादित है। यहाँ 
तक कि उनके भावाभिव्यजन से ही नही, आशय में ही नहीं, अपितु शब्द- 
रचता तथा इलोक हौली मे भी एकता है । 
भिन्न भिन्न पुराणों पर जो सम्भ्रदायविश्वेष का प्रभाव देखते को मिलता 
है, उसके सम्वध मे कहा जा सकता है कि अपने-अपने सम्प्रदायो के अनुतार 
समय-समय पर उनमे नई विधय-सामग्री जोडी गई। जैत-बौद्ध धर्मों के बढते 
हुए प्रभाव को दृष्टि मे रखकर वेंदिक घर्मान्रुयायो वर्ग ने अपने-अपने 
सिद्धान्तों की विपय-्सामग्री जोड़कर अपनी प्रतिष्ठा को बढाया । 
पुराणों की घमंविषयक प्रामाणिकता 
पुराणों तथा धर्मशास्त्र विषयक ग्रल्थो का परस्पर भनिष्ठ सम्बन्ध रहा 
है। उसका कारण यह है क्ति पुराणों में घर्मं, आचार तथा व्यवहार सम्बन्धी 
अनेक विषयो का उल्लेख हुआ है। अपराकक, वल्छालसेन, हेमाद्वि तथा कुल्लक 
भट्ट प्रभूति भाष्यकारों तथा टीकाकारों ने पुराणों के धर्म विषयक कथनों को 
उसी प्रामाणिक्ता से उद्धृत किया है, जैसे धर्मेशास्त्र विषयक ग्रन्थों के । इस 
दृष्टि से इन निबन्धकारों ने पुराणों को धर्म का अग माना है। जैसे कि 
पुराणों का अध्ययन करने पर ज्ञात होता है कि उनमे परम्परा-प्राप्त बैदिक धर्में 
को नये परिप्रेद्य मे प्रस्थापित किया गया है ॥ इस दृष्टि से पुराण न केवल 
पौराधिक क्याओ, आस्थान उपःशख्यानो के सप्रह माल हैं, अपितु घ॒र्मेशास्टरीय 
प्रन्य भी हैं। घर्मंसहिताओ तथा धर्मेसूजों और स्मृतियों की भाँति पुराण भी 
अपने मूलहूप से सहिताओ में तिवद्ध होकर उत्तरोत्तर अपने नये स्वरूपो 
में परिवर्तित, प्रत्षिद्धित होते रहे ॥ किन्तु उतके धर्म विषयक मन्तव्य उतने 
द्वी प्रामाणिक एवं मान्य हैं, जितने कि धर्मेसून्ों था स्मृतियों के । इस दृष्टि 
से पुराणशास्त्र की मान्यताओं को परवर्ती धर्मशास्त्रकारा ने प्रमाण रूप में 
उद्धृत कर अपने सतो को मण्डित किया है । 


श्ण्ड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


पुराणों को श्रुति तथा स्मृति के समकक्ष मान्यता श्रदान की गई है। 
जो पवित्रता, श्रेष्ठण एवं प्रामाणिकता श्रुति तथा स्मृति को प्रास है, वही 
पुराणों की भी मानी गई है। हिन्दुत्व की प्रत्येक धामिक प्रक्रिया के सम्पादन 
के लिए आरम्भ में जो सकक्‍लप किया जाता है, उसमे “श्रुति-स्मृति-पुराणोक्ता 
तीनो के महत्त्व कों समान रूप में माना गया है । 
पुराणों का ऐतिहासिक तथा वेज्ञानिक महत्त्व 

पुराण-वाइमय पर अब तक पाश्चात्य तथा पौर्वात्य विद्वानों द्वारा विभिन्न 
दृष्टियों से व्यापक एवं गभीर अध्ययन-अनुशीलन हो चुका है। उनमे जो 
परिवर्तन-परिवर्धध होते गये तथा समय-समय पर नई सामग्री जुडती गई 
और जिन कल्पनाओ, अतिशयोक्तियों तथा अत्युक्तियो का समावेश देखने को 
मिलता है, उन सबका परिशीछन करने के पश्चात्‌ जो निष्कर्ष निकाले गये हैं, 
वे अध्ययनीय हैं और उतसे पुराण-साहित्य की प्रयोजनीयता एवं उपयोगिता 
प्रमाणित होती है । 

पुराणो का सृष्टि-वणेव इतिहास की दृष्टि से सत्म हैं। उसमें जो 
घटनाएँ दी गई हैं, वे अकल्पित हैं। पुरातत्व तथा विज्ञान की किसी भी 
प्रामाणिक खोज की तुलवा में पुराणों का सृप्टिन्वर्णत किसी भी प्रकार 
अप्रासगिक एवं व्यातिक्रमिक नहीं है। विकासवाद, आश्चुनिक विज्ञान की 
जो नई खोज है, उसके तथ्य, दृष्टान्त एवं विपुल विपय-सामग्री पुराणों मे 
वर्तमान है। पृथ्वी, पर्वव, नदी आदि की सृष्टि, पौराणिक एवं दाशेनिक 
परमाणुवाद, महत्तत्त्व से भूतत्व की सृष्टि, जलचर, भूचर, खेचर तथा मनुष्य 
आदि प्राणियों की रचना और मानव जगत की नई योनियों के उद्भव का 
इतिहास पुराणों मे विस्तार से प्रतिपादित है । 

पुराणों में ऐसी अपूर्व उद्धावनाएँ हैं, जिन पर विज्ञान ने अब तक कुछ 
नहीं कहा है। सुदूर भूत औौर सुदूर भविष्य की जो बातें पुराणों मे कही 
गईं हैं, युग-परिणाम की दृष्टि से उनकी गणना अब तक हुई ही नहीं । 
पुराणों में सभो विपय कथोपकथन की झछौछी में कहे गये हैं। अ्रत्येक सन्दर्भ- 
ग्रत विषय को सुगमता से हृदययम कराने वाले इस भ्रवार के ग्रन्थ विश्व 
की किसी भी भाषा मे नहीं मिल सकते । एक ऋषि ने किसी दूसरे ऋषि 
से सुवा, उसने भी किसी देवता से सुना, देवता ने भी ब्रह्म से सुना, इस 
प्रकार समस्त परोराणिक ज्ञान-वाती शिष्य-परम्परा द्वारा मौखिक रूप में 
युग-युगो को भ्रवतित होती रही। विज्ञान को भले ही इसमे तर्क प्रतीत हो, 
किन्तु भारतीय आचार विचारो, सस्कारो, विश्वासो और मान्यताओ का यह 
चिर पुरातन इतिहास अपना मौछिक महत्त्व रखता है। 


पुराणो मे वेदविहित धर्म की पुनः स्थापना श्ण्ष 


पुराणों मे कत्प-कल्पान्तरो और अनेक सृध्ठियों के उत्थान पतन की 
क्याएँ वर्णित हैं। उनसे अनेक दीप-द्वीपान्तरों तथा विभिन्न समुद्रो, देशो, 
राजधानियो का क्रमवद्ध इतिहास है । किन्तु उनमे कही भी यह नही कहा 
गया है कि आर्यक्नत कहीं शहर से भारत जाये । तब यदि कतिपय विद्वान्‌ 
मह कहे कि आरयों का झूछ निवास भारत से बाहर था तो उसका कोई 
आधार नही है। पुराणों में स्पप्टरूप से कहा गया है कि शक तया मग 
आदि जातियाँ बाहरी थी ओर उन्होंने भारत गे कब तथा किस प्रयोजन से 
प्रवेश किया। साथ ही भारत के छोग बाहर के कित किन देझ्ो मे जाकर 
बसने रंगे 


इस प्रकार पुराणों मे अनेक ऐसे सन्दर्भ है, जो विज्ञान की पहुँच से 
बाहर और इतिहास की नई खोजो का मार्ग प्रशस्त करते हैं । पुराणो के 
अध्ययन-अनुशीलन से न केवल भारतीय इतिहास के गौरवमय अतीत का 
दिग्द्शन होता है, अपितु व्यापक विश्व-मानद समुदाय के इतिहास का भी 
डदघादन होता है । 


पुराण भारतीय साहित्य के विश्वकोद 


पुराण भारतीय साहित्य के विश्वकोश हैं ॥ उनमे इतिहास, धर्म, दर्शन, 
काव्य, कछा, बर्मेग्रात्त, नोतिश्ास्त्र, राजधर्म, सैत्यविद्या, ज्यौतिष, कर्म 
काण्ड और समाजप्ास्त्र आदि अनेक विपयो का समावेश देखने को मिलता 
है। भारत को परम्परागत सस्कृति, सभ्यता, शिक्षा, ज्ञान विज्ञान, सदाचार, 
झौर्य, नैतिकता, तीयें, व्रत, तप, दान, श्राद्ध, वर्ण, आश्रम, देवता, ऋषि, 
महवि, राजा, राजपि, सागर, द्वीप, द्वीपान्तर, लोकाचार तथा देश्वाचार 
आदि अम्नह्य विपयो का सारगधित वर्णन हुआ है। सृष्टि की उत्पत्ति से 
छेकर छय तक मानव जगत के जितने भी क्षिया-कलाप हैं, उन सबका वर्णन 
पुराणों मे हुआ है । 

भारत का जितना भी प्राचीन-अर्वाचीन भ्राहित्य है, बह पुराणों से प्रभा- 
वित है। संस्कृत स्राहित्य के तो ये उपजीव्य हैं। उनमे विपय की ही नही, 
रघना-शैली की भी बिविधता है। उनमे जहां एक ओर धर्मे-दर्शन विषयक 
यूइ-गभीर तात्विक विवेचन देखने के मिलता है, वही दूसरी ओर काव्या- 
त्मकता के उच्च प्रेरणाप्रद सन्दर्म भी विद्यमान हैं। पुराणों के निर्माण का 
प्रयोजन जनशामान्य से बैंदिक धर्मे की अस्थापना तरना था। इस कारण 
उनकी भाषा शैली मे सहजता, सरलता एवं रोचकता का समावेश देखने को 
मिलता है । उनके आस्यानो-उपाल्यानो को पढते समय ऐसा श्रत्ीत होता है 


श्०्घ्‌ भारतौय घमम-शाखाएँ और उनका इतिहास 


कि थे कसी कवि वी रचनाएँ हो। पुराणों के इस काव्य-सोन्दर्य की विद्वानो 
ने बडी सराहता की है । पुराणों वे काव्य-सौध्ठव को आधार बनाकर भास, 
कालिदास, भवभुति, दाणभट्ट तथा दण्डी आदि काब्यकारों एवं कथाकारो ने 
अनेक महत्त्वपूर्ण रचनाओ का सृजन किया। परवर्ती सस्कृत साहित्य वी गद्य 
तथा पद्म, दोनो विधाओ को पुराणों की विषय वस्तु तथा रचना-शली ने 
प्रभावित किया । 

पुराणों ने काव्यकारों को ही नही, अपितु कछा-आचार्यों को भी प्रभावित 
किया। उदाहरण के लिए 'विष्णुधर्मोत्तरपुराण के “चित्रसृत्र” नामक 
प्रकरण में चित्रकल्-सम्वन्धी विधि विधानों पर विस्तार से प्रकाश डाला गया 
है। शिल्प और कला के विभित्र अगा पर “'हरिवश्चपुराण”, “मत्स्यपुराण/, 
'स्कन्दपुराण,' 'गदंडपुराण' और “प्मपुराण” आदि में विपुरू कला सामग्री 
देखने को मिलती है । 

इस श्रकार पुराण भारतीय साहित्य, ज्ञान-विज्ञान और कला-कोशलो बे 
उद्गम हैं और उनके अध्ययन के बिना भारतीय जीवन-दर्शधन वा परिचय 
प्राप्त करना प्राय असभव है । 


पुराणों की सख्या 


पुराणों वी वास्तविक सख्या कितनी थी और किस क्रम मे वे रचे गये, 
इस सम्बन्ध में स्पप्टरूप से कुछ नहीं कहा जा सकता। सभवत आरम्भ 
में एक पुराणसहिता थी, जिसका सवतून-संम्पादत वेदव्यास ने किया था / 
तत्पश्चाद्‌ उनके विभिन्न शिष्य प्रशिष्यो द्वारा उनका अछूम-अछूग निर्माण हुआ । 
अन्तत प्रमुख पुराणों की सख्या अठारह निर्धारित हुईं। ये अठारह पुराण 
बस्तुत भिन्न भिन्न धाभिक सम्प्रदायों की परम्पराओं के अनुसार रचे ग्रये 
विभिन्न पुराणों मे अठारह महापुराणो की सख्या इस प्रकार दी गई है-- 
१ ब्रह्म, २ प्रग्म, रे वायु, ४ भागवत, ५. नारद, ६ मारकेंण्डेय, 
७. अग्नि, ८, भविष्य, ९ ब्रह्मवंवर्त, १० छिग, ११ घराह, १२, स्कन्द, 
१३. वामन, १४. कूम, १५ मत्स्य, १६ गढंड, १७. शिव और १८. ब्रह्माण्ड । 

इस प्रकार पुराणों के प्रयोजव का एकमात्र लक्ष्य वेदबिहित धर्म की पुन 
स्थापना करना था और इस दृष्टि से पुराणों की रचना के बाद भारत में 
जितनी विभिन धर्म-शाखाएँ थी, उन सवका समावेश पौराणिक धर्म के रूप 
में प्रतिफलित हुआ $ इस बृहत्तर देश के व्यापक जनमानस की निदष्ठाओ और 
आकांक्षाओं को समाहित कर पुराणों ने धर्म का जो सावेभौम स्वरूप प्रस्तुत 
किया, उसको सम्रत्रे ग्रहण एवं चरण क्या । 


सौर सम्प्रदाय 


भारत की प्राघीनतम घमंशाखाआ मे सौर सम्प्रदाय का विश्येष स्थान 
रहा है। देप्णव, शव, शाक्त तथा ग्रापपत्प मतों की भाँति सोरमत भो 
भारतीय जनमानस मे अत्यन्त प्राचीन काछ से प्रचल्ति रहा है । यद्यपि आज 
इस मत के अनुयायियों की सल्या न्यूनतम है, तथापि भारत के पुरातत्व तथा 
कला-सप्रहालयों और मन्दिरों मे सुरक्षित सूर्य-प्रतिमाएँ अपने भारत-व्यापी 
बहुसख्यक भक्त-जनो का द्योतन करती हैं । 

सूर्य देवतामडछ का प्रधान देवता हे और वारह आदित्यों मे उसका 
एक स्थान है। सूर्य-पूजा करने याछे सम्प्रदाय को 'सोर सम्प्रदाय! के नाम से 
जाना जाता है । भारत के तीन मुख्य देवताओ--ब्रह्मा, विष्णु और महेश को 
आधार मावकर तीन प्रमुख धामिक सम्प्रदायो--ब्राह्म, वैष्पद और दव का 
पुरातव काल मे ही उदय हो चुका था। काछान्तर में इन तीन श्रमुख घमम- 
पन्‍्धों को अनेक उपज्ञाखाएँ पल्‍लवित हुईं ॥ विष्णु तथा सूर्य दोनो आदित्य 
बर्ग के देवताओं मे परिगणित हैं॥ अत बेप्पव सम्प्रदाय की एक उपशासखा 
स्वतत्ररूप से सौर सम्प्रदाय के नाम से भ्रकाश् मे आयी, बिन्तु उसने अपनी 
इतनी प्रतिष्ठा प्राप्त कर ली थी कि परम्परागत प्रमु्ष सम्प्रदायो--बैष्णब, 
शैव, गाणपत्य ओर शाक्त मे उसको उन्हीं के समकक्ष स्थान दिया जाने 
रूगा । “महानिर्वाणतत्र! ( ११४० ) में उल्लेख हुआ है--“धाक्ता' दशैवा 
वैष्णवाम्घ सीरयाणपतास्तथा” ॥ 

सूर्योपासना की प्राचीनता के प्रमाण पुरातात्तविक उत्सवनों और साहित्य, 
दोनो मे उपरूब्ध होते हैं । प्िन्युसम्यता के उत्खनना मे कुछ मूतियाँ और 
अनेक रेखाकित क्ल्ग-कृतियाँ ऐसी प्राप्त हुई हैं, जिनसे स्रिद्ध होता है कि भारत 
सहित एशिया की अवेक आदिम जातियो मे सूर्य की उपासना भ्रचल्ति थी । 

सूर्व दास्तव मे जन-सामान्य का एक ऐसा देवता है, भातव धरातल पर 
जिसके अस्तित्व एव प्रभाव के प्रमाण निठान्त अनदि हैं ॥ मानव ने अपनी 
आदिम अवस्था भे हो सूर्य के अस्तित्व को स्वाभावित्र रूप से स्वीकार कर 
छिया था। उसके सम्बन्ध मे आदिम मानव समाज मे बिभिन्त जिज्ञासाएँ ठथा 
कल्पनाएँ की जाने लगो थो ॥ एशिया, योरप ठथा अमेरिका आदि विश्व के 
मानव समाज ने अपने-अपने विश्वासों एवं बल्पनाओ के आधार पर सूर्य के 
प्रयज्ञ प्रभाव को स्वीशार कर ल्या था और उसकी दृष्द-अदृष्ट शक्तियों 
पर अपना अडिग विश्वास बना लिया था | 
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वैदिक तया पौराणिक साहित्य में सूर्य का वहुविध उल्लेस हुआ है । 
उसमे सवितू विवस्वतु तथा पूषन्‌ आदि विभिन्न नाम बहे गये हैं । वैदिक 
साहित्य में सूर्य को पृथ्वी का उत्पादक एवं विश्व का आत्मा एवं पिता कहा 
गया है ( ऋग्वेद, १११५॥३ )। इसी कल्पना के आधार पर पृय्य-पत्नी 
अदिति तथा द्विति विश्व की माता उल्लिखित है | दोनो को क्रमश दिन तथा 
रात्रि का प्रतीक माना गया है। इन दोनो का पुत्र अग्नि पृथ्वी पर सूर्य वा 
प्रतिनिधित्व करता है। इस श्रवार सूयकुल के देवताओं का सूष्टि की उत्पत्ति 
तथा उसके सचालन में विशेष सम्बन्ध प्रतीत होता है। ऋग्वेद वे उक्त प्रसग 
में सूर्य को देवताओं का मुख और दूसरे प्रसग मे मित्र तथा वरुण वा चक्षु 
कहा गया है ( ऋग्वेद, ६६१॥११-१२ )। विराद पुरुष का वह चलश्षु है। 
उसवी त्ेजस्विता एवं उसके प्रभाव से भनुष्य पापमुक्त हो जाता है । बह रोगों 
का नाशक है। उमके दर्शन से नेत्रों वे असाष्य रोग निदृत्त हो जाते हैं 
( ऋग्वेद, १५०११ १२ ) | वुष्ठ रोग की तिद्धृत्ति का एकमात्र आराष्य देव 
सूर्य है। ऋग्वेद ( ७६२॥२ ) मे सूर्य की उपासना की कल्पना अभिव्यक्त हुई 
है | विश्वामिय ऋषि द्वारा रचित “गायत्रीमत्र' सूर्योपासना से सम्बद्ध है 


अथर्ववेद ( १३३१० ) में 'सप्तमूर्या/ नाम से सूर्य वी प्रतीकात्मक 
सफ्तराक्षियो का उल्टेख हुआ है। सूर्य के स्वरुप के सम्बन्ध में कहां गया है 
कि वह एक था बहुसख्यक घोडो से खीचा जाता है| ये घोड़े वस्तुत प्रकाश- 
क्रिणों के प्रतीक हैं। वह अग्नितत्त्व का आकाशीय रूप और अन्धकार तथा 
अन्धकार मे रहने वाले राक्षसो का विनाशक है। उसके मार्ग आदि का 
निर्माण वरुण तथा आदित्य आदि देवता करते हैं | 

वैदिक साहित्य में सूर्य का जो स्वरूप वर्णित हुआ है, उसके परवर्ती 
म्रद्मभारत' दया पुराणा में अपेक्षाकृत व्यापक एक विस्तृत वर्णन देखने को 
मिलता है। सूर्योपासना का प्रचछन बहुत प्राचोन प्रतीत होता है। सूर्य की 
गति, उपासना एवं उसके एक सौ आठ सामो का जप भारत म॑ प्राचीन कारू 
से प्रचातित है। इसी उपासना का उपदेश सर्वप्रथम धौम्य ऋषि ने युधिप्रिर 
को दिया था ( महामारत, वन० ३॥१६-२३, १६०२४ ३७ )। महाभारत 
( भादि० १४० ) में सूर्य के वारह नामों का उल्लेख हुआ हैं । 

इस अफरर सूर्पोएएनर करे एटमएटा बचाए जएकीर है, फिन्‍्कु वस्प्रदाषा के 
रूप भे उसका आरम्म कब से हुआ इसका निश्चय करना कठिन है। ऐसा 
प्रतीत होता है कि महाभारत काछ में ही सौरमतानुयायिया वा एक अल्ग 
सम्प्रदाय विश्वुत हो चुका था। 'मह्ामारत ( ७८२/१४-९६ ) में ऐसा 
उल्लेख है कि जब भद्दाराज युधिष्टिर श्रात काल अपने शयनकक्ष से निक्‍के 
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तो उन्होंने एक सहस्न सूर्योपासक ब्राह्मणों को उपस्थित पाया। इन एक 
सहस्र द्राह्मणो के भी आठ सहस््र अनुयायी थे ॥ 

सूर्योपासना की यह परम्परा पौराणिक युम में अधिक प्रचलित एव 
छोकव्यापी हुईं। उसी के परिणामस्वरूप उसके उपासको ने सूर्य के सहन 
नामो की कल्पना की | धोम्य ऋषि ने युधिष्ठटिर को सूर्योपासना का जो 
उपदेश दिया था, आगे के युगों में उसकी परम्परा किस रूप में प्रचलित 
हुई, पद्मपि इसका क्रमबद्ध इतिहास उपलब्ध नही होता, तथापि निश्चित 
रूप से यह कहा जा सकता है कि पौराणिक मह्दाकाब्यो तथा काव्यों के 
परवर्ती युगो में वह वहुब्यापी रही । 

ऐमा प्रतीत होता है कि पुराणकाल मे सूर्यन्यूजा का व्यापक प्रचार- 
प्रसार हो चुका था। प्राय सभी प्रमुख पुराणों मे सूर्यदेव को विशेष स्थान 
दिया गया है। उसको प्रमुख देवताओं कौ कोटि में स्यान दिया गया है । 
“ब्रह्मपुराण” ( ३३॥९-१२, १५, २२, २३ ) के विभिन्न स्थलों पर सर्वे 
शक्तिमान्‌ परमेश्वर के रूप मे सूर्यदेव को आराधना की गई है । इसी पुराण 
के अन्य सन्दर्भ ( ३३।३४-४५ ) में सूर्य के १०८ नामों का उल्लेख हुआ है 
तथा उसकी जाराधना पूजा का माहात्म्य वणित है। “मार्कण्डेयपुराण” में 
भूर्य की चार पत्नियों का उल्लेख हुआ है, जिनके नाम थे सन्ना, राजी, 
प्रभा और छाया । सज्ञा से मुति, राज्ी से यम-यमुना रेबन्त, प्रभा से प्रभात 
और छाया से सावर्णि शनि, तपती का जन्म हुआ । 

“भविष्यपुराण” ( स० १, अ० ४८ ) में श्रीकृष्ण के पुत साम्व की 
कथा में बताया गया है कि करुष्ठ रोग के निवारण के छिये उन्होंने चर्ध- 
भागा नदी के तठ पर सूर्प-मन्दिर का निर्माण कराया था और उसकी पूजा- 
प्रतिष्ठा वे ल्यि शाकद्वीपीय मग ब्राह्मणो को आमत्रित किया था। श्रीकृष्ण 
तथा जाम्बवती से उत्पन्न घादव राजकुमार साम्ब प्रवक धूर्योपासक था। 
अत्यन्त स्वेराचारी ( रत्री-लोलुप ) होने के कारण श्रीकृष्ण ने साम्व को क्रृष्ठ 
रोगी होते का शाप दिया था। नारदमुनि के परामर्श पर कुप्नरोग से 
मुक्त होते के छिये साम्व ने सूर्ये की उपासना की थी और उससे मुक्ति प्रात 
की थी। यह सूर्योपासना उसने अपनी उत्तरावस्था मे की थी, जिससे प्रसन्न 
द्वोकर भगवान सुर्यवारायण ने साम्व को अपनी तेजोमगी प्रतिभा प्रदान की 
थी। 'ब्रद्मएुराण” ( ६६७२-७३, ७५, १२७ ) तथा 'स्कत्दबुराणों ( शाप 
४८, ६।२१२ ) में कहा गया है कि साम्व ने चन्द्रमागा नदी के तट पर 
साम्बपुर ( मूलस्थान ) नाम की नयो नगरो बसाई थी। आगे कहा गया है 
कि सूर्योपामना के विधि-विधान के लिए उसने श्ञाकद्वीप से मग ब्राह्मण को 
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डुछाया था, जो स्थायी रूपरे साम्यठुर (्‌ शक (6 2 में बस गया था। 
मद्वाभारत! ( भीष्म० १२ !३४ ) में सगा को “सय! नाम से कहा गया है ! 
वे बेद वैत्ता ये ) 'भविष्यपुराण' (ब्राह्म० १२७, साम्व २६ )से कहा 74 
है वि साम्व वे आमत्रण पर संग ब्राह्मण के अठारह कुल चद्धभागा नदी 
हे तट पर उपस्थित हुये थे और वही साम्बतगर मे बस गये ये । आज भी 
आर से मगो कै वशज विद्यमान हैं । 
साम्व द्वारा निर्मित मूलस्थान का यह सूर्य मन्दिर आज भी विद्यमान 
है और यहाँ पर मयो के वद्चज भी वर्तमातर हैं। यह मूल्स्थानपुर बर्तेमान 
मुलतान है और शाकद्वीप का वर्तमान ईरान का सीमान्‍्त भाग है। ईरान मे 
भ्रचलित मिप्र पूजा और सूर्य पूजा मे साम्य है। ये सूर्योपासक बेद वेत्ता मग 
ब्राह्मण सम्भवत फारसी धर्म के अनुयायी थे। एक पौराणिक आल्यात से 
ज्ञात होता है कि मिहिर गोत्रीय सुजिल्न नामक एक ब्राह्मण की कन्या निश्षुमा 
पर सूर्य मोहित हो गया था। उस्त कन्या से सूर्य का एक पुत्र उत्पन हुआ, 
जिसका नाम “जरब्ब्द' या 'जरशस्त्र/॑ था और जो “जरथुस्त्र/ के नाम से 
कहा गया। मग ब्राह्मण उसी के वशज थे और फारसी घर्मं का अवर्तक भी 
उन्ही के वशपुरुष जरथुस्त्र को माना गया है। उनका मूछ स्थान पश्चिम 
भारत मुलतान भ था। मुल्तान ( या मू”स्थानपुर ) मे स्थापित सूर्य मन्दिर 
के अस्तित्व के सम्बंध म चीनी यात्री हुँनत्साग तथा अरब इतिहासकार 
अल इन्द्रिसी ने भी किया है। ह्ैन त्साग ने उस सूर्य मन्दिर को देखा था । 
बह मन्दिर अत्यन्त प्राचीन तथा विद्याक्त था। साम्ब ने एक सूर्य मन्दिर का 
निर्माण मथुरा मे भी कराया था, जिसका नाम साम्वद्रिय था । 
सूर्य मादिरो का निर्माण तथा सूर्य-पूजा का प्रचछन धीरे-घीरे सारे भारत 
में हुआ। गुपसम्राटों के समय ( ५वी झती ई० ) से ही सूय मन्दिरों का 
निर्माण होना आरम्भ हो गया था । उनके अभिलेखों से पता चलता है कि 
कुमारगुप्त श्रथम ( ५वीं शती ई० ) के समकालीन दशपुर ( मन्दसौर ) के 
बुनकरों के एक ब्ये ने भव्य सूर्ये मन्दिर का विर्माण कराया था। स्कन्‍्दगुप्त 
(५वी शती ई० ) के इन्द्रपुर ( इन्दोर-बुलन्दशहर ) स्थित एक स्मारक मे 
सूर्य मन्दिर के निर्माण का उल्लेख हुआ है। मिहिरकुल ( ८वी शती ई० ) 
के ग्वालियर स्थित अभिलेख में कवि मातृचेट द्वारा शिव भन्दिर के निर्माण 
का उल्लेख हुआ है । इसी प्रकार बल्भी का मैंत्रक राजा ( ८वी झती ई० ) 
सूर्योपासक था । पुध्यभूति राजा ( ८वी शती ई० ) के अभिरेखों तथा 
ताज्रपत्रों से विदित होता है कि वे परम आदित्य भक्त थे । ग्रुमतम्राद 
जीवितगुप्त ( ६ठी शती ई० ) के झासन-काल में आरा जिले में स्थित 


सौर सम्प्रदाय ण््‌ 


मग्रध नामक स्थान में सूर्य-मस्दिर का निर्माण हुआ था ( गुप्त अभिलेख 
८० १६९, २१८) इसी प्रकार बालादित्य ( ६ठी शती ई० ) ने बह- 
राइन में विशाल सूर्य मन्दिर का निर्माण कराया था, जिसको भग्त तथा 
अच्ट करने का अपकार्य सैयद माछार मसउद्दी गाजी ते किया | 


चीती याती हुँन-त्साग वे याता-विवरण से ज्ञात होता है कि बात्यकुत्ज 
( कतौज ) के अधिपति सम्राट हप॑वर्धन के पिता भ्रमाकरवर्धन ( ६ठी शत्ती 
ई० ) सूर्पोपामक थे। मुगलछों के भारत प्रवेश के समय तक कान्यकुस्लेश्वर 
द्वारा स्थापित सूर्पे मन्दिर मे अतेक भव्य सूर्य प्रतिमाएँ स्थापित थी, जिनमे 
से अधिकाश को मुगलो ते ध्वस्त एवं भ्रध्ट कर दिया था। 


कोणा्क ( उड़ीसा ) की सुदाई में एक सूर्य मन्दिर के अवशेष मिल्ले हैं, 
जिसकी प्रप्लौनत( अमद्ि्ध है ९ धरे द्रोहियो हुए यह एक वार ध्यस्त किया 
गया था। इस सन्दिर का लाम “कौणादित्य' था। कोणाों का सूम-सन्दिण 
भारत भे अपनी भव्यता एवं क्लाकारिता के लिये प्रसिद्ध है। इसी प्रकार 
कइमोर के अनेक रसुथदों पर उपलब्ध खण्डित सूर्य प्रतिमाओ से ज्ञात होता हद 
कि वहाँ भी यूर्योपासना का प्रचकून थां। इतना ही नही, अपितु द्वीपान्तर 
भारत जावा मे रथारूढ मूये प्रतिमा के प्राप्त होने से यह सिद्ध होता है कि 
वहाँ भी सूर्योपासता का प्रचलन था। 

सूर्योपास्तदा के अन्य अनेक प्रमाण परवर्ती समय मे भी प्राप्त होते हैं । 
भाधवाधारय ( १२वी झती ) के 'शकरडिग्विजय” नामक प्रत्थ मे जिस सौर 
सम्प्रदाय का उल्ठेख हुआ है, निश्चित ही बहू परम्परागत था और शकरा- 
चाय ( ८वी बत्ती ई० ) तक वह छोकव्यापी स्वरूप में विद्यपान था । 


इस सम्प्रदाय के अनुयायो बैगा जाति के छोग ये । ये गोडा के बद्वाह्मण 
पुरीद्धित ये और नारागण ( सूर्य ) को अपना उुल्देवता मानते थे । दे सूर्य 
[ अपर नाम नारायण ) को जपदात्मा तथा आराधनीय मानते थे। ये छोग 
विवाह, जन्म आदि के अवससे पर अपने कुलदेवता का मज्ञ तथा उत्सव 
आयोजित करते थे, जिनमे सूअरों की वकि दी जाती थी । उनमे यह 
प्रचसने था कि थे वलिप्शु को पहले बहुत कष्ट देते थे और बाद मे गहतीर 
के नीचे ददाकर उसका वध करने ये। देवता की प्रधन्तता वे छिये यही 


विधि श्रवल्ति थी। इस रूपए में सूर्योपासना एवं सूर्य देवता की आराशवा-यूजा 
परम्परा से आदिम जातियो मे प्रचलित थी प्रत्येक धामिक पद घर कुलदेवता 
पूर्व की पूजा भे पशुवक्ति का प्रचलन परम्परागत था और इसलिये आदिय 
जातियो मे सूर्योपाश्नना की अ्रधा प्राचीन प्रतीत होतो है । 


११२ भारतीय धर्म-शाखाएं गौर उनका इतिहात 


इस सम्प्रदाय के परम्परागत इतिहास का अन्वेषण करने पर विदित 
होता है कि जिस क्रम एवं गति से वैंब्णव तथा शव धर्मों का उत्तरोत्तर 
विकास होता गया, उत्तकी तुलना में सौर सम्प्रदाय शिथिलछ पडता गया। 
शाकराचार्य ( ८वी शती ई० ) के उदय के बाद यद्यपि परम्परागत सग्रुणो- 
प्रासक धामिक सम्प्रदायों बे विकास में अवरोध उत्पन्न हुआ, किन्तु सौर 
सम्प्रदाय मध्ययुग तक सर्वया क्षीण हो गया । उसका एक कारण यह भी 
हो सकता है कि वैष्णवमत के बढते हुए प्रभाव से सूर्योपासक समाज उसी मे 
समाविध्ट हो गया। उसका आगे स्वतत्र विकास नल हो सका और उसके 
अनुयायी मध्ययुगीन मुगल धर्मद्रोहियों के आतक से वैष्णव घ॒र्मानुयायिओ 


में समा गये । 


आचारसहिता 
अपने बैभव-कालछ मे सौर सम्प्रदाय का प्रभाव काश्मीर से छेकर कन्या- 
कुमारी अर्थात्‌ हिमालय से छेकर सुद्दर दक्षिण तक व्याप्त था। आज भी 
उपास्य देदताओ मे सूर्य का जनमानस पर धत्यक्ष प्रभाव है। इसीलिये भारत 
के विभिन्‍न अचलो में आज भी न्यूनाधिक रूप में सूर्योपासकों का अस्तित्व 
वसा हुआ है। जो वर्तमान हैं बे गछे गे स्फटिक की माता और छलछाट पर 
रक्तचन्दत का तिलक घारण करते हैं। अध्टाक्ष र मत्र का जप करते हैं और 
रविवार तथा सक्रान्ति तिथि को नमक नही खाते। वर्पाऋतु में जब सूर्य 
मेघाच्छन्न रहता है, सौरमतानुयायी कट्टर भक्त सूर्य दर्शन न होने के कारण 
निराहार ही रहते हैं ! 
त्रिकारू सन्ध्योपासना और गायत्री जप, स्नानोपरान्त सूर्य-अध्य प्रत्येक 
घरमनिष्ठ हिन्दू का आज भी नियमित कर्म है। नवग्रहों मे सू्ंपूजा का विधान 
है। आज भी कातिक शुक्ला पष्ठी तिथि को सप्तमी तिथि के सूर्योदिय तक 
व्रत घारण किया जाता है और सूर्योदय के बाद अध्यंदान के समय उनका 
अचचन किया जाता है-- 
नमो नम कारणकारणाय नमो सम परापविमोचनाय | 
नमो नमस्ते दितिजादेनाय तमो नम रोगविभोचनाय ॥॥ 
अथवा 
ममो विवस्वते ब्रह्मर भगस्वते. विप्पुतेजले । 
जगत्सवित्रें चुचये नमस्ते पमंदायिके ॥॥ 
वर्तेमान हिंद्दू समाज में सौर सम्वत्‌ ज्योतिइशास्त्र का आधार है और 
प्रत्येक शुभाशुभ कार्ये-सम्पादन से सौर गणना का आश्रय लिया जाता है । 


सोर सम्प्रदाय श्श्३े 
साहित्य निर्माण 


सौर सम्प्रदाय पर व्यापक साहित्य उपलब्ध है । विश्वामित्र ऋटषि द्वारा 
विरचित ग्रायत्री मत्र तथा अनेक सौरसूक्त ऋग्वेद मे विद्यमान हैं, जिन्हें 
सूर्धदेवता विषयक प्रादीनतप साहित्य कहा जा सकता है। उपनिषद्‌ भ्न्यो 
मे 'सूर्योपतिपद्‌! सूर्योपासता से ही सम्बद्ध है। इस सम्प्रदाय का सर्वाधिक 
भ्राचीन ग्रन्य 'सौरसहिता' हैं, जो नेपाल के राजपुस्तकालय मे हस्तलिखित 
रूप में सुरक्षित बताया जाता है। उसका लिपिकारू ९४१ वि० है। इसमे 
साम्प्रदायिक कर्मकाण्ड एवं आचार-पद्धति यणित है। “यगुरुज्ञानवसिष्ठ- 
संत्यनाराण” नामक ग्रन्य मे अन्तर्भूत 'शिवगीता' में सूर्योपासना का ही 
निरूपण हुआ है। इनके अतिरिक्त “ब्रह्मवेवर्तपुरण” तथा “भविष्यपुराण/ 
सौर सम्प्रदाय से ही सम्बन्धित हैं। “सूर्पशतक” के रचयिता महाराज हर्पे 
के राजकवि मयूर ७वी शतीई० में हुए। उतके समकालीन बाणभट्ट 
मे अपने 'हपंचरित' के आरम्भ में सूर्य की वन्‍्दनगा की है। इससे सोश्मत 
की तत्कालीन व्यापकता का पता चलता है। जैवकवि मानतुग रचित 'भक्ता- 
मरस्तोतर” सूर्योपासना से सम्बन्धित कृति है। इसी समय विरचित 'साम्ब- 
पुराण” सौर प्रम्प्रदाय का महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है । 


इन साहित्यिक कृतिमों के अतिरिक्त अभिलेखो तथा प्रशस्तियों में 
उत्कीर्ण एव अभिलिखित सूर्म की स्तुतियाँ उल्लेखनीप हैं । 


शुप-भतिणाओं का निर्माण 


वेदों तथा पुराणों मे बणित सूर्य के शब्दचित्री के आधार पर सूर्य प्रति- 
मसाभो का भारत में व्यापक रूप से निर्माण हुआ। ये प्रतिगाएँ विशेष रूप 
से दो प्रकार की शैलियों मे वनी-दाक्षियात्प और भौदीच्य । औदीच्ष्य 
प्रतिमा शैली मे विशद्येप रूप से वेश का बाह्म प्रभाव रुक्षित होता है। उसमे 
अधिक क्लात्मकता है, किन्तु दाक्षिणात्य प्रतिमाओ मे सूर्ये के प्रभा-मण्डल 
को दर्घाने में विशेष बल दिया गया, हे. ५ दोफ़ो, दपलियो, मे, सफल आपरहीएएडा: 
की है बौर प्रतिमा विज्ञान के भारतीय दृष्टिकोण को अपनाया गया है। 
यद्यपि सूर्योपासना के विधि विधानों के प्रथम कर्ता शाकद्धीपीय मंग ब्राह्मण 
थे और यह स्वाभाविक था कि गूर्य की प्रतिमाओ पर ईरानी शैली का 
प्रभाव परिचञ्षित होता, किस्तु जिस प्रकार सूर्योप्रासना पर वैदिक प्रभाव था 
उत्ती प्रकार सूर्य प्रतिमाओ का निर्माघ भी वैदिक तया पौराणिक आख्यानो 
के अनुकूछ हुआ । 

८ भा० 


श्श्र भारतीय धम-शाखाएँ और उनका इतिहास 


सूर्य-प्रतिमाएँ जो विभिन्‍्त मन्दिरों मे स्थापित हैं, मुख्यत. उनकी दो 
विधाएँ हैं--रथारूढ और खडी । रथारूढ भ्रतिमाओ में सात अम्य जुते हैं । 
रथ का चालक सारथी अरुण है, जिसे पाँव से रहित दर्शाया गया है। सूर्य 
के दोनो पाश्वों मे ऊप्या वा श्रत्यूषा उत्कोर्ण हैं, जो आकाश की बोर 
घनुष सन्धान किये हुए है। सुयं-प्रतिमा के दोनो ओर दो पार्षद दण्ड धारण 
किये हुए हैं। मसिपात्र घारण किये हुए पिगल या कुण्डी अकित है। यह 
रूप-विधान दाक्षिणात्य शैली की प्रतिमाओ का है । उतमे कमलस्थ नंगे पाँव 
धोती घारण किये हुए ओर शरीर खुला है। 

ओऔदीच्य प्रतिमाओं का रूप-विधान कुछ भिन्न है। उनमे उँची एडी के 
उपानह ( जूते ) दिखाये गये है। चुस्त पायजामा, भारी अया, चोडी मेखला, 
शिर पर किरीट और पीठ की ओर प्रभा-मण्डल दशशित है। वैदिक गरुत्मात 
के प्रतोकस्वरूप सूर्यमूत्ति के दोनों ओर दो पख्र भी दर्शाये गये हैं। 
सिद्धान्त-निरूषण 

सौरमत का सैँद्धान्तिक दृष्टिकोण अद्वेतवादी है, किन्तु भक्तिमार्ग से 
सम्बन्धित है । “'महाभारत' तथा पुराणों मे सूर्ये को सनातन ब्रह्म, परमात्मा 
स्वयम्भू, अज, अनन्त, सर्वात्मा और जगत का मुलकारण बताया गया है । 
मोक्षार्थोी उसकी उपासना करते हैं। यह ब्रह्मा, विष्णु और शिव तीनो का 
प्रभु है । फ़िर भी जैसा कि छोऊ प्रचलित है, मूर्पोप्रामनां या सौर सम्प्रदाय 
वैष्णव सम्प्रदाय की एक शाखा होने के कारण उसमे सैद्धान्तिक आधार सगुण 
भक्ति जैसे हैं । 


स्कन्द सम्मदाय 


प्राचीन धर्मेशाखाभों भे स्कन्‍्द सम्प्रदाय का भी एक नाम है। शिव के 
पुन्र स्कन्द या कातिकेय अथवा कुमार की व्यापक साहित्य-चर्चाएँ तथा छोक- 
ब्यापी पूजा प्रतिष्ठा के महत्त्व को देखते हुए यह अनुमान करना अनुचित न 
होगा कि महाभारतकालोन समाज से लेकर मध्ययुग तक स्कन्द के उपासक 
धर्मानुपायिश्ों का एक अरूग वर्ग था। स्कन्‍्द की यह उपासना सात्वित घ॒र्म 
का ही एक अग थी । इस सात्वित घर्मे का प्रथम उपदेष्टा आचार्य सनत्कुमार 
था, जिसको इस घममम का उपदेश ब्रह्मा से प्राम हुआ था । 

पुराणों ( ब्रह्माण्ड ३१०२२-६०, वायु ११२०-४९ ) तथा 'महा- 
भारत” ( वनपद २१३-२१४ ) मे स्कन्द वो छिद पाती अथवा अरित का 
पुत्र कहा गया है ॥ स्कन्द के सम्बन्ध मे 'ब्रह्मपुराण' ( ८१ ) की एक कथा से 
ऐसा उल्लेख है कि वह देवस्त्रियो पर बहुत आमक्त हो गया था। देवस्त्रियो 
द्वारा स्वन्द की स्वेराचार को शिकायत पर पार्वती ने ऐसी छोछा व्याप्त की 
कि सृष्टि को समस्त ट्त्रिपों मे स्कन्द को पाती का ही रूप दिलाई देने 
लऊूगा। इस बात से स्कन्द को अपने कृतकर्म के प्रति बड़ा पश्चात्ताप हुआ 
और माता पार्वेती के पास जाकर उसने प्रतिन्ना की कि आज से ससार की 
सारी स्त्रियाँ मेरे लिये माता के समान हैं | 

मराठी के 'शिवल्लीछामृत” ( शिवछोछा १३ ) मे एक परम्परागत जन- 
श्रुति के आधार पर कहा ग्रया है कि स्त्रियो के प्रति अत्यधिक विरक्त-क्षत्ति के 
कारण स्त्रियां उनके दर्शन नही करती हैं । ऐसा कहा जाता है कि स्कन्द की 
मूर्ति के: दर्शन से स्त्री को सात जन्म तक का दवैधबव्य श्रात्न होता है। यह 
जनश्रुति केवल यक्त ग्रन्य मे है। पुराणों आदि मे कही भी उसका उल्लेख 
मही मिलता । 

कृष्णमजुरवेद को मैत्रायणो शाखा से स्कन्द का सम्बन्ध था। “छान्दोग्यो- 
पनिषद्‌' में स्कन्द को ज्ञान-गरिमा का समन्वय सनत्कुमार से क्रिया गया है । 
समत्कुमार एक सुविस्यात तत्त्वेत्ता, आचार्य और विष्णु के साक्षात्‌ अवतार 
थे। वे बह्मज्ानी, निदृत्तिमार्गी, योगवेत्ता, घर्मेशास्त्र" और मोक्षघरमे के 
प्रवर्तेक थे। उनके ब्रह्मज्ान का उल्लेख 'छान्दोग्पोपनिषद” ( ७१७-२२ ) 
में किया गया है। स्कन्द स्वय इह्मनिप्ठट एवं शात-युण-सम्पक्न उपनिषदुकालीन 
आचायें ये । अत' उक्त उप्मिषद्‌ में सनत्कुमार के साथ उनका समन्वय 
बताया यया है। देंसे भी सनत्कुमार स्कन्द का नामान्तर है । किन्तु दोनो 


११६ भारतीय घ्म दाखाएँ और उनका इतिहास 


तत्त्ववेत्ता भिन्न भिन्न थे और दोनों की भिन्‍नतता को दशशित करनेवाले 
अहुविध पुष्ट प्रमाण विद्यमान हैं । 

शह्यसूत्रो मे उनके शछ्ौयंपूर्ण घोर उप्र रूप का वर्णन हुआ है। उनके 
उग्र स्वभाव तथा शौय॑ का प्रमाण इसी से मिलता है कि केवल सात दिनों 
की अल्प वय में ही उसने तारकासुर का वध कर दिया था। बाणासुर को 
भी उसी ने मारा था। तारकासुर के वध के बाद ही स्कनन्‍्द को देवों का 
सेनापति होने का गोरव प्राप्त हुआ था ६ 


“स्कन्दपुराण' उन्ही के भाम पर है और उनकी पूजा-अतिट्ठा तथा उनके 
सिद्धान्तो का प्रतिपादन करता है। अध्टादश महापुराणो मे यह सबसे इहत्‌ 
है। इस पुराण के उपदेध्टा स्वय स्वन्द या कुमार हैं। उसमे मुख्य रूप रो 
शिवतत्त्व का निरूपण किया गया है । इस पुराण की 'सूतसहिता' मे शैव 
उपासना, वैदिक तथा तात्रिक प्रूजाओं का विस्तृत वर्णन किया गया है ! 
“महाभारत”, 'स्कन्दपुराण', 'शिवपुराण', “वामनपुराण और 'कालिकापुराण! 
आदि मे स्कन्द की कथा तथा पूजा-प्रतिप्ठा का वर्णन है। इन्ही पौराणिक 
आरुयानो के आधार पर महाकदि कालिदास ने 'कुमारसभव” नामक 
महाकाव्य की रचना की। उसमे कालिदास ने स्कन्द या कुमार के सपूज्य 
देवत्व रूप, उनके प्रति प्रचलित छोकभक्ति का वर्णन किया है। सुध्टि-विज्ञान 
में स्‍्कन्द सूर्य की वह शक्ति है, जो वायुमडल के ऊपर स्थिर है और जिससे 
वर्षा करनेवाली अग्नि ( सवत्सराग्नि ) उत्पन्न होती है । 

इस प्रकार स्कनद के देवत्व रूप का उल्लेख यद्यपि प्राचीन है, किन्तु 
उनके जाम से प्रतिष्ठित स्कन्द सम्प्रदाय का प्रचलन बहुत बाद में हुआ । 
स्कन्द है आराघक समाज का पता कुपाण कार ( प्रधम शती ई० पूर्व ) से 
पूर्व । है। कुषाण राजा स्कनन्‍्दपूजक थे, क्योकि उनकी सुद्राओ पर स्कन्द 
का अकित हुआ है। गुप्तकाल ( पाँचवी शती ई० ) में स्कन्‍्द पूजा का 
विश्येषहरप से उत्तर भारत मे व्यापक प्रचलन था। दक्षिण में भी स्कम्द की 
धूः दम अं का प्रचार-प्रसार हो चुका था। चालुवय राजाओं ( १०वी धाती 
ई० दे उपास्य देव या कुलदेवता थे ! चालुक्यों के प्रभाव से दक्षिण 
भारत मे औ, द की पूजा के विभिन्‍न स्वरूप प्रचलित हो चुके थे । दक्षिण मे 
मुझण्यन ( बाहैक): ध्वेलन ( शक्तिघर ) और होस्यान ( रक्तवर्ण ) आदि 
विभिन्‍न रूपो मैदस्‍्कन्द की प्रजा की जाने छगी थी। पुराण प्रचलित उनके 
विभिन्‍न नाम-रूपे॥ कुमार, कार्तिकेय, ग्रह, रुद्रसूनु, सुब्रह्मण्य, महारोन, 
सेनापति, सिद्धसेन, दाक्तिघर, गोपुत्र, ध्ारभू, धारकजितु, पण्मुख, पड़ानत 
और पावकि आदि समाज मे पूजे जाने छंगे थे 





स्कन्दसम्प्रदाय ११७ 


सतातन ब्रह्मचारी होने के कारण उन्हे कुमार कहा यया और उतके 
इस रूप की उपासना ब्रह्मनिष्ठ समाज द्वारा अधिक अपनाई गई। उनकी 
मूर्तियों को देखने से पता चछता है कि उन्हे एक या छह शिर तथा दो या 
बारह हाथो वाला दर्शाया गया है॥ उनके रक्तवर्णे वस्त्र, हाथ मे धनुपधारण, 
अन्यान्य हाथो मे खड्ग, शक्ति, वत्ध तथा परशु आदि से सम्पन्न उत्कीर्ण 
किया गया है। उनका बाहन मयूर है, ध्वज-चिह्न मुर्गा ओर ध्वज का रग 
लाल है। 

योगमा्गं की साधना मे सस्‍्कन्द को पवित्र शक्ति का प्रतीक माना 
गया है। तपस्या तथा योग-साधता द्वारा अजित ब्रह्मवर्चेस्व का प्रतीक भी 
स्कन्द को ही माना गया है । वे शक्ति के महएपुत्र हैं। 

इस प्रकार स्कन्द सम्प्रदाय यद्यपि आज अपने अस्तित्व मे स्मृति शेष है, 


किन्तु इस राष्ट्र की पुरातत धर्मचेतता को उजामर करने मे उसका योगदाव 
अति स्मरणीय है। 


गाणपत्व मत 


प्राचीन धामिक सम्प्रदायों मे ग्राणपत्य मत का भी उल्लेख देखने को 
मिलता है। प्राचीन काल मे गणपति के उपासको का अपना अछूग वर्ग था; 
किन्तु यह निश्चित है कि सम्प्रति इस मत का कोई अपना स्व्तेत्र धार्मिक 
सम्प्रदाय नही है । 

विभिन्‍न पुराणों, महाभारत” तथा उपनिषदों और परवर्ती काव्य-नाटको 
में गणपति से सम्बन्धित उल्लेख देखने को मिलते हैँ। पौराणिक उल्लेखो 
के अनुसार शंकर-पावती के पुत्र होने पर भी गणपति अयोनिज थे, वयोकि 
पार्वती ने अपने घरीर के उबठन से मूति बताकर उतमे सजीवता का संचार 
कर गणप्रति था ग्रणेश को जन्म दिया था) उतके विनायक, मयूरेश्वर, 
गजानन, धूमकेठु, निष्कुम्भ, एकदन्‍्त और गणेश आदि विभिन्न नाम हैं । 
“शिवपुराण” ( कु० १६ ) मे कहा गया है कि एक बार शिव के साथ गणेश 
का युद्ध हो गया था। उसमे शिव ने उनका मस्तक तोड़ दिया था, किन्तु 
पार्वेती के अनुरोध पर शिव ने इन्द्र के हाथो का मस्तक छाकर जोड़ दिया 
चा। तभी से थे गजानन कहे गये । गणेश की सिद्धि और बुद्धि दो पत्नियाँ 
और वितायक नामक एक पुत्र था | उनके चार हाथ और वाहन मूषक है। 

“महाभारत” की रचना मे व्यासजी ने गणेश की सहायता प्राप्त की 
थी। गणेश ने यह शर्त रसी थी कि वे बीच मे अपनी लेखती नही रोकंगे । 
इसी प्रकार व्यास ने शर्तें रखी थी कि अर्थ समझे बिना गणपति आगे नही 
लिखेंगे । गणपति को अरथें समझने के छिये समय मिलते और व्यास को भी 
लिखवाने में अवकाद प्राप्त हो, इसीलिये व्यात्त महाभारत में स्थान 
स्थान पर 'कूट' सम्मिलित करते गये ( महाभारत, आ० १, परि० १, 
क्र०१ )। 

गणपत्ति के वहुव्यापी स्वरूप को दृष्टि मे रखकर, जहाँ तक गाणपत्य 
मत की प्राचीनता का प्रइन है, उसके लिये आधाटो एवं प्रमाणो की कमी 
है। गाणपत्यो के प्राचीन अस्तित्व का अनुमान इसो से छगाया जा सकता 
है कि उनके आराधष्य देव गणपति की अनेक भव्य एवं विशाल मूर्तियाँ विभिन्‍न 
पुरातात्त्विक उत्खननो से प्राप्त हुई हैं। भारत के अनेक पुरातत्व एवं कला 
संग्रहालयों मे गणपति की मूर्तियाँ उपलब्ध हैं । इन उपलब्ध मूततियों के 
आधार पर यह माता जा सकता है कि पुयातन काछ में गणपति के उपासको 


ग़ाणपत्य मद श्श्थ 


का अपना अलग वर्ग था, किन्तु सभवत' जो अपनी वामाचारो क्रियाजो 
के कारण लोकनिन्दित होने से क्षीण हो गया । 

जहाँ तक गणपति-पूजन तथा देवतागण में गणपति के उल्लेख का 
प्रन्‍त्त है, 'वरदतापतीयोपनिषद', 'गणपतितापनीयोपनिषद” तथा “बसिह- 
तापतीयोपनिषद्‌' खादि से गणपति के विभिन्‍न स्वरूपो का अनन्त ब्रह्मरूप में 
व्यापक वर्णव हुआ है । वैष्णव सहिताओ में 'गणेश्सहिता' का भी उल्लेख 
पाया जाता है। “अग्निपुराण, “वायुपुराण', “शिवपुराण”, “गणपतिपुराण' 
और 'महाभारत'” आदि ग्रन्यो मे गणपति की महनीयता का बहुविध उल्लेख 
हुआ है । परवर्ती साहित्यकारों मे महाकवि कालिदास ने गणेश के “निष्कुम्भा 
नाम का उल्लेख किया है। नाटककार भवभूति के “मारझतीमाधव” भाटक 
ओर "याज्रवल्क्यस्मृति' मे गजपति गणेश का स्पष्ट उल्लेख पाया जाता है 
और उनसे यह भी घ्वनित होता है कि भवभूति के समय ( ७वी शती ई० ) 
तक ग्राणपत्यों का स्वतत्त्र घामिक सग्ठत बन चुका था ।॥ ग्रणएति की जो 
मूर्तियाँ मिली हैं, वे भी ५वी शती ई० के वाद की हैं ॥ 


इन आधघारो पर इतिहासवेत्ता विद्ानो का अभिमत है कि भारत के 
गाणपत्य सम्प्रदाय का आरम्भ छठो शती ई० के लगभग हो चुका था, किन्तु 
उसको समृद्ध एवं लोकव्यापी स्वरूप १०वीं झती ई० मे प्राप्त हुआ प्रतीत 
होता है। भारत मे गणपति के विभिन्न रूपो की पूजा-उपासना प्रचल्ति 
होवे के कारण गाणपत्पो की अनेक शाखाएँ प्रकाश में जा चुकीयी। 
उपासना की इस विभिन्नता के कारण इस मत की रूगभग ६ झास्राओ का 
पता चलता है॥ “शंकरदिग्विजय! ग्रन्थ मे ग्रणपति के ६ रूपो का वर्णन 
हुआ है, जिनके नाम हैं--१ महग्गणपति, रे हरिद्रागणपति, हे उच्छिष्ट- 
गणपति, ४. नवनीतगणपत्ति, ५ स्वर्णंगणपति और ६ सन्तानगणपति । 
इन ६ रुपों की उपासना को लेकर गांणपत्य सम्प्रदाय की ६ उपशाखाओ 
का प्रचकन हुआ | उनसे उच्छिष्टगणपति की उपासना का आधार तानिक 
था और उसकी उपासना-पद्धति रूमभग श्ाक्तो के वामाचार मत के समान 
थी, जिसके कारण गाणप्त्य मत का हास हुआ। 


आज के भारत में भले ही ग्राणपत्यो का कोई स्वत्त्र सम्प्रदाय न हो, 
किन्तु हिन्दूं जन-जीवन में गणपति की पूजा-अ्रतिष्ठा का महत्त्व सत्र व्याप्त 
हैं, किप्तो भी देवता से कम नहीं है। गणपति ही एकमात्र ऐसे देवता हैं, 


जो प्रत्येक धामिक अनुष्ठान मे अपना प्रथम स्पतत रखते हैं । कर्मकाण्डी 


हिलुओं में आदिदेव के रूप में सर्वेश्नम ग्रषपति की ही अतिव्ला को 
जाती है । 


१२० भारतीय घर्मं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


वे विष्नविनाशक एवं मगछू-श्रेय-समृद्धि के अधिदेवता है । प्रत्येक धामिक 
अनुध्ठात मे ही नहीं, अपितु परम्परानुसार लेखन के आरम्भ में उन्ही का 
स्मरण किया जाता है। गणपति “ओकारस्वरूप' हैं। अत गणपति की उपा- 
सना ब्रह्म की उपासता है । वे समस्त विद्याओ तथा कलाओ के अधिपति हैं । 
सर्वप्रथम पूजा के अधिकारी हैं। ओकार मे ही गजमुख गणेंश वा स्वरूप 
विकसित हुआ, क्योकि ओकार के छेखन और गणेश के स्वरूप मे एकहूपता 
है। गणपति को महाब्रह्म का स्वरूप माना गया है। वे स्वय खष्टा हैं 
और प्रलय महाकाल के बाद बे ही शेष रहते हैं तथा युने सृष्टि की रचता 
करते हैं । 

गणपति का जैसा स्वरुप है, तदनुमार हिन्दूं जनमानस की उनके प्रति 
अत्यन्त हादिक आस्था है। हिन्दू घर्मानुयाथियों मे परम्परा से घरों के 
प्रवेश द्वरो की चौखटों के शीर्ष भाग पर विष्नविनाशक ऋद्धि सिद्धि एवं 
सुख-आरोग्य के दाता गणेश की आकृति उत्को्ण करने की प्रथा आज 
भी विद्यमान है । 

भारत के विभिन्न अचलो में गणपति के १२० मन्दिर बताये गये हैं, 
जिनमें से ५६ विनायको की स्थापना अकेले धाराणसी मे बतायी जाती है । 
इनके अतिरिक्त अष्ट गणपति प्रमुख माने जाते हैं, यथा--१ मोरगाँव मे 
मोरेश्वर, २ राजनगाँव मे गणपति, हे. थेकर मे चिन्तामणि, ४ जुप्नर 
हैष्याद्वि मे गिरिजात्मक, ५ मुरूड, पाली में बल्टालेशर, ६. सिद्धटेक मे 
गजमुख, ७ ओझर मे विध्नेश्वर और ८ मढ मे विनायक । ये आठो गणपति 
अधिप्लान पुता के आस-पास विद्यमान हैं ॥ उनके अनुयायी 'श्रीगणेशाय नम ! 
मत्र का जप करते हैं ओर छलाट पर छाऊ तिलक का गोल चिह्न घारण 
करते हैं । 

परम्परा से गणपति की धुजा>उपासना का अनुमान इसी से रूगराया जा 
सकता है कि भारत के प्राय सभी अचलो की घर्मप्राण जनता उनको अपने 
आराष्यदेव के रूप में पूजती आयी है । इसी निष्ठा के फलस्वरूप प्रत्येक घर 
तथा गली-कूचो मे आज भी गणपति के मन्दिर तथा उनकी मूर्तियाँ स्थापित 
हैं। भारत मे ग्रणपति का श्रसिद्ध एवं विज्ञाल मन्दिर श्रीरगम्‌ पर्देत के 
ऊपर स्वर्णशिल्ला ( गोल्डन रॉक ) पर स्थित है, जहाँ सुदूर अचलो की जनता 
उनके दर्शनाथें जाती है 

लोकानुराष्य गणपति की यर्तेमान भारत में वहुमान्यता को दृष्टि में 
रखकर सहज ही यह अनुमान लयाया जा सकता है कि परम्परा से माणपत्य 
मत का बहुत प्रचार प्रसार रहा है । न केवल भारत मे, भपिदु द्वीपात्तर 
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बूहर भारत भे भी गणपति के छोकानुग्रही स्वरूप के प्रति जनमानत्त का 
व्यापक प्रचरून बौद्धानुपायी समाज भे भी देखने को मिलता है॥ महायान 
बौद्ों ने भारत के छोकाराष्य आदिदेव ;विवायक को बुद्ध के साथ स्थान 
देकर बुद्ध की भांति उन्हें प्रतिप्तित किया । इस प्रकार बौद्ध देशो मे तिब्दत, 
नेपाल, खोतान, चोनी तुकिस्तान, वाली द्वीप और यहाँ तक कि श्मेरिका 
जंसे अवौद्ध देशों में भी गणपति की मूतियाँ मिली हैं और उनकी पूजा- 
अतिछ् की परम्पराओ का भी पता चला है। तिब्बत और चीन के मो मे 
आज भी लोकपाल आदिदेव के रूप मे ग्रषप्रति की पूजा को जाती है । चीन 
में गणपति को विनायक तथा कागरीवेन के नामो से कहा जाता है । 

यद्यपि आज के भारत भें ग्राषपत्यो का कोई वर्ग, मत था सम्प्रदाय नहीं 
है, तथापि यह स्पष्ट है कि गणपति का स्थान आज छलोकमास्य है। इस 
प्रकार गणपति के इप्त ब्यापक लोकानुग्रहो स्वरूप को देखकर यह सभावता 
करनी सर्वथा युक्तितगत प्रतोद होती है कि प्राचीन भारत मे गाणपत्प मत 
का व्यापक अस्तित्व था, किन्तु घीरे-घीरे एक वर्ग विशेष से सम्बंद न रहकर 
गणपति का देवरूप लोकब्यापी हो गया । 


दत्तात्रेय मत 


दत्तात्रेय मत्त का समावेश वंष्णव धर्म के अन्तगंत किया गया है । वैष्णव 
घर्मं की एक प्रमुख शाखा भागवत सम्प्रदाय के माम से प्रसिद्ध है। इसकी 
भी आगे चल कर तीन उपशासाएँ हुईं, जिन्होंने स्वतन्त्ररप से अपना 
विकास किया | ये तीन उपशाखाएँ हैं--बारकरी, रामदासी, और दत्तपंष | 
इन तीनो वेष्णव उपशाखाओ का उदय महाराष्ट्र में हुआ और वही उनको 
लोकप्रियता एवं सम्मान भी प्राप्त हुआ । इन तीनो छाखाओ में अनेक उच्च- 
कोटि के सन्त, भहात्मा तथा भक्त हुए | उनमे दत्तपंथ या दत्तात्रेय मत, दोनो 
शाखाओं से प्राचीन है। इस सम्प्रदाय के आराष्यदेव अवधूत भगवान्‌ दत्तात्रेय 
को माना जाता है । 


प्राचीन काल में महपि वसिष्ठ द्वारा एक योगी पत्थ का प्रवर्तेत हुआ था । 
किन्तु काछान्तर में उसके अनुयायियो मे मतभेद हो जाने के कारण लगभग 
५वी शती ई० में किसी अज्ञातनामा योगी ने दत्तात्रेय पत्य की स्थापना की 
थी । दत्तात्रेय स्वय एक ब्रह्मनिष्ठ महामुनि हुए। महषि अत्रि उनके पिता 
और महासती अनुसूया उनकी माता थी । 


उनके “दत्त” नाम का भी एक आधार है। महृष्षि अत्रि की सतीसाध्वी 
पत्वी भगवती अनुस्ूया के ग्र्भ से स्वेच्छा से भगवान्‌ ने जन्म धारण किया था| 
इसीलिए उन्हें 'दत्त' नाम दिया गया। मार्गेझ्रीर्ष की पूर्णमासी को महाराष्ट्र 
में दत्तात्रेय के जन्म-दिन को ब्रतोत्सव के रूप में आज भी मनाया जाता है । 
सोम तथा दुर्वासस उनके दो भाई थे। उनमे दत्त विष्णु का, सोम ब्रह्मा का 
और दुर्वासस शकर का अवतार माना जाता है । 

भगवान दत्तात्रेय की पूजा-प्रतिप्ठा का विस्तृत विधान 'दत्तात्रेय संहिता! 
मे वर्णित है । इसके अतिरिक्त “मारदपुराण” मे भी उनका वर्णन हुआ है ॥ 
इस वर्णन से ज्ञात होता है कि दत्तात्रेय का जन्म महाराष्ट्र के यादवगिरि 
( भेलकोट ) में हुआ था। “दत्त! उनका नाम था और “अत्रि/ उनके पिता 
का | इस प्रकार पिता के नाम से योजित होकर परम्परा से उन्हें दत्तात्रेप 
कहा गया । 

तीन मह्तिष्क वाली एक भूति को दत्तात्रेय का प्रतीक माना गया है । 
ये तीन मस्तिष्क ब्रह्मा, विष्णु तथा शकर के प्रतीक हैं | वे पड्हस्त उत्कीणित 
हैं। उनके पीछ एक गाय और समुख चार कुत्ते दिखाये गये हैं। इन पाँचो 
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को चारो वेदी तथा पृथ्वी का प्रतीक माना जाता है। इस तिमुख मूति का 
पुराणों में कोई उल्लेख वही मिलता ॥ महाकवि माधथ (७०वीं झती ई० ) 
के 'शिशुपालवध' मे दत्त को विष्णु का अवतार कहा गया है। महाराष्ट्र 
में सम्प्रति प्रचलित यक्त दत्तमृति की उपासना के सम्बन्ध में थी गगराथर 
विरचित 'गुरुचरित्र' ( १५५० ० ) मे उल्छेख हुआ है॥ दत्तात्रेय को क्षमा 
का मुख्य देवता माना गया है । 

एक वार दत्त ने अपने पिता अन्रिसे ब्रह्मशान की जिज्ञासा से प्रश्न 
किया। उन्होने दत्त से गोदावरी तद पर महेश्वर की आराधना करने के 
लिए कहा । इस प्रकार महेश्वर की आराधना करने पर उन्हें ब्रह्मज्ञान प्राप्त 
हुआ। गोदावरो के तट मे जिस स्थान पर उन्होंने महेश्वर को आराधना 
की थी उसे 'ब्रह्मतीर्षं/ कहा जाता है। उनकी ब्रह्मवर्चस्विता के कारण धर्म 
ने उन्हें साक्षात्‌ दर्शन दिया घा। जहाँ पर उन्होंने अपने शिष्यो अल, 
प्र्लाद, यदुराज तथा सहसारँन प्रशृति को ब्रह्मज्ञान दिया था, वहाँ पर 
नरसोवा वाडी में दत्तात्रेय भगवान्‌ का भव्य मन्दिर आज भी वर्तमान है । 
“महाभारत” ( वनपर्वे १९५।१२ ) के अनुसार राजा कातेंवीयें को दत्तात्रेय 
ने वरदात दिया था। 

गरिरिनार स्थित पश्चिमी घाट मल्लिकी ग्राम ( माहूर ) मे भी दत्तावेय 
का आश्रम था, जहाँ पर परशुराम ने जमदम्ति को अग्ति दी थी और रेणुका 
सती हुई थी । भन्तिम समय मे राष््माद्वि पर्वत पर रहे । 


प्रन्य-निर्माण 


भगवान दत्तात्रेय के नाम से विभिन्न ग्रन्थों मे उनके द्वारा विरचित 
< कृतियो के नाम उल्लिखित हैं, जो इस प्रकार हैं--१ “भवधूतोपनिप द्‌, 
२ “जावालोपनिपद', ३ दत्ताजियोपनिपद', ४ “भिक्षुकोपतिषद', ५. 
'शाण्डिल्योपनिपद', ६ “अवधूतगीता', ७ “त्रिषुटोपास्ति-पद्धति' और 
४८. 'परशुराम-कल्पसूत्र' ( दत्ततन्त्रसार-विज्ञान )। ऐसा प्रतीत होता है 
कि इनमे से कुछ कृतियाँ उनके परवर्ती अनुयायियों ने लिखी या 
सकलित को । 
माचार-संहिता 


इस प्रकार दत्तात्रेय एक ऐतिहासिक, ऋषिकुल के महान्‌ तत्त्ववेत्ता, 
ब्रह्मनिष्ठ महामुनि हुए। किन्तु उनके नाम से जो “दतात्रेय मत” प्रचलित 
हुआ, बह बहुत बाद का है। ऐसा प्रतीत होता है कि दत्ताश्ेय के सिद्धान्तो 
को आधार बनाकर क़िसो पर्वर्ती योगी द्वारा, जिसका नाम-घाम अज्ञात 


श्र भारतीय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


है, दत्तात्रेय मत का प्रवर्तत किया गया। इस मत की आचार-सहिता के 
अनुसार कोई भी अनुयायी ब्रह्मच्य, दानप्रस्थ तथा सन्यास, तीनो आश्रमो 
के आचारा का प्रतिपालन कर आत्मोद्धार कर सकता है । गृहस्थ के लिए 
उसमे कोई स्थान नहीं है क्योंकि गृहत्यागी एवं जगत॒ प्रपच से उदासीन 
योगियों के लिए ही इस मत मे प्रवेश करने की आज्ञा है। वे योगी, मुनि 
तथा साधु बनकर उच्च ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं ॥ इस मत मे बेवल ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्य त्रिवर्ण ही सम्मिलित होने के अधिकारी हैं । 
घ्तिद्धान्त निसुपण 

महामुति दतात्रेय स्वय ब्रह्मनानी, महाव्‌ शास्त्रत्ष और तत्त्ववेत्ता ये । 
साया का विच्छेद करने के रिए उन्हाने चौबीस तत्त्वो को बरण करने का 
निर्देश किया है। वे चौबीस तत्त्व हैं--१ पृथ्वी, रे वायु, ३० आकाश, 
४ जल, ५ अग्नि, ६ चन्द्र, ७ सूर्य, ८, क्पोत, ९, अजगर, १० समुद्र, 
१५ पतग, १२. प्रमर, १३ हस्ति, १४. व्याघ, १५ दहरिण, १६ मत्स्य, 
१७ पियला, १८ चीर, १९ बालक, २०, कुमरिका, २१ लुद्दार, २२. सर्प, 
२३ मक्‍डी और २४ प्रमरी। उन्होने स्वय इन चौबीस तत्त्वो वे थ्रुणो को 
ग्रहण किया और उन्हें ही अपना गुरु माना है । 

आत्मा की परमोच्चता प्राप्त करने के लिए इस मत में सर्वाधिक बल 
दिया गया है और उसके ठिए अप्टाग योग-साधना आवश्यक बताई गई है ॥ 
अहिंसा और जीवदया इस मत के मान्य छिद्धान्त हैं। गुर वी आज्ञा का 
परिप्रालन, सत्यनिष्ठा और झास्त्र चिन्तन उसके प्रमुख रृक्ष्य हैं। 

द्त्तात्रेपष मत की सैंद्धान्तिक मान्यताओं के अनुमार ईश्वर निराकार है, 
परात्यर परत्रह्म ही एकमाद कारण, कार्य और साधन है॥ सत्र की 
अनेकान्तता या चचलता से आत्माम पभ्रान्ति उत्पन्न होती है और उस 
दशा में जगल्मपच की रचना होती है। आत्मा की स्थिरता के लिए यह 
आवश्यक है क्रि प्रक्ृति के धर्मों की उपेक्षा की जाये और निद्ृत्तिपरक धर्मों 
को अपनाया जाये । इन निददृत्तिपरक धर्मों को वरण करने के लिए सत्य, 
तप, अपरिग्रह, दया, धर्म, अर्थ, मोक्ष और वैराग्य को बरण करना चाहिए | 
जितन भी कुमाग् प्रेरक मादक द्रब्य हैं, उनका सर्वेया परित्याय करना चाहिए। 
यही दत्ताद्रेय मत का ज्ञान मार्य है और यह ज्ञान प्राप्ति ही साधक का परम 
लक्ष्य है । 

आरम्म में दत्ताजेय मत का अच्छा धचार प्रमार रहा, यद्यपि विशेषरूप 
सै बह महाराष्ट्र वक् ही सीमित रहा । भव्ययुय की वात्रिक ( थाक्त-वापा 
लिक ) उपासना के प्रभाव से उसमें मद्य मास का प्रयोग होने छया और इस 


दत्तात्रेय मत श्र्प 


प्रकार वह ढोगियों का धर्म बस गया। अपनी उच्च योग-साधना से च्युत 
होकर वह तात्रिक गुह्य-साथना का एक जग बच यया । 

मधपि उत्तर-मध्य युग में दत्तात्रेय मत का हस्त होता गया किन्तु महा- 
राष्ट्र तथा आप में कतिपय धर्मानुयायियों द्वारा उसके उच्चादझ्यों एव उदात्त 
सिद्धान्तो का परिपाूत होता रहा। इस प्रकार के अनुयाय्रियो मे श्रीपाद 
श्ोवल्लभ ( पौठापुर, आधघ्र ) और श्रीनरसिह सरस्वती ( महाराष्ट्र ) ने 
परम्परा को उजागर बनाये रखा और अपने सदाचरण तथा सदुगुणों के कारण 
समाज मे दत्तात्रेय के अवतार माने गये । इसी परम्परा मे श्रीवासुदेवानन्द 
सरध्वती ( १८५४-१९१४ ई० ) हुए, जो कि दत्तात्रेय के परम भक्त थे । 
उन्होंने दत्तात्रेय मत पर सस्कृत तथा घराठी अनेक ग्रन्थों की रचना को । 
उन्होंने भारत के विभिन्न अचखो को प्रैदछ यात्रा वी ओर स्पान-स्पान पर 
भगवान्‌ दत्तात्रेय के मन्दिरों का निर्माण कराया । अपने एकाकी प्रयाप्त से 
उप्त धर्मतिष्ठ, तत्त्ववेत्ता एव विद्वान मनस्‍्वी ने आजीवन दत्तात्रेय मत का 
ध्रचार-प्रसार किया । 

इस सम्प्रदाय के जनुपायी भूरे रग के बस्त्र घारण करते हैं॥ तुल्मी को 
कण्ठी तथा तथा कुशुछू पहनते हैं । दीक्षित अधिकारी को ही अपने गोपनीय 
भत्र का उपदेश देते हैं। उनमें मत्र की गोपनीयता परमावश्यक यताई गई है । 

इस प्रकार भारत मे दत्तात्रेय मत का यद्यपि अधिक प्रचार प्रसार नहीं 
रहा, किन्तु महायध्ट्र वया आध्य में उमके छिटनयुट अनुयायी आज भी इस 
भत की परम्परा को जीदित बनाये हुए हैं ! 
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लोकायतिक मत 


आरत मे परम्परा से घाभिक तथा वेघारिक दृष्टि से जित मतो एव 
पन्‍्यो का उदय हुआ और भारतीय इतिहास पर जिनके अस्तित्व वी अमिट 
छाप है, उनमे छोकायतिकों का नाम विश्लेप रूप से उल्लेखनीय है। इस 
छोकब्यापी जत-समादुत विचारधारा ने पुरातन अतीत मे कई झताब्दियों 
तक भारत में नई विचार क्रान्ति का सूत्रपात किया और छोकजीवन को 
अतिशय रूप में प्रभावित किया । 


योरप, अमेरिफा और एशिया के देक्षों में जब मानव-सभ्यता का जरुणों- 
दय हो रहा था, भारत में वैचारिक प्रगति अपनो पराक्राष्ठा पर थी। यह 
वैचारिक पराकाप्टा मुख्यत दो रूपो में देखने को मिलती है--आध्यात्मवादी 
और भौतिकवादी । इन भोतिकवादी या भ्रत्यक्षवादी थिचारको को नास्तिको 
में परिगणित किया ग्रया। इन नास्तिक विचारको को तीन श्रेणियों में 
विभाजित किया जा सकता है । पहली श्रेणी के विचारक वे थे, जो वेदो को 
प्रमाथ नहीं मानते थे । इस दृष्टि से छोकायतिको, जैनों तथा बौद्ों को 
नास्तिक कहा गया। दूसरी कोटि के विचारक वे ये, जिनका न तो परलोक में 
विश्वास था ओर जो न जन्मान्तर को मानते थे । जो प्रत्यक्ष है, यही उतकी 
दृष्टि से सत्य है । इस श्रेंथी में केवल छोकायतिकों को रखा जा सकता है । 
तौसरी थेणी के विदारक वे थे, जो वेदों की प्रामाणिकृता को वो स्वीकार 
करते ये, किन्तु ईश्वर का उल्लेख न करते हुए भी अदृष्ट विज्येप को कल्पना 
करने से नाघ्तिक नहीं कहे गए। इस कोटि में साख्य, योग, वेशेपिक और 
मीमासा मत के विचारको को रखा जा सकता है ! 


वैचारिक दृष्टि से लोकायतिक विश्वुद्ध भौतिकवादी हैं ॥ इस पौतिकवादो 
विचारधारा का इतिहास बहुत पुरातन है । मानव जाति की अद्यतन प्रगति 
है इतिकाण हे काया सरेकिलकार क्या अपर एक उहत्वयूथों सपसत्या है ॥ धौतिकर 
बाद भारत की व्यापक घमं भावना का ही एक अग है, क्योकि उसमे मावव 
समातता का भाव निहित है। मनुष्य को उसकी आदिप्त अनुन्नतावस्था से 
उत्तरोत्तर उन्नतावस्था भें छाने मे भोतिकदाद का महत्त्वपूर्ण योगदान रहा है 
फा्े भाक्में, एगेल्स और डबिन जैसे विश्व विख्यात तत्त्ववेत्ताजो ने भौतिक्वाद 
के सिद्धान्त पर ब्यापक भ्रकाश्ञ डाला है। 

९ भा० 
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इस सिद्धान्त के अनुसार सर्वप्रथम मनुष्य की खाने, पीने, वस्त्र और 
आवास की अनिवाये आवश्यक्ताओ की पूर्ति होनी चाहिए ॥ तभी उसवी 
राजनीति, विज्ञान, कछा और घ॒र्म की अन्यान्य अपेक्षाओ मे अभिरुचि हो 
सकती है। जीवन-घारण के आवश्यक भौतिक साधनो के सुलूभ होने के अनन्तर 
ही मनुष्य राष्ट्रीय तथा आथिक विकात्त की परिस्यितियों मे सदग्त हो सकता 
है। यह घारणा उन सारी व्यवस्थाओ के प्रति अपना तोब्न विरोध प्रकट 
करती है, जिनके अनुसार इतिहास निर्माण के मूल मे प्रगति के स्वाभाविक 
परिस्थितियों के मूछ में भाग्य, ईश्वर तथा आदध्च॑ जैसे भावात्मक विपयो को 
कारण माना जाता रहा है। माक्‍्से की स्थापना है कि प्रत्येक सिद्धान्त की 
अपनी नियत अवधि रही है, जिसमे कि उसका जन्म हुआ। उनके मत से 
समय या युगविशेष सिद्धान्त का अनुवर्ती रहा है, न कि सिद्धान्त युगविश्येप 
का अलुवर्ती । इसलिए यह मन्तब्य गपनेन्‍्आप में नितान्त सत्य एवं प्रकृत है 
कि सिद्धान्त इतिहास का निर्माण करता है, न कि इतिहास सिद्धाल्त का जनक 
है। जब हम अपने आदिम मूलस्थात की खोज करते हैं, तब हम अपने 
शाख्त सिद्धान्त पर निभंर होते हैं । 

मानव प्रगति के इतिहास का निर्माण निश्चित क्रम से हुआ। आरम्भ मे 
मनुष्य पत्थरों के औजारो से काम चलाता था, विन्तु शने शने उसने धनुप- 
आ्ाण का आविष्कार किया | तदनन्तर उसने लोहे की कुल्हाडी तथा लोहे का 
फाल आई घातु के औजारों के साथ-णाय् लकड़ी के हल का निर्माण क्या । 
यह उसकी कृषि युग की उपलब्धि थी। उसने अपने उपयोगी एवं कार्यक्षम 
हथियारों की उन्नति के साथ-साथ कृषि के उन्नत साधनों का भी विकास 
किया। कालान्तर में उसने दस्तकारी की उन्नति के साथनसाथ मशीनों और 
आधुनिक बृहत्‌ पैमाने के उद्योगो को जन्म दिया। इम प्रकार प्राचीन काल से 
अब तक मनुष्य ने अपनी उत्पादक शक्तियों का क्रमश पिकास किया और 
स्वय को उज्तत बनाया। इन परिवतित परिस्थितियों का प्रभाव उसके 
आपधिक जीवन पर भी छक्षित हुआ) उसका सामाजिक स्तर भी परिवर्तित 
होता गया और उसने धीरे-धोरे जातिवाद, दासप्रथा, सामन्तवाद तथा पूँजी- 
बाद के अनतन्तर समाजवाद को स्थापना की । इस भ्रकार उसने एक व्यवस्था 
से दूसरी व्यवस्था के परिवर्व॑न द्वारा ऐतिहासिक क्रम को जन्म दिया । 

एग्रेन्‍्स का अभिमत है कि भनुष्य ने ही निश्ित रूप से इतिहास का 
निर्माण किया, किन्तु सनमाने ढंग से नहीं। उराकी इच्छा भात्र ही उसको 
उन्नत नही कर पसकतो थी, अपितु परम्परागत भौतिक तियमो का रहस्थ 
समझ कर ही वह अपता विकास करठा जाया है ) मनुष्य-कत्पता का स्वर्ग 


लोकायतिक मत श्र 


लोक अपने आप निर्मित नहो हो जाता, अपितु उसका निर्माण परिस्थितियों 
की क्रमिक शूखछा से होता है । इतिहास के रूप को निश्चित करनेवाले तत्त्व 
ही उत्पादन और पुनरुत्पादन हैं। इसल्ए सामाजिक परिवतेनों के अन्तिम 
कारणो को दर्शन मे नही, अपितु युग-विशेष के अंश्ास्त्र मे ढंढना होगा । 
इसी खोज ने समाजवादी क्रान्ति को जन्म दिया। 

पश्चिम मे जिस समय कार्ल माक्से, एगेल्स ओर डविल की भोतिकवादी 
विचारधारा के आधार पर सामाजिक विकास के इतिहास का पुनमुल्याकन 
हो रहा था, भारत मे भौतिकवादी विचारधारा अपनी पराक्ाप्टा पर थी । 

पश्चिम में भौतिकवाद का विकास नितान्त पाथिव तत्त्वों के आधार पर 
हुआ, किन्तु भारत मे जिस लोकायतिक विचारधारा का उदय हुआ, वह परम्परा 
के विरुद्ध एक वैचारिक ब्रान्ति थी । वैदिक युग भे ही इस वैचारिक विभिन्नता 
के सूत्र प्रकाश मे आने लगे थे । ऋग्वेद (१॥१॥२) में ऋषियों की दो परम्पराओ 
बाय स्पष्ट उल्लेख हुआ है--पुरातन और नूतन । किन्तु वैचारिक भिन्तता के 
फलस्वरूप दोनों परम्पराओं के ऋषि अग्नि को स्तवनीय मानते थे ( अग्नि 
पूर्वेंभी ऋषिभिरीड्यो नूतनैरत )। उनमे नूतन ऋषियो की परम्परा के प्रवर्तेक 
आचार्य बृहस्पति थे। वे वैदिक ऋषियो की परम्परा मे अपना प्रतिष्ठित स्थाव 
रखते थे। बृहस्पति मूलत परम्परागत ब्राह्मण धर्म के अनुयायी आचायं थे, 
किन्तु ब्राह्मण धर्म के कमंकाण्ड, हिंसा तथा पुरोहितवाद की सकीर्षताओं और 
बर्गविशेष वी असमानताओं से असहमत होकर उन्होंने सर्वया नये धम्म-मार्ग 
का प्रवर्तन क्रिया । उन्होंने एकागी ब्राह्मण परम्पराओ के विरोध मे सर्वेजनानु- 
ग्राह्म जिस नये पन्‍्य या सत का प्रवर्तत किया, उसे 'छोकायमतिक” ( जन 
साधारण मे व्याप्त ) नाम से कहा । 


आंचायें बृहस्पति ने जिस विचारधारा का भवर्तेव किया, आचार्य चार्वाक 
से उसका लोक मे व्यापक प्रचार-प्रसार क्या ॥ “चार्वाक” वस्तुत एक वल्पित 
या उपाधि नाम भ्रतीत होता है, जो कि अतिशय विचरणश्चील होने के कारण 
दिया गया। चार्वोक के विचारों का आधार, अनुभव तथा प्रत्यक्ष दृष्ट सत्य 
पर प्रतिष्ठित है ५ उनका कहना है वि पृष्वी, जछ, तेज मौर चायु--वे चार 
तत्त्व सवेत्र व्याप्त और सबको दिखाई देते हैं । इन्ही चारो की समप्टि से सृष्टि 
की उत्पत्ति तथा जीव-अजोव, जितने भी पदार्थ हैं, उन सबका निर्माण हुआ। 
इन चारो तत्त्वो या भूतो का अलग-अलग कोई अस्तित्व नही, डिन्तु जब 
उनमे ऐवय स्थाप्रित हो जाता है, तब चुतन्यविद्यिप्ट जात्मा और शरीर की 
भृष्टि होती है। आत्मा से भिन्न शरोर का कोई अस्तित्व नहीं है अर्थात्‌ 
आत्मा के नष्ट हो जाने पर शरीर भी नप्ट हो जाता है । 


श्र भारतीय धर्म-शाखाएँ बोर उनका इतिहास 


अप्रत्यक्ष, परछोक या स्वयं, ईश्वर नाम को कोई भी दस्तु नही है, वह 
कल्पनामात्र है। पुनर्जेन्म को कल्पना स्ंधा निराधार है । भस्मोघूत शरोौर 
पुनः उत्पन्न नही होता है। मृत्यु या शरोर-त्याग ही मोक्ष है। इसलिए जब 
तक जीवन है, तव तक मनुष्य को स्त्री, पुत्रादि, घन-सम्पत्ति का जितना भी 
अधिक उपयोग हो सके, करना चाहिए। बातन्द और सुख वी उपलब्धि ही 
जीवन का एकमात्र रूक्य है। मुखोपलब्धि के लिए यदि बपने पास साधन 
नहीं है, तो झटण छेकर भी उनको सुछूभ करना चाहिए। ग्राप्त-सुख का 
परित्याग करने वाला निरा मूर्ख है । 


अर्वोक के जीवत-दर्शव की यह मान्यता आज भी लोक-विश्वयुत है-- 


यावज्जीवेतु सुख जीवेत्‌ ऋण इत्वा छत पिदेत्‌ ॥ 
अस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन कुता वा 
पशुश्वेन्रिहितः स्वर्ग ज्योतिष्टोमे ग्रमिप्यति॥ 
स्व पिता यजमानेन तत्र कस्‍्मान हिंस्यते ॥ 
मृतानामिह जन्‍्तूना श्राद्ध चेच्तूप्तिकारणम्‌ ! 
गच्छतामिहू. जन्तूना व्यर्थ पराथेयवल्पसस्‌ ॥ 
चार्वाक को दृष्टि से यज्ञादि कर्मे भव पाखण्ड हैं ॥ “यदि यज्ञ में मारे गये 
पश्चु को स्वर्ग-प्राप्ति होती है, तो यज्ञ करने वाला यजमान उसी जगह अपने 
पिता की बलि देकर क्‍यों नही उसे अद्वितीय स्वय्रे के सुखोपभोगों को प्राप्ति 
कराठा ? यदि श्राद्ध और तर्पेष द्वारा मृत मनुष्य को तृप्त किया जा सकता है, 
तो प्रवास में गये मनुप्य को अपने प्रास प्रायेप रखने की आवश्यकता ही 
क्‍या है? 
अवॉक को दृष्टि से वर्णाथरम धर्म, होमादि ब्ेब्य तथा सन्यास आदि 
बुद्धिहीनो के जीविका के साधनमात्र हैं । इम लोक मे दिये गये दान से यदि 
प्रलोक के मनुष्य ठृप्त होते हैं, तो मकान की छत पर बैठे हुए मनुष्यो को 
उसका फल क्यो नही पहुँचता है ? इस देह से निकल कर प्राण यदि स्वर्ग को 
जाता है, तो स्वजनो के विरहे से पोडित होकर वह दापस क्यो नहीं जाता ?ै 
इन तथ्यों के विश्लेषण से यह सिद्ध होता है कि मृत मनुष्यो के क्षियानव॒दापो 
की सृष्टि द्वाह्मणों के जीविकोपा्जन का साधनमात्र है। उसमे कोई सच्चाई 
नही । चार्वाक के मत से वेदो के रचयिता ठय और निश्ञाचर थे। उनमे कही 
गई सब बातें वेवल पाखण्ड हैं । 
इन तर्कों को ब्रस्तुत कर चार्वाक ने ल्वेगो को खाने-पीने, मौज उड़ाने 
का अपना नया पन्‍्य ग्रचछित क्या ॥ 


छोकायतिक मत श्३३ 


जाबालि की भौतिकदादो दिचारघारा 


लोकायतिक विचारधारा का प्रभाव 'रामायप' से भी देखने को मिलता 
है । जयोध्याकाष्ड ( १०९३४ ) मे यद्यपि छोकायतिको, बौद्धो दया नास्तिको 
की घोर निन्‍्दा की गई है, तथापि इसी काण्ड ( सर्ग १०८ ) मे प्रत्यज्षवादी 
गा भौतिकवादी विचारधारा का उल्लेख भी देखते को मिलता है । इस सर्ग 
में 'जावालि-राम' का एक सवाद वणित है। उसमे जादाठि का उपदेश 
लोकायतिक विचारधारा को परिपुष्ट करता है। राम को सम्बोधित कर 
जावालि ने कहा है-हे राम कौत किसका बन्धु है और क्सिसे किसने 
क्या प्राप्त किया है ? मनुष्य अकेला जन्म घारप करता है और अकेला ही 
मरता है। अत माठ्ग-प्रिता समझकर जो मनुष्य व्यक्ति दिश्चेय से प्रेम करता 
है, उसे उन्मत्त ही समझना चाहिए, क्योकि कोई किसी का नहीं है । बिस 
प्रकार दूसरे गाँव को जाता हुथा कोई मनुष्य मार्य में थोड़ी देर के छिए 
विश्नाम करता है और दूसरे दिन उस स्पान को छोडकर चला जाता है, 
उसी प्रकार मनुष्यों के लिए माता-पिता, घर-बार जाई केवल आश्रय-स्याव 
हैं। उनमे विवेकदान्‌ पुरुष कभी भी अनुराग नहीं करता है। प्रत्यक्ष अर्थ 
को छोडकर जो लोग घर्में का बाश्य प्रहप करते हैं, मैं उन्हीं के लिए 
शोक करता हूँ, दूसरा के ल्ए नही, क्योकि वे इस लोक मे कष्ट उठते ही 
हैं, परछोक मे भी नष्ट हो जाते हैं। पिवरो के उद्देश्य से छोक में श्राद्धादि 
करने का जो विधान प्रचल्ति है, उसमे क्ेवठ अन को मध्ट क्या जाता है, 
क्योकि मृत मनुष्य उसे कैसे खा सकता है? यदि एक खाया हुआ अन दूसरे 
के उदर में जाता हो, तो प्रवास में गये मनुष्य का भी थाद्ध किया जा 
सकता है, जिससे कि उसे मार्ग मे भोजन प्राप्त हो सक्रे 3 यज्ञ करो, दान 
करो, यज्ञ के लिए दीक्षा ब्रहप क्रो, तपस्या करो, सन्यास घारध करो-- 
आदि बाता का निरेश करने वाले ग्रन्थ उनके बुद्धिमान्‌ निर्माताओं के स्वार्थ 
साधन हैं ! हे राम, इस लोक के अतिरिक्त दूसरा सतरेक नहीं है। यह तुम 
समझो । जो श्रत्पक्ष है, उत्तो को सत्य मानो और जो परोज्ष है, उसका 
परित्याग करो ।' 


किन्तु राम ने जाइाबि मुनि के इन भोतिकदादी अभिमत को स्वोकार 
नहीं किया ॥ उन्होंने सत्य को महिमा को सर्वोपरि दवादया और लछोक-परलछोक 
के लिए उमकी श्रेप्ठता का प्रतिपादद डिया। उन्होंने कहा--'हे महामुनि, 
चार्वाक मत के अनुपूल बुद्धि रखशर समार के नाश के लिए प्रमध करने 
वाले और वेद विरुद्ध मारते मे आस्पा रखे वाले आए नास्तिक को मेरे प्रिता 
ने दो याजक दवाया है, मैं दिता के उस कार्य को लिन्‍्दमा करता हूँ, क्योकि 


१३४ भारतीय धमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


आप वैदिक धर्म से च्युत हैं। जैसे चोर दण्डनीय है, वैसे ही आपकी यह बुद्धि 
भी दण्डनीय है! ( अयोध्याकाण्ड, ११२१८ )। 


लोकायतिक मत का उच्छेद 


चार्वाक के बाद भी उसके अनेक अनुयाय्ियो ने इस लोकायतिक मत 
का प्रचार-प्रसार किया। इस मत का प्रसार रूम्वे समय सतक होता गया। 
चार्वाक मत के अनुयायियों में क्षपषणक नामक एक आचाये का पता चलता 
है ! लगभग <८वी शती तक इस मत के झानते वालो का अस्तित्व बता 
रहा। किन्तु शकराचायें के उदय के बाद लोकायतिको का प्राय मुलोच्छेद 
हो गया। शकराचार्य ने जेन-बौद्धों सहित लोकायतिकों के नाध््तिकवाद का 
घोर विरोध किया और भौतिकवादी विचारधारा का देशव्यापी विखण्डन 
कर वैदिक भत को मण्डित किया। शवों ने भी लोकायतिकों वा तीव्र 
विरोध किया । 

इस प्रकार < वी छाती के पश्चात्‌ भौतिकवादी विचारधारा का उच्छेद 
होकर वैदिक धर्म की पुन स्थापना हुई और अवेदिक मतो का निरन्तर ह्वास 
होता गया । 


आजीवक सम्पदाय 


भारत के पुरातन धामिक पन्‍्यो मे आजीवको का भी एक वर्ग था। 
यह धाभिक पन्‍्य सभवत महावीर स्वामी तथा गोतम बुद्ध से भी पहले का 
यथा। वैदिक मान्यताओं के विरोध मे जिन अनेक श्रमण पन्‍यो का उदय 
हुआ और जिनका समय वुद्धपूर्व था, उनमे आजीवक सम्प्रदाय भी एक था। 
बैयाकरण पाणिनि ने परिप्राजकों के एक “मस्करी सम्पदायां का उल्लेख 
किया है। वौद्ध-साहित्य मे आजीवको के जो वैचारिक एवं व्यावहारिक 
क्रिया कलाप वर्णित हैं, प्राणिनि द्वारा वणित मस्करियो के आचार-विचारो 
से उनका पर्याप्त साम्य है। सम्राट अशोक के सातवें स्तम्भ-लेख से विदित 
होता है कि उस समय ब्राह्मणों तया जैनो ( निप्रेल्यो ) के साथन्साथ 
आजीवको का भी एक प्रथर्‌ सम्प्रदाय था, जिसको आदर एवं सम्मान की 
दृष्टि से देखा जाता था । 


वोद्ध-प्रन्यो में भी मस्करियों का उल्लेख हुआ है । वहाँ उन्हे हठयोगी 
और तपस्वी कहा गया है, जो पचाग्नि-्माधन द्वारा शरीर को कृप करते ये 
आर अपने शरीर को धूल तथा विभूति से चचित रखते थे । उनके सम्बन्ध मे 


जो अन्यान्य उल्लेख मिलते हैं, उनके आधार पर उनकी उदात्त परम्परा का 
पता चलता है। 


बुद्ध ने अपने समकालोन जिन छह तीथंकारो का उल्लेख किया है, उनमे 
मदखलि गोशाऊ का भी एक नाम है। मक्सलि सभवत' “मस्करि' का ही 
पालि रूप है। गोशालू का उल्लेश्व जैननग्नन्थो मे भी हुआ है। कुमारदाप्त 
(७ वी शती ) के भहाकाव्य 'जानकीहरणम्‌” में कहा गया है जिस समय 
रावण सीता-हरण के लिए आया था, उस समय उसने मस्करि वेश धारण 
किया था-- 


दम्याजीवकमुत्तुहुजटामण्डितमस्तक्मू_ ६ 
कचिस्मस्करिण सीता दर्दर्याश्रममागतम्‌ ॥ 


इस घामिक पन्य का प्रवर्तेक आचार्य उदापी कुष्डियानन था। विन्तु 
उसके सम्दध मे अधिक जानकारी उपलब्ध नही है। इस परम्परा को आगे 


मकेखलि ग्रोशाल् ने बढाया ओर सभवत उसी ने इस पन्‍्य को लोक में 
प्रचारित प्रसारित क्या । 


१३६ भारतीय,धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


“आजीवक' या “आजीविक' शब्द का सामान्य अर्थ है--“जीविकोपा्जन 
के लिए भ्रमण करने वाला'। इस पन्थ मे दो प्रकार के अनुयायी थे-- 
भिक्षु और गृहस्थ। भिक्ष्‌ चीतराग सन्‍्यास्री होते थे। वे ज्योतिपशास्त्र 
( निमितविद्या ) के प्ररगत विद्वान्‌ हुआ करते थे । उनका एक कारये यह 
भी था कि घूम घुम कर लोगो को मुहूर्त बताना या भविष्य फल कथन 
करता । इस रूप मे उनवा जत-्सामाय में अत्यधिक प्रचार प्रसार तथा 
लोकप्रियता थी। इन भिक्षुओ के भी दो वर्ग थे । एक वर्ग निर्वस्त्र था और 
सुदूर निर्जेन वनो मे रहता हुआ कठिन तप करता था। इस वर्ये के पिक्षुओं 
का नियम था दुसरे, तीसरे और सातवें घर से भिक्षाटन करके जीविकोपाजत 
करना और कभी-कभी भिक्षा प्राप्त न होने पर उपवास करना या निराहार 
ही रह जाना । उनका यह भी नियम था कि देहली पर रखा हुआ, ओख़ली 
पर कूटा हुआ और चूह़ददे पर पका हुआ भोजन ग्रहण नहीं करता ॥ जीवन 
को कठोर त़ में छयाये रखता उनके पन्‍्य का प्रमुख उद्देश्य था ) 

दुसरो श्रेणी के भृहस्थ आजीवक भी सात्तिक जीवन व्यतीत करते थे । 
माता पिता की सेवा करना उनका मुझुय कर्तव्य था ॥ अहिंसा धममें का पाठन 
करते हुए वे जीवहत्या से दूर रहते थे। वे इृषि-कर्म भी करते थे । बिना 
दागे या माये बैठो से हठ चछाते थे! भोजन में वे गूछर, बड, बेर, 
इहतुत, प्याज, लहसुन और कन्दमूल आदि आहारो का कट्टरता से परहेज 
करते थे ॥ इस दृष्टि से यद्यपि आजीवकों के आचार दिगश्रम्बर जैंनियो से 
मिलते जुलते हैं, तथापि मूलत दोनों सम्प्रदाय अलग-अलग है। दोनों की 
आचार विधियाँ भिन्न भिन्न हैं 

यह सम्प्रदाय लम्बे समय तक समस्त भारत मे प्रचलित रहा । शकरा- 
चायें के उदय के पश्चात्‌ आजी वको का प्रभाव कम होने रगा । छूगभग ९वी 
शत्ती मे उसका स्वतत्न अस्तित्व क्षीण हो गया और उसके अनुयायी धैष्णवो 
तथा शैवों में मिछ गये । इन दोनो धर्म शाखाओ के उदार आचारो में अपने 
सिद्धान्तो का उन्होने समन्वय कर लिया । 

यह आजीवक सम्प्रदाय जब तक अपने अलग अस्तित्व को बनाये रखा, 
रोक मान्य बना रहा। जैन-बौंद्ध-प्रन्‍्थो मे आजोवक सम्प्रदाय के सम्बन्ध मे 

जो सामग्री मिलती है, उससे र॒पष्ट होता है कि समाज में वह रूम्बे समय 
तक समादृत रहा और उसके आदर्श एवं पवित्र आचार लोकानिष्ठ बने रहे । 
आचार थोर सिद्धान्त 

इस सम्प्रदाय का अपना कोई स्वतत्र साहित्य तथा सैद्धान्तिक ग्रन्थ 
उपलब्ध नही है । वौद्ध साहित्य मे उल्लिखित सन्दर्भों से द्वी इस धार्मिक 


आजोवक सम्प्रदाय श्ब्७ 


पथ के आचार-विचारो का पता चलता है। इन उल्लेखो से ज्ञात होता है 
कि आजीबक सम्पदाय के अनुयायी नियतिवादी थे और एकमात्र भाग्य पर 
विश्वास करते थे। वे आत्मवादी ये और पुनर्जन्म तथा मोक्ष को मानते 
थे | ईश्वर तथा कर्म मे उनका विश्वास नही था | फिर भी वे कठिन तपश्चर्या 
और पवित्र कर्माचरण करते थे। उनके मतानुसार ससार की कोई भो 
घटना पुरुष प्रयत्त॒ पर नहीं, अपितु नियति के अधीव है। पुरुष का कोई 
भी पराक्रम, उपाय, इच्छा कोई महत्त्व नहीं रखते । सभी भूत एवं समस्त 
जीव परवद्य, निर्नीव, तथा निर्दो्य है! भाग्य तथा सयोग के अधीन होकर 
ये सुख-दु ख, सयोग विधोग का भोग करते हैं। 

इस्त प्रकार आजीवक सम्प्रदाय को स्वतत्र मत्ता को प्रगट करने वाले 
साहित्यिक सैद्धान्तिक सामग्री का सम्प्रति अभाव है। किन्तु अन्यान्य ग्रन्थो 
में उनके सम्बन्ध में जो कुछ उल्लेख मिलते हैं, उनसे यही विश्वास होता है 
कि अपने समय से इस सम्प्रदाय का बडा महत्व था और झोक-जीवन मे 
उसकी प्रतिष्ठा की दृष्टि से देखा जाता था । 


जेनघर्म घोर बोद्धवर्म का उदय 

अनादि काछ से ही भारतीय विचारधारा दो रूपो मे विभक्त हुई मिछती 
है । भ्यम परम्परामुल्‍्क पराह्मष्य या ब्रह्मदादी, जिछका विकास येदो, ब्राह्मण- 
ग्रन्थों, सोतमूत्रो, उपतिषदों तथा पुराणों के रूप में हुआ, भौर द्वितीय पुरुपार्थे- 
मूलक, प्रगतिशील, श्वामण्य या ध्म्रणप्रधात, जिसमे आचार को प्राथमिकता 
दो गई थी। ये दोनो विधारधाराएँ एक-दूसरे की पूरक भी रही और पार- 
स्परिक विरोधी भी ॥ जहाँ सामजस्य के आधार पर इन दोनो विचारघाराओ 
में आदान प्रदान हुआ और राष्ट्र की बौद्धिक एकता में तथा उनति मे उनका 
मोगदान रहा, वही दूसरी मोर वे एक-दूसरे की आछोचक-प्त्यालोचक भी 
यती रही । पहली प्रह्मदादो विचारधारा के सस्याप्रक एवं प्रवर्तेक यज्ञोंके 
अधिष्ठता ऋषि महथि ये और दूसरी थामण्यग्रधान विचारधारा के जन्मदाता 
जेब ये । जैन अर्थात्‌ जिन्होंने काम, क्रोध आदि अठारह प्रकार के दोषों पर 
विज्ञए प्राप्त कर सी थी, डिन्होने हात कशा श्शोत करे आज्यपरित कर देने 
वाले और पाषो को उभारने बाले दुर्भावो या कर्मशत्रुआ को जीत ल्या था, 
उन्हें 'जिव' कहा जाता है। जो उन पवित्र जिनो के इच्छुक ( उपासक या 
अनुयायी ) हैं, वे ही “जेंन' कहे जाते हैं. ( राग्ड्रेणादि दोषाद दा कर्मझतरू- 
स्जयतीति जिन , तस्यानुपायित्रों जेया )/ 

जैनधर्म और वीदधर्म, जिन्होंने वैंदिक यज्ञा तथा दर्मकाण्ड के विरोध 
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में अपनी अलग-अछुग परम्पराएँ स्थापित की, उनके उदय की अपनी ऐतिहा- 
सिक पृष्ठभूमि है। इन दोनो धर्म शाखाओं के प्रवर्तक महावीर और बुद्ध वे 
समय भारत की सामाजिक तथा प्रशासनिक स्थिति अनेक छोटे छोटे राज्यो 
में विभक्त थी। धर्म तथा दर्शन की मान्यताओं को लेकर अनेक मत तथा 
सिद्धान्त अपनी-अपनी स्थिति को प्रतिष्ठित करने की दिश्वा में अग्नसर थे। 
फभी कभी उनमे प्रारस्परिक टकराव भी हो जाया करता था। वे एक दूसरे 
की कटु आछोचना भी करते रहे । खण्डन-मण्डन की यह स्थिति हूम्बे समय 
तक बनी रही । 


परम्परागत धर्मों के प्रवर्तको मे ब्राह्मणवादी मीमासको की प्रधानता थी, 
किन्तु समाज का एक विचारप्रधान बर्य ऐसा भी था, जो वैदिक यज्ञों मे की 
जाने वाली पद्ुबल्ि तथा कर्मकाण्ड के क्रिया-कछापो को पाखण्ड समझता था। 
भज्ञो मे की जाने वाली हिंसा को, हिंसा न समझ कर उसे देवताओं की 
सन्तुष्टि का प्रयोजन माता जाता था। भगवदनुग्रह प्राप्त करने के लिए हिंसा 
को सामात्य रूप दिया जाने रूगा था| थ्रोतसूत्रो तथा गृह्मयूत्रों मे परम्परागत 
वर्ण-व्यवस्था को जन्मजात माना जाने एगा था और समाज मे ब्राह्मणों ने 
सस्‍्वय को सर्वोच्च धर्म प्रतिनिधि घोषित कर दिया था। ब्राह्म पातिरिक्त वर्णो 
को प्राय उपेक्षित कर दिया यया था । शासक उनके सकेतो पर चलते थे और 
कर्मकाण्ड की अतिवादिता ने ज्ञान, उपासना ठथा चिन्तन की उदात्त 
परम्पराओ को निष्प्रभावी बना दिया था। इस प्रकार समाज कमंकाण्ड के 
पाखण्डो तथा वर्णभेद की विपमताओ से प्रभावित होकर निरन्तर बिखरता 
जा रहा था। चर्गों तथा वर्षों बरी असमानता के कारण राष्ट्र की एकता 
विकेन्द्रित होती जा रही थी । 

धर्म का प्रतिनिधित्व करने वाला अल्प वर्ग स्वय को वीतराग, त्यागी, 
सत्यासी घोषित कर परम्परागत प्रकृत ज्ञान, तप, पविश्रता और ईश्वर- 
चिन्तन की आध्यात्मिक परिपाटी को त्याग कर केवल बाह्याचारों में ही 
रत रहने लगा था। धर्में के नाम पर परलोक, पुनर्जेन्म, आत्मा, परमात्मा 
के सम्बन्ध में ऐसा भ्रमजाछ फैछाया जा रहा था, जो कि सर्वंसामान्य के 
लिए दुर्गंम एवं आश्वर्यकारी था। स्त्रियों तथा छूद्दो को निकृष्ट मान कर 
उनको अधिकारच्युत कया जा रहा था। चारित्रिक शुद्धता के लिए जिन 
शुद्धाचारो की व्यवस्या एवं अपेक्षा थी, वे अब प्रदर्शनमात्र, आडम्बरों तक ही 
सीमित हो गये थे । इस प्रकार समस्त आय॑-परम्पराएँ प्राय क्षीणोन्मुख थी 
और इन परिस्थितियों से प्रभावित समाज भीतर-ही भीतर परिवत्तेंन की 
प्रतीक्षा मे था ॥ 
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इसी समय महावीर और बुद्धेव का उदय हुआ । उन्होंने समाज मे व्याप्त 
अनीति, अन्याय, वर्गे-स्वायें और जाचारघ्ष्दता के प्रति सामाजिक चेतवा को 
अपेक्षाओं को हृद्ंगम करके धर्म के वास्तविक स्वरूप को स्पष्ट करने के 
उद्देशय से विचारों का नया अभियान चलाया। इन दोनो महात्माओ ने 
परम्परागत ब्राह्मण धर्म की सा्देभौम महानताओ एवं उदाारताओं को ग्रहण 
कर यर्गेभेद, पशुवल्ति तथा कर्मेछाष्ड की स्कीर्षेठाओ का विरोध किया | विस 
बा-विशेष ने इन घर्माघारों को अपने स्वा्ये-साधन एवं अपनी वरिध्ठिता का 
साथव बताया हुआ था, उनकी वास्तदिक्षता को समाज के सामने रखा । 

इन दोनो युगविधायक्र महापुरुषों ने निरोश्धर्वादी अकर्मष्य मीमासको 
द्वारा फैठाये गये जदिस दाहनिक विचारों ओर सामाजिक आचार-सहिता 
को नया रूप दिया। उन्होंदे आमानपरमात्मा के डिग्प्रमित करने बाले 
दादंनिक जजालों से समाज को सचेत कर एक ऐद्ा मार्य प्रशस्त किया, 
जिसमे सर्वेसामान्य के छिए आचार की शझुदता तया बात्मोद्धार के महज 
उपाय निहित ये। उन्होंने बीव-दया और घम्रचिरध के समरानाधिकार का 
नया अभियान चलाया । ये दोनो घर्मे-याखाएँ इसो सामाजिक और धाधिक 
चेतता के प्रेरक एवं उन्नायक हैं, और इसी छूप में उन्होंने अपना भावी 
विकास-छिस्तार क्या । 

समाज में आचारप्रयान नयी घधम्म-सहिता की प्रस्यापना करने वाला जेन- 
धर्म उतना ही प्राचीन है, जितना कि देंदिक धर्मे । वह दोउघर्म से भी प्रादीन 
है ॥ जैनमठ की दिवारघारा का जन्म वेंडिक परिपारर्द में ही हो चुका या। 

मोहन-जो-दारो को उपलब्ध ध्यानस्प नग्न योगियों को मूतियो से जेंनप्र्म की 

अति प्राचीनता सिद होती है । ऋग्वेद ( केशीदृक्त १०११३६ ) मे बात्यों एवं 
अमण योगिपो की परम्परा का प्रतिनिधित्व भी जेनघर्म ही करता है । 

जुँनधर्म में आचारो को झुद्धता पर बल दिया गया है । उनमे जातिभेर 
एवं वर्णभेद को स्वीकार नहीं किया गया है। उसमें जन्म से नहीं, अपितु 
कर्म के अनुसार समाज को बर्म-व्यवस्या मानी गई है। वहाँ कहा गया है रि 
ब्राह्मण वह है, जो राग-द्वेप से रहित और इन्दियययों हे । इस प्रकार अन्य 
वर्षों के सम्बन्ध में भो कहा एया है १ इन नये दिचारो के प्रदंक एड उच्चायरू 
सीप॑कर हुए, डिन्होंने सराज को आचारो की नई पददि दी ओर चिन्तन को 
नहीं विचारधारा को जन्म दिया । 


जेनधर्म और उसके तीर्थंकर 


ऐतिहाप्विक दृष्टि से जैनधर्म को अनादि धर्मों की परम्परा मे माना गया 
है । जैनियो के मत से अपसरपिणी तथा उपसपिणी नाम से काछूचब्र के दो 
विभाग मागे गये हैं, जिनकी काल गणना अनन्त है ॥ अपसपिणी अर्ध-चढ्र के 
चतुर्थ काल मे चौबीस तीर्थंकर उत्पन्न हुए, जिन्होंने सद्धर्मं का उपदेश देकर 
लोक के लिए भोक्ष या आत्मोद्धार का नया मां प्रशस्त क्या और धर्म की 
दिद्या मे नयी मान्यताएँ स्थापित की । 


'तीथंकर' शब्द का अपना विश्येप पारिभाषिक अर्थ है। तीथे-स्थानो में 
जो साधु समाज ( सध्नोति शुभाव्‌ नामात्‌ इति साधु ), तपस्वी तथा विद्वानु 
निवास करते हैं वे ही तीयंकर हैं । “तीर्थ” उसे कहते हैं, जो शोक का 
निवारण करे ( तरति शोक येन सहास्येन स तीय॑ )। अथवा धर्मरूपी तीर्थ 
का निर्माण करनेवाले ज्ञानमना मुनिजन ही तीथंकर थे ( तरति ससारमहाणव 
गन निमित्तेन तत्तीथंमिति )॥ इस्तोलिए “भागवत” में कहा गया है कि जल 
से तीय नही बनते और न ही मिट्टी तथा पत्थर से देवता बनते हैं। सच्चे 
साधुओं के दर्शन तथा सत्सग से चित्त शुद्धि होती है। ये ही सच्चे साधु 
'तीथंकर' थे । 

कर्मों के नाश करने वाले “जिन” भगवान्‌ के जितने भी अनुयायी हुए, 
उन सववो जैन कहा गया है। जैनधर्मे की अनन्त-अनादि सत्ता स्वीकार की 
गई है । उसके अस्तित्व को बनाये रखने के लिए युगजीवी अनेक तीपेकर 
समय समय पर उत्पन्न होते गये, जिन्होंने सार्वभौम मानव भद्दृत््व पर बल 
दिया और जीवो को ससार सागर से पार उतरने के लिए उपाय सुझावे ! 
उनकी सख्या २४ है। उनमे ऋषभदेव प्रयमम और महावीर स्वाभी अन्तिम 
हुए। शेष २२ ठीथंकरों के नाम व्रमश इस प्रकार हैं--१ अजितताथ, 
२ सभवनाथ हे अभिनन्दन, ४ सुमतिनाथ ५ प्रदमप्रभु ६ सुपाश्वेनाथ, 
७ चन्द्रप्रभ, ८ सुविधिनाथ, ९ थघीतलनाथ, १० श्रेयासनाथ, ११ वाघु 
पूज्य, १२ विमछताथ, १३ अनन्तनाथ १४ धर्मताथ, १५ शझान्तिनाथ, 
१६ कुन्युनाथ, १७ अरनाय १८ मल्लिनाथ, [ मल्लिदेवी ) १९ मुनि 
सुब्रत, २० नमिनाथ २१ नेमिताथ और २२ पाइवेवाथ। 

प्रथम तीर्थंकर ऋषभदेव या आदिनाय भगवान की चर्चाएँ ऋग्वेद 
( १०१६६।१ ), अथर्वेवेद ( ११५२४ २६ ), 'गोपथक्राह्मण' ( पूर्व शा८ट ) 


जुनघम और उसके तीव॑कर ह्डर 


और “'भागवत' ( ५१२८ ) आदि में हुई हैं, जिससे उनकी अति प्राचौनता 
और उनके ज्ञानी व्यक्तित्व का पता चलता है। उनकी माता का नाम 
मददेवी और पिता का नाम नाभिराय या । चक्रवर्ती भरत उन्ही के ज्येप्ठ पृत्र 
थे। पुराणों मे उन्हें अवतार माना गया है। उन्होंने लोक को सत्यमार्ग 
का उपदेश दिया। दूसरे तीयंकर अजितनाथ वैदिक थुग के महापुरुष प्रतीत 
होते हैं । ११ वें तोषकर श्रेयासनाथ के पिता का नाम विष्णु तथा माता का 
माम विष्णुश्वी था। उनका जन्म धिहपुर ( सारनाथ ) में और निर्वाण 
समेदरधिखर ( पारव॑नाय पर्वत, जिला हजारीबाग ) में हुआ था । उनके वास 
पर सारताय [ वाराणसी ) की पवित्र-स्मृति आज भी एक महान्‌ तीर्थ के 
रूप मे विद्यमान है । 

इस चौबोस त्ौयेंकर महत्माओ मे अन्तिम पारषेनाथ और महावीर ही 
ऐसे है, जिनके सम्बन्ध मे कुछ विस्तार से जानने को मिलता है। छषेष तीये- 
करो के सम्बन्ध से जैर पुराणों के अनुवश्य प्रसगो तथा ब्राह्मण पुराणों मे जो 
उढ्लेख मिलते हैं, वे अपर्याप्त हैं और उनमे अतिरजना अधिक है। 
स्वामी पाश्वेनाथ 


त्तेइसवें तोथंकर प्राश्वेगाय बड़े ही प्रतिभाश्नाढी महात्मा हुए। उन्हें 
पुरुषों मे श्रेष्ठ ( पुरिमादरणीय ) कहा गया है। मे ऐतिहासिक पुरुष थे। 
उनका जन्म महावीर स्वामी से रमभग २५० वर्ष पूर्व ८०० ई० पूर्व में 
क्षत्रिय कुछ वे! इृध्वाकुवश में वाराणसी में हुआ था। उनके पिता का नासे 
अख्सेन या अश्वतति और माता का नाम वामा था ! तोस बयें की युवा- 
बसपा में हो राज-पाट त्यागकर बनारस को चल दिये थे। घोर तपस्या 
के ८३ वें दिन उन्हे ज्ञानोपलब्धि हुई। र्रभग ७० वर्ष तक धर्म प्रचार 
फरने के उपरान्त १०० वर्षे की अवस्था में पाइवेनाथ पर्वत ( समेदर शिक्लर ) 
पर उन्होंने मोक्ष प्राप्त किया । 

पाइवेनाथ स्वामी ने ही सर्वप्रथम आये-आयिका तथा श्रावक-धाविका 
नाम से चतुविध सघ की स्थापना की थी । उनके शिष्य पाश्यपत्य नाम से 
बड़े जाते थे । उनके अनुयायी उपाश्रयो, चोराहो, धून्यग्हो तथा श्मशानों मे 
तपस्पा करते थे । इन्ही पाइ्वनायथ के समय सर्वप्रथम आधिकाओं तथा 
आविकाओं का सघ में प्रवेश हुआ और इस अवार स्त्रियों को घर्मं मे दीक्षित 
क्या जाने रूगा। 

स्वामी पाश्वंनाष ने अहिप्ता, सत्य, अचोयें तथा अपरिग्रह--इस चातु- 
थाम धर्मे दा उपदेश दिया था, जबकि गहावोर स्वामी ने उससे ब्रह्मचर्य 
का भी समावेश कर पाँच महाद्वतो के पालन का प्रचलन किया। पार्वेनाथ 


श्ष्र्‌ भारतोय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


ने सचेल ( वस्त्रसहित ) और महावीर ने अचेल ( वस्त्ररहित ) धर्म का 
उपदेश किया था। यही से वस्तुत इ्वेताम्बरों तथा दिग्रम्बरों के विभेद का 
पता चलता है। श्रमण सम्प्रदाय के वे ही प्रतिप्रापषक थे। पाइवेनाय 
“जिन! के नाम से छोक में विश्रुत हुए और तभी से उनके अनुयायी जैन 
कहे जाने छगे । 

उन्होने साक्रेत ( अयोध्या ), थ्रावस्ती ( गोडा जिछा ), कोशाम्बी 
( इलाहाबाद जिला ) और अहिच्छत्रा ( मुरादाबाद जिला ) आदि विभिन्न 
स्पानों का भ्रमण कर वहाँ अपना उपदेश दिया था। ये सभी स्थान आज 
धाभिक तथा ऐतिहासिक महत्त्व के माने जाते हैं। पश्चिम बंगाल की भार्येतर 
जातियो में भी उन्होने जैतधमे का प्रचार किया। वहाँ वी आदिवासी 
जातियाँ आज भी पाश्वेनाथ स्वामी की उपासक है। 


महावीर स्वामी 

जैनधर्म वे सस्यापक, प्रवर्तक एवं उन्नायक चौबीस तीथकर महात्माओं 
ने मानव जगत्‌ के श्रेय के छिये जो प्रयत्न किये उनका इतिहास हूम्बा है। 
और उनमे से कुछ के सम्बन्ध में ही आज विदित होता है । वर्तेमान जैल- 
धर्म आज जिन आचार-विचारो पर आधारित है, उनके स्रप्टा एवं उपदेप्टा 
के रूप में अन्तिम तीथंकर महावीर स्वामी का नाम विशेष रूप से उल्छेख- 
नीय है। उन्होने एक ऐसे धर्मं-मार्ग का भ्रवर्तत क्या जिसमें सर्वेसामान्य 
को समान अधिकार है 

महावीर स्वामी की जीवनी जैनधर्मं के अनेक पुराणों मे उत्लिखित है । 
समस्त महावीर पुराण' उन्हीं पर छिखा गया है । महावीर स्वामी के माता- 
पिता का साम क्रमश त्रिशलका देवी और सिद्धाययं था। सिद्धार्थ एक पराक्रमी 
क्षत्रिय राजा हुए जो महाज्वानी, जैनधर्म के परम भक्त बौर दानी थे । वे 
कुण्डलपुर ( बिहार ) के शासक ओर गणराज्य के नेता थे । 

चैत्र झुक्‍ला त्रयोदशी ५३९ वि» पूर्व मे महावीर स्वामी का जन्म हुआ। 
उनका नाम वद्धसान रखा गया। अपने पूर्व सस्कारो के कारण वर्द्धमान सब 
शास्त्रों मे पारगत होकर पैदा हुए थे। अत उन्हे किसी भी गुरु के पास 
अध्ययन करने के लिये न जाना पडा ! जब वे आए वर्ष के हुए तो उन्होने 
शहस्यरर के. आड़ अजेरे को अहण फरिया, वयशेकि कुनएर को भाति, श्रुति कौर 
अवधि तीनो प्रकार का ज्ञान पहले से ही प्राप्त था, अत मनुष्य योनि में 
जन्म घारण कर भी ससार के वआाकपणो ने उनके मन को न मोह सका । 
बे जल मे कमर की भाँति ससार में निलिसत बने रहे। इसी उदासीत एवं 
विरक्तावस्था भथे ३० वर्षों तक राज्य का भार सेंभाले रहे । विवाद की 


जेनवमं और उसके तीर्थंकर डरे 


ओर उनका सर्वेथा ध्यान नहीं था। उन्होने बाल ब्रह्मचारी रहकर ही पवित्र 
जीवन बिताया । 

एक दिन सहुसा सन में तीत्र वैराग्य का उदय हुआ $ इसके पश्चात्‌ उनके 
मन में सप्तार के प्रति, घर परिवार एवं राज्य के प्रति उदासोनता बढती 
ही गयी । ग्रहत्याग के सम्बन्ध में उन्होने विचार किया और तत्काल ही राज- 
पाढ, माता पिता, छुदुम्व॒ और सर्वेस्व त्यायकर तप द्वारा मोक्ष प्राप्त करने 
के उद्देश्य से वत की ओर चल दिये। मार्गशीर्ष कृष्णा दसमी को बच्चो 
की तरह नग्न होकर वे मुनि वन यये । तत्पश्रात्‌ इधर-उधर आत्म चित्तत 
मे भटकते भटकते वे उज्जयिनी के श्मशान मे पहुँचे और वही बैठकर तप 
में लीन हो गये । उन्होंने अपनी बात्मा को जान छिया था और शरीर 
को सर्वेधा अलग करके उसके कष्टो को जीत लिया था। 

उज्जयिनी से वे कौश्ाम्बी गये। वहाँ उन्होंने हृौभसेन नामक एक 
घर्मात्मा सेठ के यहाँ भाहार लिया | उसके पश्चाद्‌ वे घूमते-धूमते 'नृम्मिका! 
नामक गाँव के वाहर “ऋजुकूछा' नामक नदी के किनारे पहुँचे | वहाँ 'शालमू! 
कक्ष के सीने उपयुक्त स्थान जानकर वे ध्यान में खो गये । उस दृक्ष के 
नीचे १२ वर्ष तक तपस्यारत होकर स्वामी जी ने “घातिया' कर्मों को 
तप्टकर "केवल ज्ञान” या “प्रत्यक्ष ज्ञान! प्राप्त क्या। वे पूर्ण ज्ञानों हो 
गये थे । 

स्वामीजी ने बीतराग होकर वन में एकान्त जीवन बिताने की अपेक्षा 
रौकसेवा का ब्रत धारण किया। इस उद्देश्य की पूर्ति के लिये उन्होंने 
“संघ! की स्थापना की, जिसको चार अग्रो में विभाजित किया गया--मुनि 
( साधु ), अधिका ( साध्वी ), थावक और श्वाविवा। उनका राचारुन 
उन्होंने अपने सुयोग्य शिप्यो को सौंपा | इनमे से सबसे मुख्य इन्द्रभूति ये, 
जिनका नया नाम गोतम स्वामी हुआ। सुधर्मा, वायुभूति तया गज्निभूत्ति 
आदि ११ गणघर हुए । आधिकाओ मे मुर्य स्थान सति अजना का था । 

पीडित प्रानवता का दुख दूर करने के ल्यि, जोवो के छाभ के लिये 
भगवात दिन-रात चार बार उपदेश दिया करते थे । उनके उपदेश को देव, 
देवी, मनुष्य और यहाँ ठक कि पशु पक्षी आदि सभी जीव अपनो-अपनी भाषा 
में सुना करते थे । थोताओ में मुख्य थ्रोता राजग्रह के अधिपति राजा श्रेषिक 
ये। उन्होंने ध्यान के वाद जो ज्ञान प्राप्त किया उसे 'केवलज्ञान' ( प्रत्यक्ष 
ज्ञान ) फहा जाता है। ज्ञाती हो जाने के उपरान्त अपने शिष्यो एव 


अनुयाधियों को उन्होंने जो ज्ञानोपदेश किया, उसे “श्रुतिशान! ( परोक्ष 
ज्ञान ) कहा गया । 
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निरतर ३० वर्षों तक भगवानु ने देश के विभिन्न अचलो का पँदल 
भ्रमण कर अपने उपदेशझ्यो द्वारा धर्म वा प्रचार-प्रसार किया। उनके 
उपदेशों को उनके बाद गौतम स्वामी ने “आचाराग' आदि बारह अंग-ग्रन्यो 
में तिबद्ध किया । ल्‍ 

कातिक कृष्णा अमावस्या को प्रात काल ४६७ वि» पू्वे मे ७२ वर्ष 
की आयु-भोग के उपरान्त विहार के पावापुरी वन में मुक्तिधाम को सिधारे | 
यह्‌ स्थान बिहार स्टेशन से लगभग ६ मील की दूरी पर स्थित है। जैब- 
धर्मे का यह परम पवित्र तीयें है । गाँव के वाहर सरोवर के बीच में एक 
जैन-मन्दिर है। उसमे भगवान फी चरण-पादुकाएँ शोभित हैं। वहाँ प्रति 
बे भगवान की निर्वाण तिथि ( कार्तिक कृष्णा अमावस्या ) को उनकी पुण्य- 
स्मृति में मेला लगता है । 

महावीर स्वामी के उपदेशो में दो वातो पर विज्येप बल दिया गया हैं। 
वे हैं त्याग और सत्य । सत्य की उपउन्धि के लिये उन्होंने कषायो ( मलिव- 
ताओ ) की तिद्ृत्ति को आवश्यक वताया। यह सत्य ज्ञान तभी प्राप्त किया 
जा सकता है, जब जीवन में त्याग का उदय होता है। बीतराग ( त्यागी ) 
होने पर ही 'समदर्शिता' की उपलब्धि होती है । 

महावीर स्वामी ने अपने उपदेशों को वहुधा छोकमाषा प्राकृत में अभि- 
व्यक्त किया। उन्होने अपने अनुयायियों को 'ब्रिपदी' की शिक्षा दी। जिनके 
नाम हैं--उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य । उनके अनुसार प्रत्येक वस्तु सदा उत्पन्न 
होती है, नष्ट होती है और स्थिर भी बनी रहती है । 

यद्यपि उनके अनुयायियों ने उनके सम्बन्ध में अत्युक्तियों तथा अति 
शयोक्तियों का जाल विछाकर बनेक भ्रकार की कल्पित घटनाओं को प्रचलित 
किया, किन्तु उतके सम्बन्ध मे सासान्यत जो भी जानने को मिलता है, 
उससे उनके विलक्षण महापुरुष होने में किस्री प्रकार का सन्देह नही है । 

महांबीर स्वामी की जीवनी से ज्ञात होता है कि तीर्यकर पाइ्वेताथ 
की ही भांति उन्होंने भी चतुविध सध का सचालन किया। पारवेनाथ के 
चतुविध शिषप्यो मे आय और आधिका, श्वावक और श्राविका सम्मिलित थे, 
किन्तु महावीर स्वामी के चतुविध शिप्यो में मुनि, आयिका, थरावेक और 
श्राविका सम्मिलित थे। पार्वनाथ ने सचेल ( वस्त्रसहित, इ्वेताम्बर ) 
धर्म का उपदेश दिया और महावीर स्वामी ने अचेल ( वस्त्ररहित, दियम्वर ) 
धर्म का उपदेश दिया। पार्श्यनाय स्वामी ने संघ मे स्त्रियो को भी 
सम्पिलित किया। सहाकीर स्वामी ने भी यास्वेनाय स्वामी के समान 
सघ के नियमों में स्त्रियों को सम्मिलित किया भर उन्हें समानता का 
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अधिकार दिया। यद्यपि वैदिक धर्म मे भी स्थत्रियाँ मत्रद्रष्टा थी, किन्तु 
उनका अधिकार अध्ययन तक ही सीमित था। महावीर स्वामी ने स्त्री 
समाज को भी पुरुष समाज के समान समस्त अधिकार प्रदान किये । 


महावीर भौर बुद्ध के जीवन-चरितो मे समातता 

महावीर स्वामी और बुद्धवेव के जीवन-चरितो मे आम्थर्येजनक समानता 
देखते को मिलती है । दोनों महापुरुषों के जन्शधारण की घटनाएँ, उनके गृह- 
त्याग, तप, ज्ञानोपछब्धि और लोक कल्याण-सम्बन्धी सभी प्रसग एक जैसे हैं । 
दोनो के पर्मे-कर्म-विषयक विचारों और तात्तविक सिद्धान्तों, जीवन-जगतु्‌ 
सम्बन्धी मान्यताओं मे सर्वेत्र एकता छक्षित होती है । दोनो का उदय भी एक 
ही छद्षय एवं उद्देश्य को लेकर हुआ और दोनो के परमपद, मोक्ष या निर्वाण 
का स्वरूप भी एक जैसा है। दोनो ने क्षत्रिय कुलो मे जन्म धारण किया 
और दोनो का सम्बन्ध अपने-अपने समय के उच्च राजकुलछों से था। दोनों 
महापुरुषो की जीवनी की यह रहस्यमय एकता स्वतत्र चिन्तन का विषय है । 

जेनधर्म के सम्प्रदाय 

जैनधर्म के मुस्य दो प्रम्प्रदाय हैं--दिगस्वर ओर दइ्वेताम्बर॥ एक ही 
धर्म की ये दो शाखाएँ कव और क्यों हुईं, इस सम्बन्ध मे मत-मतान्तर हैं। 
किन्तु सामान्यतः यह कहा जा सकता है कि ठम्वी अवधि से चले आ रहे 
पारस्परिक मतभेदों के कारण यह विभाजन हुआ होगा । 

महावीर स्वामी जीवस्मुक्त सन्‍्त थे। अत नाममात्र का बस्तर धारण 
करने पर भी प्राय वे दिगम्बर हो थे ॥ किन्तु श्रावक-श्राविकाएँ अवश्य सवस्त्र 
रहते होंगे । भिक्षुओ का एक वर्ग सवंया त्यागमय जीवन व्यतीत करता था । 
अत प्राय पस्महीन रहता था। रिन्‍्तु दूसरा वर्ग ऐसा था, जो वस्त्र घारण 
करना आवश्यक समझता था । 

ऐसा प्रतीत होता है कि जिस प्रकार तथागत बुद्ध को निर्वाण प्राप्ति के 
पश्चादु बोद्पर्म के क्षेत्र मे आचार-सहिता को लेकर मतभेद प्रारभ हो गये थे, 
उसी प्रकार महावीर स्वामी के प्रात्‌ सैद्धान्तिक मतभेदो के कारण जैनधर्म 
का विभाजन हुआ। महावीर स्वामी के निर्वाण के छगभग ६८ वर्ष बाद यह 
विभाजन हुआ और उनका यह मतभेद विचारभेद के रूप में बढ़ता ही गया । 
जैसे-जैसे समय वीतता गया, दिगम्वर जैन भी वस्त्र घारण को ओर प्रदत्त 
होने लगे | उसका एक कारण यह भोचा कि धर्म प्रचार, जनसेवा और 
राजप्रभाओ में जाने के लिए निर्वेसत्र रहता सप्तव नही था। अधिक उचित 


यह प्रतीत होता है कि वस्त्ररहित का वस्त्रघारण करता सभव है। कित्तु 
१० भा० 
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बस्प्रधारण के बाद निर्वस्त्र हो जाना, ऐगा सभव प्रतीत नही होता । यदि 
वस्भ्रघारी वस्त्रों का परित्याग कर दे, तो लछोक में उसकी अवमानना होती 
है और छोक-प्रतिष्ठा से यह च्यूत हो जाता है। इसलिए यह मानना सर्वथा 
युक्तिसगत प्रतीत होता है कि जीवन्युक्त तीथेंकरों को वस्त्रधारण वी आवश्य- 
कता नहीं थी, किन्तु जब धर्म का विकास हुआ और उसमे श्रावकों के 
अतिरिक्त श्राविकाओ का भी प्रवेश हुआ, तो उनका वस्त्र रहित रहना सभव 
नही था । 

महावीर स्वामी के नौ प्रकार के शिष्य थे, जिन्हें 'स्थविरावछी' में गर्णा 
कहा गया है । सणों के तिरीक्षक को गणधर' कहा गया है । इस प्रकार के 
१९ गणघर ( प्रमुख शिष्य ) थे, जिन्‍्होने सहावीर स्वामी के वाद घैनधर्म का 
ग्रवर्तत किया। उनेके नाम थे---१, गौतम इस्द्रभूति, रे अग्निभूति, ३ वायु 
भूति, ४ आये व्यक्त, ५ आर्य सुधर्मा, ६. मण्डितयुद्, ७ मोयंपुत्रन, < अक- 
म्पित, ९ अचलूपष्राता, १० मेतार्य और ११. प्रभास । इसके अतिरिक्त 
गोशारू और जमालि भी महावीर स्वामी के प्रमुख शिष्यों में से थे । किन्तु 
वे गणधर” नहीं थे। यह थिष्य-परग्परा ३१७ ई० पूर्व तक अटूट झुप से 
बनी रही | 

इस सम्बन्ध में यह ध्यान देने योग्य वात है कि महावीर स्वामी सहित 
पूर्ववर्ती सभी तीर्थक्ररों को क्षत्रिय कुल मे उत्पन बताया जाता है। इसलिए 
पुराकाल मे यह क्षत्रियों का धर्म था। किन्तु उक्त सभी ११ गणधर ब्राह्मण 
कुल से सम्बन्धित थे । शने झरने सामान्यत सभी वर्णों के छोग जैनधर्म को 
बरण करने लग गये थे और आज भी यही स्थिति है । 

महावीर स्वामी के निर्वाण के बाद सुधर्मा ने सघ का सचाछन किया । 
त्तदनन्तर जम्बूस्वामी उनके उत्तराधिकारी हुए । तत्पश्चात्‌ महावीर स्वामी की 
शिष्य परम्परा सें जिन शिध्यो ने सघ का कार्य सुचाह रूप से सचालित विया, 
ओर अपने प्रशस्त कार्यों के कारण छोकप्रियता प्राप्त की उनमे आये भद्रबाहु 
का नाम उल्लेखनीय है। ३१७ ई० पूर्व मे सघ का कार्य उन्होने अपने हाथो 
में लिया। ३१० ई०७ पूर्व मे सात वर्ष वे वाद सघ का कार्य अपने शिष्य आर्ये 
स्थूछमद्र को सौंप कर भद्गवाहु दक्षिण यात्रा पर चले गये । ये दोनो जैनाचार्य 
जल्द राजाओं के वमकालीप हुए मा्वाहु की अचधुवत्यिति ने स्थूलमप्राने 
पादलीपुत्र ( पटमा ) में साधुओ की एक बृहत्‌ सभा वा आयोजन किया, 
जिसमे जँनधर्म के अग ग्रन्यो का सकलछन करने का तिश्चय किया गया। 

कुछ वर्षों के पश्चाद्‌ जब भद्गबाहु दक्षिण यात्रा से छौठे तो उनके समक्ष 
पाटलिपुश्र की विज्ञ-सभा मे पारित भ्रस्तावो को स्वीदृत्यर्य रखा गया, किन्तु 
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अद्ववाहु ने उन पर अपनी स्वीकृति देने से इन्कार कर दिया । भद्वबाहु की 
अनुपस्थिति मे स्थूलभद्र द्वारा घोषित नयी आचार-सहिता के अनुसार जैन 
साधुओ ने वस्त्र घारण करना आरम्भ कर दियाया। भद्गवाहु को यह 
आचार-परिवतेन भी स्वीकार नहीं था। फलत जिवाद बढ़ता ही गया। 
बन्तत भद्गवाहु अपने पक्ष की शिष्य-मण्डली के साथ अलग हो गये और मपनी 
पुरानी परम्परा पर ही जडिय बने रहे । इस प्रकार जैन साधुओ के दो वर्ग 
बन गये--एक श्वेतास्वर और दूसरा दिशम्दर ॥ दिगस्वर दक्षिण की ओर एड 
इ्वेवाम्बर उत्तर की ओर अग्रतर हुए । भद्गवाहु का परछोकवास २९७ ई० 
पूर्व में और स्थूलभद्र का २५२ ई० पूर्व में हुआ। इस प्रकार दियम्बर और 
इवेताम्वर स्म्प्रदायो के विभाजन का समय छूगभग ३०० ई० पूर्दे मे रखा जा 
सकता है । 

स्यूलभद्र की परम्परा की उनके शिप्य महापिरि ने जौर तत्पश्चात्‌ उनके 
श्षिप्य सुहास्ति ने प्रवरतित किया । इस परम्परा के परवर्ती सघ-संचालको मे 
पादल्प्ति, वज्वस्वामी, आरक्षित, उमास्वाति ओर दुन्दकुन्दाचार्य का नाम 
उल्लेखनीय है ॥ इसी प्रकार श्वेताम्वर सम्प्रदाय के प्रवर्तक आचारयों एवं प्रन्य- 
कारो में स्पूलभद्र के अतिरिक्त मल्लबादि, घनपाल ( द्वितीय ), पद्मसेन, 
दद्मसुन्दर और हीरविजय का नाम उल्लेल्लनीय है 

बौद्धघर्म की भांति जैनघर्म का उदय भी यद्यपि एक ही उद्देश्य को छेकर 
हुआ था, किन्तु आयार-विचारों को विविधता के कारण दिगम्बरों और 
इवेताम्बरों की भी आगे चछ कर अनेक शाखाएँ बन गईं। उनकी राख्या ८४ 
तक बताई जाती है। उन सबकी नामावली प्रस्तुत करना इसलिए सभव नही 
है कि उनमे से अधिकतर समय के साथ ही समाप्त हो गई। रूगभग १२वीं 
शती तक जैनयर्म अनेक शाला-उपशाखाओ मे पल्‍लवित होता रहा । 


दोनों सम्प्रदायों को आचार-पद्धति 


दिग्रम्बर तथा श्वेताम्बर, दोनो सम्भ्रदायों के तत््दर्शन में प्राय कम 
अन्तर है, किल्तु उनके आचारो में पर्याप्त अन्तर देखते को मिलता है। दोनो 
मे प्रयम अन्तर तो यह है कि जहा दिपम्दर केवल नग्न भूतियों का पूजन 
करते हैं, मबौर उनके साधु नग्न रहते हैं, वहाँ इवेताम्बर साधु वस्त्रसह्ित 
मूतियों का पूजन करते हैं ओर स्वयं भी वस्त्र धारण करते हैं । 

झ्वेताम्बर सम्प्रदाय के जनुयायी स्त्रियों तया शूद्ों को भी मोक्ष-्ठाभ का 
अधिकारों मानते हैं, जब कि दिशम्वर सम्प्रदाय के अनुयायी इस नियम को 
मद्दी मानते | इवेतास्दर आग्रम-ग्रन्थों को प्रमाण मानते हैं, जितकी सस्या 
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४५ है । किन्तु दिगम्वर बागम-स्ाहित्य को काछदोप से युक्त मानते हैं और 
उनकी जगह पड्खण्डागमों को स्वीकार करते हैं । दिगम्दर मोक्षत्व के छिए 
नग्नता को मुख्य आचार भानेते हैं, जब कि इ्वेताम्बर उसे आवश्यक नहीं 
मातते । 

दिगम्वर तथा श्वेताम्बर, दोनों सम्प्रदायों के अनुयायी आचारयों ने समस्त 
आयेदिय का भ्रमण किया और अपने उपदेश छोक्भाथा में दिये, जो कि सर्वे 
सामान्य के अनुरूप थे और जिसके कारण धर्म-प्रचार में ययप्ति श्रयति हुई। 
दिगम्बरों ने अपने उपदेशों वे लिए झौरसेनी अपप्रश को अपनाथा और 
इवेताम्वरों ने अर्धमायधी को ) जैसाचार्यों का यह छोकभाषा-अनु राग इतिहास 
में अपना महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है । 

वर्तमान समय में दिगम्वर तथा इवेताम्बर सम्प्रदायों की आाचार-पद्धति 
में सामान्यतथा अन्तर देखने को मिलता है। दिग्रस्वर साधु कमण्डछु तथा 
भमोरपखो की पच्छि वे' अतिरिक्त वुछ भी नहीं रखते । वे क्शो का वपन 
नही करते, अपितु उन्हें हाथ से उलाइ कर फेक देते हैं। आहार के समय 
पात्र के स्थान पर खडे-खडे हाथो पर खाते हैं। आचार-पालन में वे कट्टर 
द्ोते हैँ जौर तप-त्याग का सहिष्णु जीवन ब्यतोत करते हैं । श्वेत्राम्बरी साधु 
छूगोटी और चादर धारण करते हैं। उनके अन्य नियम प्राय दिगम्बरियों 
जैसे हैं । 

जैनधर्म के अनुयायों प्राय समस्त भारत में हैं। उनत्री परम्परा आज 
भी अपनी उद्नतावस्या में है। वैसे प्राय सभी वर्गों वे छोग जैनधर्मानुयायी 
है, किन्तु उनम व्यापारी बर्ग की अध्रिकता है। उनके पुस्तक भण्डार और 
क्ला-मग्रह बडे महत्वपूर्ण और भूल्यवान्‌ हैं। जैनघर्म की ये उपलतधियाँ 
अतुलनीय हैं । 

जैनधर्म का मुख्य धार्यना मद, जिसे 'नामोद्ार मत्र' कहा जाता है, इस 
प्रकार है-- 

“णर्मो अरहताण' 

'णमो सिद्धाण' 

“णमों आइरियाण' 

“णमो उपज्ज्ञायाण' 

“परम छोए सब्व साहूथ' 
जेनपघर्म और बौद्धघर्म की एकता 

जैव और बौद्धवर्म भारत के धामिक इतिहास से अपना महत्त्वपूर्ण 
स्थान रखत हैं। इस दश्य के सर्वादीण निर्माण से इन दोनों धर्मों का समान 
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मोगदाय रहा है। ग्रोपर्मे यथपि अपनी जन्‍्मभूमि भारत में क्षीणप्राय हो 
भुषा है, मिन्‍्तु सारे देश से व्याप्त उसे स्मारत आज भी उसी वैभवपूर्ण 
पुष्य-गृति पो उज्जीवित ययाये हुए हं। आज भी यिश्व वे ओयग देशों मे 
राष्ट्रपर्म मे रुप गे विद्यगात भारत फे याम को यह राहसाड्दियों मे पूर्व रो 
आज शत गौरवान्यित विये हुए हैं। उसमे मंगखगारी रान्देश आज भरी 
मागवता या परथ-प्रदर्शा बर रहे हैं। जैगधर्म मी परम्परा आज हग' भारत 
में यी हुई है और उसको अपने पुरातन भी भाँति, य्तमास में भी रामान 
आदए शुषा छोप प्रिपर्त प्राप्त है । 

दस दोनों धर्मों पा अपने गरूछ रूप से प्राय एव ही उद्देश्य घा। अत 
उामे मौछिय एवताएँ होगी रवाभावित है। एस-दुरारे पर उसी प्रभाव गी 
छाप आज भी विद्यागात है और ये उगयी पारस्परिय एपता मो प्रमट परे 
हैं। 'जि' और 'पीर' जो गद्यापीर स्वामी राधा उनमे पुर्वेर्की सीर्पयरों मे 
में लिए भापरगूसव राम्बोधत प्रमठ विये गये हैं, पाछि साहिट्स ( पिगयम* 
विटगा, मद्दावर्ग, गश्धिम० १॥३।६, 'पेरीगराघा', गाथा १५७ ) मे बुद्ध मे 
विशेषणों थे! रुप मे प्रयुत हुए हूँ। एपी प्रगार महाप्रजागति ग्रोरमी से 
भगवाए युद्ध पी यीर महबर यब्दगा पी है। बोद्धशिक्षु अपता परिष्य 
“भ्रमण” महुपर दिया परते थे ( मख्तिम० १३४९-१० )। इसलिए उन्हे भी 
छोग “श्रवण! पहू मर पुरारते थे । 

पाछि साहित्य में जैगधर्म मे अनुयासियों को 'निगण्ड' ( िर्भन्ष ) और 
ध्ररालिएं गहावीर स्वामी को 'निगण्ठ लाटपुक्त' ( गिप्रेग्ष शागूपुप ) बहा 
जाता था। उाे मुख्य शिद्षान्यों था उल्लेख भी परालि साहिएप में देशने को 
मिछता है ( धम्मपदुठपधा, जिएद ३, पृ० ४८९ )।॥ श्रयणप्रधात जैगधर्ग से 
मौदधर्ग पी इस सौजिद' एपराए मे शारण यहुत समय एव गोरोग भे इस दोगो 
प्रमों गो एप ही धर्म प्राना जाता रहा और इसी परारण मुछ विद्वानों मे 
आरम्ग भें महायीर और गुद को एवं ही व्यक्ति रागाने पा भ्रस विया 
( वार्ध दि रिछिजसाा आफ इंडिया, १० १४, १९० )। 

'मिखिप्रीषाय! ( भाग १) में एक बथा उस्छिलिश है। गृद एव 
समय राजगृह मे णृद्धयूट पर्येत पर विहार बर रहे थे । उस रागय उन्दोने 
यह देशा। दि राजगिरि मे पाछशिल्य नागक पर्वत पर मुछ निईन्‍्ध ( मुनि- 
जय ) तीप्र शपस्था मे सीन हैं। उसने पारा जापर बुद्ध गे पूछा--'भद्दो 
गिप््रग्प, तुम आशत छोड़ उपक्रम मर बयो ऐगी घोर तपरया मी वेदया अगुभव 
बर रहे हो ? इस पर [ग्रन्ध बोले--'अद्दो निर्रन्‍्ष, श्ञातपुत्र, राषश शोर 
दुरदर्शी हैं। अश्रेष शायर रघा दर्शन ने शांता हैं। हुमारे भलते, दर, 
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सोते, जागते--स्मस्त अवस्थाओं में सदैव उतका ज्ञान और दर्शन अवस्थित 
रहता है।' इस पर दुद्ध ने कहां--'हे निग्रेन्यों, तुमते पूर्वेजन्म में पापकर्म 
किये हैं। उनकी इस घोर दुस्तर तपस्या से निर्जरा कर डालो । मन, बचत 
और काय की समदृत्ति से नये परापो का उदय नहीं होता और तपस्या से 
पुराने पापो का व्यय हो जाता है। इस प्रकार नये पापो वे. रुक जाने और 
पुराने पाप्रो के व्यय से आयति झक जाती है ॥ आयति झक जाने से कम 
का क्षय हो जाता है, कर्मेशय से दुखक्षय होता है, दु खक्षय से वेदनाक्षय 
भीर वेदनाक्षय से समस्त दुखों की निर्जराहो जाती है।” बुद्ध ने भाये 
कह्ा--यह क्यन हमारे लिए रुचिकर प्रतोत होता है और दम ठोव 
छग्ता है ।' 

इसी प्रकार वी अन्य भी अनेक गायाएँ हैं, जिनके अध्ययत से दोनों धर्मों 
के समान रहैश्यो, तपस्या के समान प्रयोजनों का पता चछता है । 

पाढि साहित्य और जैन सादित्य, दोनों में समात विचार तया उद्देश्य 
निहित होने पर भी दोनो धर्मों की दाझ्॑निक दृष्टि में मतान्तर है। इसी 
प्रकार आचार की दृष्टि से भी कुछ भिन्नताएं हैं। उदाहरण के रुप में मुख्य 
अन्तर रदहन-सहन का है। गहंस्थ रहकर जैनधर्म का वरण एवं पालन किया 
जा सकता है और सम्प्रति जैतो की अधिकतर सक्ष्या ग्रहस्था की ही है। 
किन्तु वौद्धवर्में को बरण करने का सर्वेश्रयम टदय झद्त्याग का है । उसमें 
सित्रियाँ भी भिश्युणी पद धाप्त कर सकती हैं, किन्तु उर्हें भी शहत्याय करना 
द्ोोता है। वैराग्य और सन्‍्यास बौदधर्म का मुख्य आधार है, जब कि जैनधर्म 
में सासारिक जीवन में रहकर भी धर्म का पाएन किया जा सकता है । 

इस प्रकार दोनो धर्मों में एकता भी है और सिन्नता भी। महावीर 
और बुद्ध, दोनों की जीवनी, उनके जन्म, ग़रद्ृत्याग, तप, ब्रत तथा ज्ञान- 
प्राप्ति के दृतान्तो म आश्र्येजनव एकता देखने को मिल्‍्तती है। महावीर 
स्वामी वी जीवनी पढ़ते समय सहमसा डुद्धघेव की जीवनी की एक्रूपता उभर 
आती है! इसी प्रकार दुद्धदेव की जीवनी का तारतम्य महावीर स्वामी की 
जीवनी में देखने को मिलता है | 
जेतधर्म और व्राह्मणधर्म को एकता 

आज जैन तय अपह्राणदार्म है. आदुवएदियं ये कियी मरी अफाएर का 

अन्तर तथा मतभेद देखने को नहीं मिलता है। परम्परा से भो दोनो धर्मों 

में कोई विशेष मिनता नहीं रही है ! दोनों धर्मों मर मौलिक मतभेद यह 
रहा है दि जनधर्मे वैदिक कर्मकाण्ड के प्रतिवन्‍्धों तथा उसके दिसा-सम्बन्धी 


जैनघर्म और उसके तोथंकर रपर्‌ 


विधानों को स्वीकार नहों करता है, जबर्ति ब्राह्मपधमे वैदिक निर्देशों को 
ही भन्तिम प्रमाण मानता है। समाज मे सहिसा की पूछे प्रतिष्ठा के लिए 
जैनधर्म मे बैदिक मान्यताओों का घोर विरोध जिया गया। तत्याफ़ीन 
समाज सभवत पुरोट्तिवाद ये बडते हुए प्रभाव को स्वीवार भी करता, 
फ़ि्तु बेशे के प्रति उरी जो निष्ठा थी, उसरों मिटाने के जिए जेवधरम ग्रे 
अहिसा का आधार तिया गया, मिसके प्रति समाज पूर्णद्रत्रा निष्ठावाद्‌ पा ३ 
इसके राप ही झैनपर्म मे वैदिक तपन्नर्या को यथावत्‌ अपदापा गया ओर 
साधना तथा दैराग्य के सिद्धान्त उसने बेदान्त से ग्रहण किये ३ 

जैगप्म का लि-रल-सिद्धान्त-शम्प दर्शद, सम्पर ज्ञाग और राप्पर 
चारिश्य--शसहजपधपमे के भक्तिपोग, शानथोग और क्मंयोग का रूपान्तर है । 
आधचार-विचार की समानता भी दृष्टि से, बौद्धधमें वी अपेक्षा, जैनभर्म, 
ग्राह्मघपर्म रे अधिर निकट है ॥ जेरपए गूठत ब्राह्मप्ध्म कौर फ्शिषतः 
बैषप्णबधर्मं से अधिक समानता रशता है । 

दा निक दृष्दियोण से भी सोस्य, योग तथा मीमोसा दर्शनों के निरीश्चर- 
यादो सिद्धाततो से जैनधर्म की पर्याप एडशा है। रृष्दि ता ब्रह्म की पृषर 
सत्ता का जितया समर्थक सोस्यइरशंग है, उतना हो जैनधर्म फा अहेव्‌ दर्शन 
भो। वेदास्त का मुमुशु या जीवन्मुक्त हो जैंनदर्शन का अहेतू या सिडजीव 
है। दोनो दर्शन आत्मा वी सत्ता को र््रीशार करते हैं। आत्मा और मोश 
के सपस्‍प सम्शस्धो को दृष्टि मे रसकूर विचार तिया जाये तो मेगदशेव 
उतना ही भाघ्तिक है, जितना कि ब्राह्मण दरशंन । 

घिठान्त-निरुषण 

परमात्मा या ईश्वर 


अनधमे निरोश्वरवारोी है। जैगमत भे परमात्मा ( परम आहमा ) या 
जिनेश्वर हो ईश्वर है। तीप॑रूर परमात्मा के रूप हैं। ये औवन्गुत्त सीकर 
सपाये हुए सुरर्ध को भाँति विशुद्ध एवं वृज्य हैं ओर वे हो ईश्वर है। ये 
तोपकर जन्म-जमान्तरों के स़्रसार-पक्त से रिमुक्त और दैवो आप्गा-सम्पत्त 
होने मे कारण पूरय हैं। उस परमा्मा वे मुस्य चार गुण हैं--१ भगर्त 
शान, दे अनस्त दर्शन, रे. अनग्त वो और ४. अवन्त सुध्त । वह परमात्मा 
अपने हो अनन्त गुणों से विराजमान है। उस्त्रो इस संग्रार कौ हिसी भो 
पस्तु से कोई प्रयोजन नहीं है। वह इस जयत्‌ के तियमों तथा कर्मों से ऊपर 
है। पाए तगा पुष्द से भछूता है। यह दे सो कमों ब। पछ भोग है ओर 


भे॑ मनुष्यों वो उनहे क्‍्मों गा फछ देता है। यह स्वेश है, अगर है, 
अगर है। 


श्षर्‌ भारतीय धम्म-शाखाएं और उनका इतिहास 


पुमर्जन्म और मोक्ष 


जैनधरम क्मंवादी तथा पुतजेन्मकादी है । जैव मतानुसार जीक एक शरीर 
से दूसरे झरीर मे जाता है। अपने द्वारा अजित क्‍मों के अनुसार ही उसको 
दुघरा जन्म मिलता है। ब्राह्मण दर्शनों के अनुरूप जैनधर्मे मे भी यही माना 
गया है कि पुष्याजंन से स्वर्ग और यापाजँत से नरक श्राप्त होता है। प्रुण्यो 
के निरन्तर करते रहने से सम्यक्‌ दृष्टि प्राप्त होनी है और उस स्थिति म 
मनुष्य देवतास्वरूप हो जाता है । भोक्ष का मूछ कारण ज्ञान है। संदाचार 
( सम्यर्‌ चारित्य ), सम्यक्‌ बन, सम्यकू दृष्टि और सम्यक्‌ चारित्य से 
ही मोक्ष की प्राप्ति होती है । “तत्त्वार्थपूल! मे सम्यक््‌ दृष्टि, सम्यकू ज्ञान और 
सम्पक्‌ चारित्य को मोझन्सावथन के तीन रन या उद्देश्य बताये गये हैं 
( सम्यग्दशेनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग )॥ 


सदाचार ( सम्यकू चारिश्य ) 

शरीर और क्षात्मा की छुद्धि के लिए शगद्गेपादि दुव्यंसनो का परि- 
त्याग करने के लिए जो आचरण किया जाता है, उसी को सदाचार, सयम 
यथा सम्यक्‌ चारित्य कहते हैं। पाँच प्रकार के परपों--हिख्ा, असत्य, चोरो, 
दुश्वारिव्य और बस्सक्ति--का परित्याय करना ही सम्पक्‌ चारिश्य है। वह 
दो प्रकार का है--शाकछ और विकेछ ॥ पहला भुक्तियों के छिए बोर दूसरा 
गृहस्थों के लिए है। अहिसा, सत्य भाषण, दी गई दस्तु को न छेना, 
क्रोय न करना और किसी भी वस्तु के प्रति अनाग्रक्ति ( अपरिग्रह )॑ये 
पाँच महात्रत हैं। सदाचार का जाघार दया है। दवा के चार रूप हैं-- 
4_ प्रठिफल वी भावना न करके दूसरे की भछाई करना, २ दूसरे के उत्कये 
पर श्रस्नन्न होता, दे. दुछियों के श्रुति सहाशुभृति और ४ पराषियों के 
प्रति कदणा ॥ 


सम्पक दृष्टि 

सम्बरू दृष्टि मनुष्य के लिए सत्य तया बल्याप का निर्याय करती है । 
वह श्रद्धा को जननी है और बखत्य ज्ञान कों निराहत करनेवाली तथा 
सत्य ज्ञान की बोर प्रदत्त करनवाली सदृदृत्ति है। उससे सदृविचार, स्थिरठा 
बोर विवेक का उदय होता है ठथा पर और वन्य विस्वायों का ध्वस होठा 
है। उसमें मोहडद्धि नहीं होती ॥ उसकी विश्वप्रेम में निष्ठा होती है। 
उसमें स्वदेश, स्दजादि तथा स्वधर्म को सकरीर्षेताएं नहीं होतीं। उसमे 
समभात का उदय होता है। उम्यक्‌ दृष्टि छीव साठ प्रकार के प्राफ़ों से 
दिमुक्त होवा है। ये खखख प्रक्यर के पाप हैं--१, इहलोक्ष्मय, २. परलोक- 


श्ष्ड भारतीय धमम-शाखाएँ और उनका इतिहास 


दिरये वियाहिए त्तिवेमि )॥ जो प्रज्ञा ( मुनि या ज्ञान ) की आँखो से छोक 
के स्वरूप को अच्छो तरह से देखता है, या जानता है, वही “मुनि” या 
“यति! है । 

जो जीव मुनिप्रद को प्राप्त करना चाहता है, वह सर्वेप्रथम अपने 
परिदार या कुटुम्द के लोगों से अपना पीछा छुडा ले ! एक गाषा में कहा 
गया है--'हे भव्य जोवो, समझो, समझते क्यो नहीं ?े प्रलोक में धर्म को 
प्राप्ति दुलेघ है । वीता समय फिर हाथ नही आता ।*“क्षणिक सुखाभास के 
लिए सायर के समान दुःख को क्यो अपनाते हो २"“*जिस कुटुम्ब के लिए तुम 
प्रयत्न बर रहे हो, वह तुम्हारे साथ चलनेवाल्ा नही है “यह ससार सागर को 
तरह अनन्त है और जीवों को चौरासी राख योनियो में भटकाने वाला है ।' 

यति द्रत को धारण करनेवाछा मनुष्य समस्त सासारिक कक्‍्लेशों से 
छूटकारा था सकता है। तोयंकर मद्दावीर स्वामी ने कहा है--जो भिक्षु, 
१ भिक्षा के समय को जातने वाला (कालज्ञ ), २ भिक्षा देने वाले को 
शक्ति को जानने वाला ( शत्तिज्ञ ), ३ भिक्षा की भाजत्रा को जानने वाला 
( मात्ज्ञ ), भिक्षाके अवसर को जावने वाला [क्षणन्ञ ), ५ भिक्षाके 
नियमो को जानने वाला ( विनयज्ञ ), ६ अपने सिद्धान्त और दूसरे के 
सिद्धान्त को जानने वाल्य ( स्व-समयज्ञ, पर-समयज्ञ ), ७ दूसरे के अभिप्राय 
को जानने वाला ( भावज्ञ ), ८ भोगोप्भोग की सामग्री ( परिग्रह ) में 
ममता न रखने वाला, ९ समय से अनुष्ठान करने वादा और १० प्रतिज्ञा 
को जानने वाला होता है, वह राग्-द्वेपष का छेदत कर मोक्ष-मार्गे मे आगे 
बढ़ता है । 

भिक्षुक को चाहिए कि वह वस्त्र, पात्र ( परिग्रह ), कम्बछ, रजोहरप 
( पादपुछतक ), स्थान ( अवग्रह ), श्म्या ( कटासत ) और आसन आदि 
सामग्री ग़हस्थो से मांग छे / भिकज्षुक को चाहिए कि भिक्षा मिक्ठ जाते पर 
वह गवें न करे। न मिछने पर शोक न करे। अधिक मिलने पर उसका 
संग्रह न करे । भोगो से अपने को दूर रखे । 

इस प्रकार जैनधर्मानुधायी समाज मे आचारो के नियमों का पालन 
करना आवश्यक बताया गया है। यवि-जीवन के अभ्युदय के छिए उक्त 
नियमो का पालन करना अनिवायें है। 

अहिसा का स्वरूप 
जैनधर्म का अहिसा-ब्रत जीवन का सर्वोत्तम आदर्श एवं कतंब्य माना 


गया है। प्रत्येक ससारी व्यक्ति और यतिघर्म मे दीक्षित यति या विरक्त, 
दोनो के लिए अहिसा का परिप्राउन करना अनिवायें है । 


जैनधर्म ओर उसके तीर्थंकर श्ष्ष 


सद्यपि अन्य धर्मो मे भी, विश्लेष रूप से बौंदधधर्म मे, अहिसा के परि- 
पाछन पर बडा बल दिया गया है, किन्तु जेनधर्म मे अहिंसा का विचार 
सर्वेधा नये ढग का है। महावीर स्वामी का तो यहाँ तक कहना है कि 
अन्य धर्मों तया शास्त्रो मे हिंसा के पक्ष पर जो विचार किया गया है, वह 
ध्रामक हे । 

जैनधर्म के जपकाय, जलकाय तथा वनस्पत्तिकाय आदि छ प्रकार के 
जीव बताये गये हैं। चीटी से कछेकर हाथी तक, जितने भी चेतन प्राणी हैं, 
ओर राई से लेकर पर्वेत तक, जितने भी जड़ या अचेतन पदाय हैं, जेनधर्म 
में उत सबको 'जीव' माना गया है । इन अचेतन पदार्थों का स्वरूप वैसा ही 
है, जैसा मनुष्य आदि चेतन प्राणियों का । 

उदाहरण के रूप मे जैसे मनुष्य उत्पन्न होता है, वैसे ही वनस्पति 
( पेड-पोधे ) पैदा होते हैं। जँसे मनुष्य का शरीर बढता है, बंसे ही 
वनस्पृतियाँ भी बढती हैं। जंसे मनुप्य का झरीर काट देने से वह सूख 
जाता है, वैसे ही वनस्पतियों को काट देने से वे कुम्हला जाती हैं। जैसे 
मनुष्य अनित्य है, बसे ही वनस्पतियाँ भी अतित्य हैं । 

वनस्पतियों की ही भाँति पाँच प्रकार के अन्य जीवो की भी यही स्थिति 
है। जब कि रासार को त्येक वस्तु ( चेतन-जड ) में प्राण है, सो निश्चित 
ही जाने या अनजाने भें निरन्तर हमारे दारा हिंसा होती रहती है । इस 
हिंसा से बचने के लिए जेन तीर्थकरों, विशेषरूप से महावीर स्वामी में 
कुछ उपाय बताये हैं । 

इस अनेक प्रकार की हिंसाओ से बचने के लिए पहली मावश्यकता है 
इन्द्िय निग्रह की । जिशकी इन्द्रिशों वच्च मे नहीं हैं, ऐसा विषयो में फ्रेंसा 
हुआ भनुष्य हर किसी को कष्ट पहुँचाता है। ये हिसाएँ हमारे द्वारा अनजाने 
में भी हो जाती हैं। उसका कारण यह है कि जीव इतने सूक्ष्म हैं कि 
वे पछक मारते हो मर जाते हैं। इन जीवो को हम अर्थ के लिए भी मारते 
हैं ओर बिना अर्थ के लिए भी। इन सूक्ष्म जीवों की हम अनेक उद्देश्यों से 
हिंसा करते हैं, येया-- 

4 इसने मुझे कभी मारा था, अत इसको भी मारना चाहिए--इस 
भावना से । 

२. पह मुझे मारता है, अत इसको भी मैं मारता हू---इस भावना से । 


३ यह मुप्ते आगे चलकर सारेगा, अत इसको अभी मारना चाहिए-- 
इस भावना से 
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ये अनेक प्रकार की भावनाएँ हैं, जो हमे अनेक प्रकार की दिसाओ की 
ओर प्रवृत्त करती हैं । 

महावीर स्वामी ने जीवो की हत्या को चोरी ( अदत्तावदान ) कहा है । 
जो व्यक्ति अपने सुख की तरह दूसरों के सुख का भी ध्यान रखता है, वह 
हिंसा के कुकर्म से बच जाता है। इन हिसाओ से बचने के लिए बुद्धिमान 
पुरुष को चाहिए कि वह उक्त सभी प्रकार की हिंसाओ का परित्याग कर 
दे। इस छोक में जो व्यक्ति प्रयोजन था बिता प्रयोजन के लिए पद्काय 
(छ प्रकार के ) जीवो की हिंसा करता है, वह उन्ही जीव-योनियो में वार- 
बार जन्म छेकर पुन -पुन भारा जाता है । 

अहिसा ही एकमात्र उपाय है, जिस पर चलकर सभी रास्तो वा पता 
छूग जाता है। मोक्ष की इच्छा रखनेवाके पुरुष को चाहिए, चाहे वह यति 
हो या गृहस्थ, वह किसी भी जीव की हिंसा न वरे, न कराये और न करने 
वाले का साथ दे । 

यह ससार (नर भव ) एक अवसर है, ऐसे अवसर को पा जाने वे' 
बाद प्रमाद नही करना चाहिए ! दूसरे प्राणियो को अपने ही समान देखना 
चाहिए । किसी भी प्राणी की सभो तरह की हिरा रो दूर रहना चाहिए। 

अ्िसा, सदाचार था सम्यक्‌ चारित््य प्रमुख उपादान हैं। स्थूछ, सूक्ष्म, 
चर, अचर, किसी भी जीव की मन, वाणी तथा शरीर से हिंसा नही 
करनी चाहिए। 


साहित्य-निर्माण 


जैनधर्म की भांति उप्तकी साहित्य-परम्परा भी प्राचीनतम एवं व्यापक है। 
जैन तीथँंकरो मे अन्तिम त्तीथेंकर भहावीर स्वामी ने पग्रन्थ-निर्माण की दृष्टि 
से कुछ नही लछिखा। उन्होने तथा उनके पूर्ववर्ती तीयंकरों ने केवल उपदेश 
दिये और प्रवचन किये । उनका सकलन-सम्पादन परवर्ती आचार्यों ने क्या। 
यद्यपि जैनधर्म के प्रिद्धान्तो तथा आचारो से सम्बन्धित सामग्री वेदों जितनी 
प्राचीन है, तथापि उसको ग्रन्थ रूप में निवद्ध करने का समय बाद वा है । 
वैदिक युग के ब्रात्यो तथा श्रमणज्ञानियों की परम्परा से ज्ञात होता है कि 
जैनधर्म वी विधारघारा अतिप्राचीन है। आदि तीयकर ऋपभनाथ की 
चर्चाएँ “ऋग्वेद', “अथर्ववेद', गोपथब्राह्मण” और “भागवत” आदि पुरातन 
वाइूमय में विखरी हुईं हैं। दूसरे तीयंकर अजितनाथ भी वैदिकयुग वे 
और २२वें तीयंकर नेमिनाथ निश्चित ही महाभारतकालीन अथवा उससे 
पूर्व के हैं । 


जेनधर्म और उत्तके तीयंकर श्ष्छ 


साहित्य निर्माण की परम्परा का जहाँ तक सम्बन्ध है, ईसा की प्रथम 
बाती से उसका आरम्भ माना जा सकता है, जो कि अब तक निरन्तर रूप 
में हो रहा है। फिर भी एक ऐसे सर्वांगीण इतिहास का बभाव आज भी 
बता हुआ है, जिसमे जैन साहित्य की क्रमबद्ध परम्परा का उल्लेख हो 
जैव साहित्य की उपलब्ध सामग्री को देखकर ज्ञात होता है कि उसमे संस्कृत, 
हिन्दी, प्राइृत, अपभ्रश, गुजराती तथा कन्नदी आदि अनेक भाषाओ मे ग्रन्य- 
रघना हुई । तत्कालीन प्रचलित माय्रधी और झौरसेनी लोक-चोलियों मे 
उल्लिखित साहित्य जैनधर्म की विशेषता का परिचायक है । दोकभाया पालि 
को यद्यवि बुद्ध तथा वौद्धधर्म के ग्रस्थकारों ने भी अपनाया, किन्तु जैन 
साहित्यकारों ने उसमे विशेष रुचि दिघलाई। 


विपय-वस्तु की दृष्टि से जैन-साहित्य सर्वांगीण है। उसके अपने वेद, 
पुराण हैँ और उसमे दर्शन, धर्म, कला, व्याकरण, ज्योतिष, आयुर्वेद, 
महाकाव्य, काव्य, नाटक तथा कथा आदि समस्त विपयो पर प्रस्थो की रचना 
हुई । जैन साहित्य का एक बहुत बढ़ा भाग हस्तलिखित ग्रन्थों के रूप मे 
विभिन्न हस्तलेख सग्रहों में पडा हुआ अभी तक अप्रकाशितावस्था में है। जैन 
चित्रकला अपना अनत्य स्थान रखती है | ऐसे सह्तो सचित्र हस्तलिखित ग्रन्य 
अभी प्रकाश में नही जाये हैं, जो वहुमूल्य तो हैँ ही विषय थी दृष्टि से भी 
महत्त्वपूर्ण हैं । 

बौद्धधर्म के क्षेत्र में जिस प्रकार समय-समय पर आयोजित चार बोद्ध 
संग्रीतियों [ परिषदों ) मे विद्वान्‌ वौद्ध भिक्षुओ द्वारा त्रिपिटकों और उनके 
अपन्य्न्पो का सकने सम्प्रादन हुआ, उसी भ्रकार जेत घर्मानुयायी विद्वान 
आचारयों एवं मुनियों द्वारा जैन वाइुसय के अय ग्रन्थों तया प्रकीणे-प्रत्थों के 
सकलनस-सम्पादन के लिए समय-समय प्र इृहत्‌ एरियदों का आयोजन किया 
गया । इस प्रकार की सर्वश्रयम्र विद्वात्‌ प्रिपद का आयोजब आपार्य स्यूलभद्द 
ने पटलछिपुत्र ( एटना ) से किया था / यहू परिषद्‌ ३०० ई० यूर्य के ऊगभग 
आयोजित हुई थी । उसमे अय ग्रन्थों का सग्रह-सम्पादन हुआ और संघ के 
किक रुये शियए बे + गत आनाएं शशराहु राश्षिग यारा कट ये, उस सगपा 
उनके ड्िब्य आचार्य स्थुझभद्ट ने इस परियद्‌ का आयोजन कियाया। 
किन्तु यात्रा से छौट आने पर जब परिवद्‌ के निर्णयों को आचार्य भद्रबाहु के 
सामने रखा गया तो उन्होंने उनको अस्वीकार कर दिया। तभी से संघ 
दिगम्बर तथा स्वेताम्दर, दो सस्प्ररायों मे विमक्त हुआ । 

उक्त परियर के लगभग साहे सात सौ बर्ये पश्घात्‌ ४५४ ई० मे आचार्य 
देवधर्मा की अध्यक्षता में जेंने मुनि समाज की दूसरी परिषद्‌ का आयोजन 
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हुआ। यह परियद्‌ भावनगर ( गुजरात ) के समीप वरूभी नामक स्थान 
पर आयोजित की गई थी। इस परिषद्‌ मे आचार्य स्थुलभद्र द्वारा आयोजित 
परिषद्‌ के अगब्यन्यों तथा नियमों को पुन विचारार्थ रखा गया। इसी 
परिषद्‌ से श्वेताम्बर के १२ आगमो या अगन्ग्नन्यों के संग्रह-सम्पांदन को 
अन्तिम रूप दिया गया । 
बारह अंग-प्रन्य 

इ्वेंताम्बरो के मुनि समाज द्वारा स्वंसम्मत निर्णय पर जिन १२ अग* 
ग्रल्थो को स्वीकार किया गया, उनके नाम हैं--१. आचारागसुत्त ( आचा- 
रागसूत्र ), २ सूयगण्डक ( सूत्रकृताय ) ३. थाणग ( स्थानाग ), ४ सम- 
वायाग, ५ भगवतीसूत्र, ६. नायाघधम्मकहाओ ( ज्ञातधर्मकथा ), ७, उबास- 
कदसाओं ( उपासकदशा ), ८, अन्तगडदसाओ ( अन्तक्ृतदशा ), ९ अणु- 
त्तरोपवाइपदसाक्षों ( अनुत्तरोप्रफ्रादिकदशा ), १० प्रब्हावागरिणिआइ ( प्रशन- 
व्याकरणादि ), ११. विवागसुय ( विपाकश्रुत ) और १२. विद्विवाय ( दृष्टि- 
बाद ) | ये अग-प्रन्य दो को छोडकर शेष १० लछोकवाणी भ्राइत मे हैं। 
दो सस्क्ृत में हैं। इन वारह अग-य्रन्थो मे आज कुछ ही उपहृ्ध हैं। किन्तु 
समस्त णैनयर्मानुयागियों मे उतको एकमत से मान्य समझा जाता है । 


बारह उपांग-प्रस्य 


उक्त १२ अग ग्रन्थों के उतने ही उपाग ग्रन्थ भी हैं। उनके नाम है-- 
१. औपपतिक, २ राजप्रइनोय, हे जीवाभिगम, ४ प्रज्ञापणा, ५ सूर्य- 
प्रञ्त्त, ६ जम्बूद्वीपप्रमप्ति, ७ चन्द्प्रभप्ति, ८ निर्यावलिका, ९ कल्पा- 
बतसिका, १० पुष्पिका, ११ पुध्पचूलिका और १२. इृष्णिदशा । 


दस प्रकीण पग्रन्य 

इवेताम्वर सम्प्रदाय के अगनउपाग ग्रन्थों के अतिरिक्त दस भ्रकीर् ग्रन्थ 
भी हैं। जैनो के घामिक तथा दार्शनिक साहित्य मे इन ग्रन्थो का महत्त्वपूर्ण 
स्थान है। ये प्रकीण्ण ग्रन्य हैं--१ चतु शरण, २ आतुरप्रत्याश्यान, ३. भक्ति- 
परिज्ञा, ४ सस्तार, ५. ताण्डुलवैतालिका, ६ चदब्द्रवेध्यक, ७, देवेन्द्रस्तव, 
८. गणितविद्या, ९ महाप्रत्याख्यात और १०. वीरस्तव । 
तोन सूत्र 


इनके अतिरिक्त जैनधर्म के पुरातन प्रामाणिक साहित्य मे---१ छेदकरसूत्र, 
३ मूलसूत्र और ३ चूलिकासूत्र माम से तीन सूत्र ग्रन्य भी हैं । 


जैनधर्म ओर उसके तीयंकर श्ष्५ 
चार वेद 


जैनधर्म के अपने पृथक्‌ वेद भी हैं, जो सख्या में चार हैं और जिनके 
नाम हैं--१ प्रथमानुबोग, २. चरणानुपोग, हे केरणानुयोग ओर ४. 
दब्यानुयोग । 
चोबीस पुराण 


जैनधर्म के चार वेदों की भांति अपने पुराण भी है, जिनकी सख्या 
भोवीस है और जिनमे चौबीस तीर्थकर महात्माओ की दिव्य कथाओं का 
धर्णन है। इन चौबीस पुराणों मे सम्प्रति छुछ ही उपलब्ध हैं / उनमे चार 
पुराणों का विशेष महत्व माना जाता है । उनके नाम हैं--१ “आदिपुराण', 
२. 'उत्तरपुराण! तथा ३ “अरिघ्टनेमिपुराण' और रविपेण कृत ४ पद्म- 
पुराण । 


राजघधर्म के रूप मे सम्मानित जेनघमम 


बौद्धघर्म की ही भाँति जैनधर्म को भी लोक और शासक, दोनो ने अप- 
नाथा । महावीर स्वामी के रामकालीन भगध्र के विस्विसार ( श्रेणिक ) 
और अजातशत्रु ( कृणिक ) ने महावीर स्वामी के दर्शन किये थे ओर उनसे 
प्रइन पूछे थे । पाटलिपुत्र पर जव मौयें चद्धगुपत का शासन था, उस समय 
जैन आगमा की प्रथम बाचना हुई थी। स्वय चद्धगुप्त मे जैनधर्म फी दीक्षा 
ली थी। चस्द्रगुप्त के प्रपोश्र और अज्ञोक ने वौश्र सम्प्रति ( २२०-२११ ई० 
पूर्व ) का जैन-ग्रन्यों मे उल्लेख है। आचार्य सुहस्ति ने उन्हें जैनधर्म मे 
दीक्षित किया था। सम्प्रति ने दक्षिण भारत में अपने सुमटो को भेजकर जैन- 
धर्म सघ की प्रसिद्धि में विशेष योगदान किया था । 

कॉियराज खारेल ( २०० ई० पूर्व ) स्कयमेव जैन था और उसने 
जैनघर्म के सरक्षण तथा प्रवर्तन भें महत्त्वपूर्ण योगदान कया था। उसने 
जैन साधुओं वे निवास के लिए उदयगिरि को कहात्मक भव्य ग्रफाओ का 
निर्माण कराया। गुप्तो के समय अन्य धर्म-पन्‍्यो की भाँति जैनधर्म का भी 
उल्लेखनीय विकाम हुआ | गुजरात में गिरतार और छबुजय गे प्रसिद्ध जैन 
तीर्ष इसी समय निभित हुए। जैन मुनि झ्लोलूगुणमूरि के उपदेशो से प्रभावित 
होकर राजा वनराज ने गुजरात के प्रमिद्ध अगहिल्लपुर पाटण नाम के नगर 
को बसाया। गुजरात से ज॑नधर्म का परम्परा से गहरा एव अटूट सम्बन्ध 
रहा है। घाटुक्य मूछराज ( ९६१-९९६ ई० ), सिदराज जयसिह (१९ 
वी शती ) और उनका मभतोजा कुमास्पाल जैनघर्में के परम अनुरागी एवं 


१६० भारतीय घर्मशाखाएँ और उनका इतिहास 


सरक्षक रहे हैं। इस धर्मानुराग के कारण वहुसस्थक विशाल जैस मन्दिरो 
का निर्माण हुआ और उनमे बृहदाकार क्छात्मक जिन मूर्तियाँ स्थापित की 
गयी । दक्षिण के घोल, चेर, गग और राष्ट्रकूट राजबशो के अनेक शासको 
ने जैनध॒र्म को प्रथय देकर उप्तके प्रति अपने अनुराग को व्यक्त क्या । न 
केवल हिन्दू शासको ने, अपिवु मुगल शाहशाहो ने भी जैनधर्म के प्रति अपनी 
दुृढ आस्था व्यक्त करके उसकी परम्परा को वढाया। शाहशाह अकबर ने 
होरविजय सूरि को सम्मानित क्या था। यहाँ तक कि औरगजेव ने भी जैन 
साधुओ के प्रति सम्माननीय व्यवहार किया । 

इस प्रकार जैनधर्म अपनी महनीयता तथा छोकप्रियता के कारण निरन्तर 
अपना महत्त्व बनाये रहा । उसका सम्बन्ध छोक और छोकवाणी, दोनों से 
बना रहा और इसलिए उसकी परम्परा कभी भी क्षीण नहीं हुई । आज भी 
जैनघर्म का अस्तित्व पूर्वकत्‌ बना हुआ है 


वौद्धधर्म और उसके प्रवर्तक 


तथागत बुद्ध 


भारत के घामिक इतिहास में बौद्धधर्म का अपना विशिष्ट स्थान है। 
ईसा वे! छगभग ६०० ५०० वर्ष पूर्व भारत मे इतिहास भ्रमिद्ध प्रतापी मंगध 
साम्राज्य का प्रभाव था, जिसकी राजधानी राजगृह यो। इस साम्राज्य के 
अन्तगेत अनेक गणतत थे जितमे ल्च्छिवों यणतत्र का भाम उल्लेखनीय 
है। उसकी राजधानी वैज्ञाली थी। वैशाली गगा के उत्तर मरे स्थित थी। 
गया के उत्तर मे ही बगराज्य जौर उत्तर-पश्चिम में कौसछ राज्य अव- 
स्थित थे । कोसल राज्य की राजघानी वयोध्या थी, किन्तु बाद र्मे वह 
ध्वस्त हो गयी थी और आवस्ती को नयी राजधानी बनाया गया था। कोंसल 
राज्य के पूर्व झाक््य ओर कोल्यि नाम के दो स्वतत्र जातियों का झासद 
था | शाक्यों की राजधानी कपिलवस्तु ओर कील्यो की राजधानी रामगाँव 
थी। इस शावय राजवश मे यद्ास्वी एवं धर्मप्राण राजा शुद्धोदत हुए। 
उनके दो रानियों थी, जो कि कोल्यि-कुल की थी ॥ उतका बाम था माया" 
देवी और प्रजापति गौतमी। ऐसा कहा जाता है कि जन्म-प्रहण करने से 
पूर्व ही। बुद्ध ने यह विचार कर लिया था कि उन्हे विस देश में दिस्त माता- 
पिता के घर जन्‍म ऐेना है। थे यह सुविध्चित कर घुके थे कि मध्यवेश के 
कपिलबस्तु नामक नगर में क्षत्रिय राजा शुद्धोदन की सदाचरश्चोला पत्नी 
भागादेवी की कोख से जन्म लेना है ॥ उस समय कपिल्वस्तु में लोग आपाढ 
का उत्सव मना रहे थे । उत्सव की बन्तिम रात्रि पूर्णिमा को मायादेवी से 
स्वप्न देखा कि कोई दिव्य ज्योति उनकी कोख ( बुक्षि ) मे प्रविष्द हुई है । 
गर्भ धारण के दसवें मास वे अपने मायके ( नैहर ) देवदह चली गयीं | 

कप्िल्बत्तु ओर देवदह नगर के बीच लुग्विनी नामक एक सुन्दर वन 
था। वहाँ शाल ( साखू ) दृक्ष के नीचे ५०५ वि० पूर्व (५६३ ईए० पूर्व 
में बुद्ध का जत्म हुआ। लुम्बिनी नामक बन के जिस पवित्र स्थान पर 
कुद्ध फा जन्म हुआ, बाद मे वहाँ पर सम्राद अझोक ने बुदधझनन्य को प्रवित्र 
स्मृति भ एक पाषाण स्तम्भ का निर्माण कराया था । 

जन्म के पाँयवें दिन बेद-बेदाग-पारगत एवं भविष्यप्लवेता देवजों 
(६ ज्यौतिषियों ) वो बुलाकर जब दाकुन विचादा गया, तो उनमे से सात ने 
कहा--ऐसे शुभ छक्षणों वाला प्रहस्य चक्रवर्ती राजा द्वोता है, और साधु 

१६१ भा० 


श्र भारतीय धमं-शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


होने पर बुद्ध / उनमे कम उम्रवाले कौण्डिन्य नामक तरुण दैवज़ ने कहा-- 
“इसके घर मे रहने का कोई कारण नही है । अवश्य ही यह महाज्ञानी होगा ।' 
यथासमय बालक का नामकरण हुआ-सिद्धाये। सिद्धार्थ के पैदा होने के 
कुछ दिन बाद उनकी माता मायादेवी का तिधन हो गया ॥ उसके बाद उनकी 
सौतेली माता प्रजापति गौतमी ने उनका छालून-पालन किया ॥ 

सिद्धार्थ जब युवक हुए, तो युवकोचित उल्लास के विपरीत उनकी गम्भीर 
एवं चिन्तायुक्त मन स्थिति से आशकित होकर महाराज छुद्धोदन ने १८ वर्ष 
की अवस्था मे ही उनका विवाह कोलिय प्रजातत्र की कन्या यशोघरा ( कपि- 
लायनी ) से कर दिया | इस विवाह की रोचक चर्चा 'लल्ितविस्तर' में 
विस्तार से बणित है । 


आगे चलकर यथासमय यश्ञोधरा मे राहुछू को जन्म दिया। गरुवराज के 
जन्म की खुदी मे सारे राज्य मे हर्प मनाया गया ॥ किन्तु सिद्धार्थ उदास बने 
रहे। उनके मन मे वराग्य के बढते हुए प्रभाव को न तो विवाह और न ही 
पुत्ररत्न की प्राप्ति दूर करने मे सफल हो सके । 

एक एकान्त रात्रि को सिद्धार्थ ने महाभिनिष्क्रमण ( गृहत्याग ) कर 
दिया। झुछ दिनो वे भ्रह्मचारी वेष धारण कर वैशाली में रहे ओर तदनन्तर 
दुँदल चलकर राजगशह पहुँचे । राजएह मे वे उस समय वे भ्रप्तिद्ध विद्वान एव 
योगी आलार काछाम तथा उद्बक रामपुत्र से मिले। उद्रक रामपुत्र से कुछ 
दिनो तक उन्होने तन्त्रविद्या के विषय मे ज्ञान प्राप्त किया । तत्पश्चात्‌ अपने 
पाँच साथियों को लेकर वे बोधगया के निकट उख्वेल्ा के रमणीय अरण्य 
प्रदेश मे जा पहुंचे ॥ वहाँ ६ वर्षों तक उन्होने कठिन तप किया । किन्तु उन्हें 
सन्तोष न हुआ | फलस्वरूप देह-कष्ट के प्रयोजन को व्यर्थ समझ उन्होने उसे 
भी त्याग दिया। उनके पाँच साथियो ने उनकी इस दुर्वबेहता से असहमत 
होकर उनका साथ त्याग दिया। पुन बहाँ से वे बोघगया गये और वहाँ 
बरगद के वृक्ष के नीचे समाधि लगाकर बैठ गये ) आत्मकेन्द्रित होकर उन्होने 
अपने जम्मान्तर की अनुभूतियों का साक्षात्कार किया। उन्हें स्वत ही यह 
अनुभूति हुई कि आत्मज्ञान की खोज के लिये उनके समस्त विगत प्रयत्न और 
अधीत शास्त्र कोई भी सहायक नहीं बन सकते हैं । 

इसके पश्मात वे बोधिवृक्ष | बोधगया का प्रसिद्ध पीपछ का पेड ) के पास 
गये । उन्होने उत्तकी परिक्रमा की और यह प्रतिज्ञा कर उसके नीचे बैठ गये 
कि 'चाहे मेरा चर्म माँसपेशियाँ और अस्थि मात्र ही शेप रह जायें, चाहे माँस 
तथा रक्त क्यो न सूख जायें, किन्तु “सम्यक्‌ सम्बोधि! प्रास किये बिना इस 
आसन से नही उ्दूेंगा' । सिद्धार्थ उस बोधिदृक्ष के भोचे एक ससादह तक मोक्ष 


बौद्धधर्मं ओर उसके प्रवतंक श्द्र३ 


का आनमद लेते हुए वे ध्यानस्थ बैंठे रहे ॥ सातवो राव के प्रथम यात में उन्हें 
ससार की उत्पत्ति, स्थिति तथा लय का ज्ञान प्राप्त हुआ । उन्होने जाना कि 
अज्ञान, चैदना, तृष्णा, उपादान, जन्म, जरा, मरण, झोक ओर दुख आदि 
अंतियो का रहरय क्या है । 

दूसरे दिए बोधिहृक्ष की समाधि से उठकर वे पुत्र बरगद इक्ष के नीचे 
गये और वहाँ एक सप्ताह तक चिन्तन में बैठे रहे ! वेशाखी पूर्णिमा की दिव्य 

निशा में उन्होंने भासे खोली, तो उन्होने पूर्णता प्राप्त कर ली थी। वे आत्म- 

ज्ञानी वन गये थे । “बुद्धत्व” प्राप्त कर लिया था। प्रात उन्होंने कश्णामरी 
दृष्टि से प्राणियों को देखा । प्राणियों पर दया करके वे घर्मोपदेश के लिये 
उद्यत हुए । इस समय उनकी आयु ३६ वर्ष ( ५२८ ई० पूर्व ) की थी । 

वोधाया से वे वाराणसी गये ॥ रास्ते मे उन्हे उदय भी मिला । उसने 
बुद्ध से अनेक प्रश्न किये। वाराणसी मे उन्हे उनके बिछुडें हुए पाँच साथी 
मिले। उन्होंने अपना पहला उपदेश पाँचवर्गीय भिक्षुओ को दिया। बुद्ध ने 
कहा--'हे भिक्षुनो, इन दो अन्तो ( अतियाँ ) का प्रव्नाजितो ( भिक्षुओ ) को 
सेवन नही करना चाहिये--एक तो मनोविकार उत्पन्न करने वाली काम- 
वासनाओं में कामसुख-लिस होना और दूसरा अनर्थों से युक्त पीडा से आत्मा 
को सतत्त वरना, अर्थाव्‌ दुःखदायी तपश्चर्या से बिरत रहना। पिक्षुो, इन 
दोनों का परित्याग कर मैंने मध्यम मार्ग को खोज निकाला है। यह मध्यम 
मार्ग आँख देनेवाले, ज्ञान करानेवाले निर्वाण का है 7 उन्होने 'निर्वाण' के 
कल्याणकारी परिणामों को विस्तार से समज्ञाया | वाराणसी मे वे पाँच मास 
तक रहे। वहाँ उन्होंने साठ शिप्यों को पूर्णतया शिक्षित-दीक्षित क्या ॥ 
उन्हें जनता के बीच भेजा । बहुत समय तक उन्होंने स्त्रियों को दीक्षित नहीं 
किया । उसके बाद वे उरुबेला, उत्तर कुर ( मेरु पर्वत की उत्तर दिल्या मे ) 
और अनवतप्त सरोवर ( मानसरोबर ) तक उपदेश करने के लिये गये 3 

उत्तर दिशा का प्रमण करने के पश्चात्‌ बुद्ध वोधगया गये ॥ वहाँ उनके 
उपदेशों से प्रभावित होकर उनके अनेक शिष्य बन गये। उन शिष्यों में 
कास्पप का नाम अग्रणी है । महाराज बिम्वेसार ने भी बुद्ध का शझिप्यत्व वरण 
क्या । राजगह में उनका झख्िध्यत्व ग्रहण करनेवाले अनुयायियों से शारिषुक् 
तथा मौदगलायन का नाम उल्लेखनीय है । 

बुद्ध अपनी जन्मभूमि क्पिल्वस्तु भी गये । वहाँ घर-घर जाकर उन्होंने 
भिक्लाटन किया । अन्त में अपने ऐिता महाराज छुद्धोदद वी रुण्णावस्था का 
समाचार सुनकर वे कप्रिलवस्तु गये ओर उन्होंने पिता कौ समुचित सेवा की । 
पिता की मृत्यु के पम्मादु उनकी छोटी माता प्रजापति गोतमी और पत्नी 


श्द्ड भारतीय घर शाखाएँ और उनका इतिहास 


यशोघरा ने भिक्षु सम्पदा प्राप्त की। ये दोना प्रथम महिल्यऐँ थी, जिन्हे बुद्ध 
ने अपने शिष्य आनन्द के अनुरोध पर भिक्षुणी बनने वी अनुज्ञा दो, किन्तु 
साथ ही यह नियम भी बनाया वि भिक्षुपद ग्रहण करनेवाटी भिक्षुणियाँ, 
भिक्षुओ के नियत्रण म रहगी। 

अन्त मे ४२५-२४ वि० पूर्व [ ४८३ ८२ ई० पूर्ष ) में तथागत मे ८० 
वर्ष की अवस्था व्यतीत कर यह कहते हुए परिनिर्वाण प्राप्त किया--आख्ये 
भन्‍्ते, अद्भुत भाते, मैं भगवान की दारण जाता हूँ, धर्म और भिक्षुसप के 
भी । भन्‍्ते, मुझे भगवान्‌ वे पास से प्रन्नज्या मिले उपसम्पदां मिले ॥ 

बुद्ध वे जन्म तथा निर्वाण के सम्बन्ध में सतमतान्तर हैं। सिंहली 
( श्रील्का ) परम्परा वे अनुसार वुद्ध का परिनिर्वाण ५४४ वि० पूर्व मे 
माना जाता है । इसी परम्परा को मान्य समझ कर भारत में मई १९५६ फो 
बुद्ध की २५०० थी जयन्ती मताई गई। ऐतिहासिक साइ््यों के आधार परु 
बुद्ध राजगृह के शासक विम्बसार और उनके पुत्र अजातदतन्रु के समकालीन 
थे। उनके परिनिर्वाण वे. २१८ वर्ष पश्चात्‌ सम्राट्‌ अक्षोक का राज्याभिषेक 
हुआ था । 


बुद्ध फे उपदेशो के प्रवत्क प्रमुख शिष्प 


बुद्ध के परिनिर्वाण के बाद उनका शवदाह क्या गया और उनकी भस्मी 
को आठ भागा में विभाजित क्या गया । उसको छेकर मगध वे अनातझत्रु, 
वैशाली के लिच्छिवियो कपिलयस्तु के शाक्यो, अलकम्पा के बुल्लियो, रामगाँव 
के कोलियो, बढ़े द्वीप वे ब्राह्मपो पावा बे मरला और बुशीनगर के मलल्‍्लों 
ने अछूग अलग स्तूप वनाये । पिप्पलीवन दे! मौर्यों ने शवदाह के स्थान से 
कोयला तथा भस्म का स्रग्रहू कर नवाँ स्तूप बनाकर तथागत बे श्रति अपनी 
थद्धा व्यक्त की । 

बुद्ध के प्रमुख शिष्या मे सारिपुत्र, मौद्गछायन, आनन्द, देवब्रत, उपालि 
और अनिरद्ध ने' माम उत्लेखनीय हैं ॥ उनमे से आनन्द का नाम अग्रणी है । 
बुद्ध के पश्चात्‌ आनन्द ने ही सघ का सचालन किया । एक बार बुद्ध ने आनर्द 
को छश्य कर कहा था-- हे आनन्द, तुम स्वय अपने लिए प्रकाश हो । मेरे 
बाद तुम दिसी अन्य की शरण न छेता । ( सघ के ) रक्षक की भाँति सत्य मे 
दृढ़ रहना ॥' जब बुद्ध के निर्वाण वी बेठा निकट जाई तो आनन्द खूँटी पकड 
कर विलाप करने रूगा ; तव बुद्ध मे पास बुावर उससे कहा--'ब्वानन्द, अष 
दुख न करो। क्या मैंने तुमसे यह थात नही कही थी कि यह स्वाभाविक है 
कि प्रियजन पृथक हो जाते है। जो वस्तु उत्पन्न हुई है, यह नाथवानू है। 
यहद्द केसे सभव है कि नाश न दो? सुमने मेरे प्रति प्रेम व्ववहार खा । 


बौद्धधर्म गौर उसके प्रदर्तक श्द्ष 


बुम्हाण प्रेम कभी न्यून नहीं हुआ ॥ तुम आगे भी अपने प्रयत्न मे रत रहो । 
बुराई से शूल्य हो जाओ । तुम्हे भी निर्वाय प्राप्त होया । ससार में मैं पहला 
इंद्ध नही हैं ओर न अन्तिम होऊंगा। ( मेरे बाद ) सघ के नियम तथा 
सिद्धान्त ही तुम्हारे गुरु होंगे ।! 

इस प्रकार आनन्द ने आजीवन बुद्ध की शिक्षाओं का परिपरालत करते 
हुए उनके बताये हुए मार्ग का अनुसरण किया और संघ! के प्रचार प्रसार मे 
छगा रहा। उसने राजग्रह मे ५०० शभिक्षुओ की एक सभा का ( जिसे प्रथम 
सगीति कहा जाता है ) आयोजन किया और उसमे बुद्ध की शिक्षाओं सथा 
उनके सिद्धान्वों का राकलन कर उन्हे क्रमबद्ध रूप मे व्यवस्थित किया | उनके 
प्रचार-प्रसार के लिए योजना तैयार की ! आनन्द को 'सुत्तपिटक' का सग्र ह- 
कर्ता माता जाता है। बुद्ध का दूसरा शिप्प उपालि हुआ, जो जाति से नापित 
बा, किन्तु एक विख्यात आत्मशानी के! रूप मे वह सप वा नेता बचा । उसते 
“विगयपिटक' का सप्रह कर उसको क्रभवद्ध स्वरुप दिया। अनिरद्ध वौद्धधर्मे 
का विलक्षण विद्वाब्‌ हुआ। छुद्ध वे बाद उसने बोदधर्म के सिद्धान्तों का 
विद्त्तापूर्ण ढग मे व्याख्यान किया | देवदत्त बुद्ध के आत्मीयजनों में से था। 
किक्तु वह बुद्ध से परोक्ष रूप मे ईप्पों करता था। उसने बुद्ध के जीवनकाछ 
में ही उसका विरोध करना, उनके उपदेशों की आलोचना करना आरअब्भ कर 
दिया पा, जो क्रि बुद्ध को विदित था । वह राजशह गया और महाराज विस्ब- 
सार के पुत्र अजातसत्रु से मिछकर बुद्ध के विरुद्ध पश्यप्त रचने लगा । जब 
बुद्ध राजगूह्‌ गये तो देवदत्त ने अपने दारा बनाये गये सघ के कठोर नियमों 
की एक तालिका बुद्ध के समक्ष स्वीक्ञति हेतु प्रस्तुत गो, किन्तु बुद्ध ने उस्ते 
स्वीकार नही किया । उन्होदे देवदत्त से कहा कि अपने द्वारा निर्मित कठोर 
निपमो के घारण-पालन करने के लिए वह स्वतन्न है। जन-सागास्य वे छिए 
उतको अवियायें बताना श्रेयस्कर न होगा । इस पर देवदल ने अजातशबु से 
मिककर बुद्ध की हत्या करने का पड्यत्र रचा, किन्तु उभको कार्यान्वित करने 
में विफल रहा । शुछ समय पश्मात्‌ एकाएक देवदश भयकर रूप से रोगग्रस्त 
हुआ और उस अवस्था में उसने अपने कुबदृत्यों पर घोर पप्चात्ताप का 
अजुरव किए 7 बह हुद्ध हर धारण में ऋररे के लिए ज्याफुल हो उठा २ वर्ण 
यर्था मे ही पालकी पर बैठकर वह बुद्ध से मिलने के लिए चल दिया । डिन्बु 
दवयोंग से रास्ते मे ही चुद्ध का स्मरण करते हुए उसने घरीर त्याग कर 
दिया । देददत्त की इस दु खद मृत्यु से बुद्ध ने पीड़ा का अनुभव किया । 

एक बार बुद्ध गृद्धकुट पदत पर ठहरे हुए थे। वहाँ उन्होंने राजगिरि के 
वाकशिछा पर्वत पर पठोर तफ करते हुए छुछ “निम्रेत्थ' बैन साधुओ को देखा 


१६६ भारतोय धर्म शाखाएँ और उनका इनिहास 


और उनसे इस कठोर तपस्या का कारण घूछा। इसी समय अजातशत्रु 
वैशाली पर आक्रमण करना चाहता था। तब बुद्ध वी अनुमति प्राप्त करने के 
लिए वहाँ ग्रया। किन्तु बुद्ध ने अजातशत्रु को आक्रमण करने वे लिए 
रोक दिया । देवदत्त की भृत्यु के वाद अजातश्नत्रु बुद्ध का भक्त बन गया था 
और अपने पिता बिम्बसार की भाँति वोद्धधर्म के प्रचार प्रसार मे तल्लीन 
हो गया था। 


चार बोद्धधमं परिषदों का आयोजन 

बौद्धकालीन भारत मे आयोजित चार परिपदें, जिन्हे 'सगीति' भी वहा 
जाता है, वैचारिक एवं आधारिक सक्रान्ति की परिचायिवा हैं। धर्म के क्षेत्र 
में, समाज के क्षेत्र मे, ज्ञान तया अधिकारो वे क्षेत्र मे जो पारस्परिक मतभेद 
उत्पन्न हो गये थे, उनके समाधान के छिए समय समय पर इन परिपदों वा 
आयोजन हुआ था ॥ समाज की व्यवस्था का दायित्व शासकों पर था और वे 
शास्तक विद्वानों के अधीन थे। जब भी राष्ट्र मे किसी प्रकार के विवाद 
उत्पन्न होते थे, चाहे उनका सम्बन्ध घ॒र्में या राजनीति अथवा ज्ञान विज्ञान से 
रहा हो, उनके समाधान के लिए शासक विद्वाना को आमत्रित कर उनका 
अधिवेशन आयोजित करते थे । बौद्ध भारत में इस प्रकार की विश्रुत चार 
परिषदों का आयोजन हुआ था। वस्तुत ये चार धर्म-परिपदें थी, जिनमें 
सामूहिकरूप से बौद्धधर्म के सर्वांगीण विकास पर विचार विनिमय होता रहा । 


प्रथम परिषद्‌ 

बुद्ध निर्वाण के छयमग चौथे मास ही प्रथम परिषद्‌ का आयोजन राजगह 
के कुशीनगर मे हुआ था | महाराज अज्ञातशत्रु इसके आयोजक और महा- 
कस्सप सभापति थे । इस प्रिपद्‌ मे ऊग॒भग पाँच सौ विद्वान्‌ भिक्षु सम्मिलित 
हुए थे, जिससे कि इस परिषद्‌ को 'पचशतिका” नाम दिया गया है। बुद्ध के 
प्रमुख शिष्य आनन्द और उपालि इसके प्रमुख विद्वानों मे से थे। इस परिषद्‌ 
का प्रभुख उद्देश्य बुद्ध के वचनों का सम्पादन तथा प्रामाणिक सकछन तैयार 
करना था। इसमे चार बातो का निर्णय किया गया था--१ उपालि के 
नेतृत्व मे विनय का निश्चय २ आनन्द के नेतृत्व मे घम्मपाठ का निश्चय, 
३ आनन्द पर किये गये आक्षेपों तथा उनका समाधान और ४ चनप्न को 
ब्ूह्मादण्ड की व्यवस्था । 


द्वितोप परिषद्‌ 
द्वितीय परिपद्‌ का आयोजन बुद्ध निर्वाण के छगरभग सौ वर्ष पश्चात्‌ 
हुआ। इस परिपद्‌ में सात सौ भिक्षु सम्मिल्ति हुए थे, जिससे कि उसको 


बौद्धघर्म और उसके प्रवर्तक १६७ 


'सप्तशतिका माम से कहा जाता है। यह परिषद्‌ अजातशत्रु के बशज काछा- 
शोक के सम्रय वेशाछो मे आयोजित हुई थी और इसके सभापति आचार्य 
सब्वकामी और प्रधान भिन्षु अजित थे। इस परिषद्‌ मे कुछ विवादप्रस्त 
प्रदनो का समाघान करना तथा प्रथम परिषद्‌ ने नियमों को घुन राश्रोप्तित 
करना था ६ इस परियद्‌ मे करण्डकपुण् भदत्त यथ और बज्जी के भिक्षुओ 
के पारस्परिक विवाद पर विचार-विनिमय हुआ और भदन्‍्त यश्ञ वे पक्ष का 
समर्थन करते हुए वज्जियों वे आचरणो को अधर्मयुक्त घोषित किया गया 
इस परिषद मे 'विनय' तथा 'घम्म” का सशोधित पाठ निर्धारित किया 
गया। धम्म के सपादन और पुल सकलन के फलस्वरूप बुद्धवाणी के तीत पिटक, 
पौच निकाय, मव अग और अडवाछीस हजार धर्मस्कन्धो का वर्गीकरण हुआ । 


तृतीय परिषद्‌ 


बोद्धवर्स की ठृत्तीय परिषद्‌, बुद्ध-निर्वाण के २३६ मे पााद्‌ सम्ाद 
अद्योक के सम्म पाठलिपुत्र मे आयोजित हुई थी । इस परिषद्‌ वे अध्यक्ष 
प्रियदर्शी अशोक के गुंद तिस्त मोग्गलिपुत्त थे। इस परिषद्‌ मे अशोक ने 
विभिन्न सम्प्रदायों के प्रतिनिधियों को आमन्त्रित कर उन्हें उनके सम्प्रदायों 
की सापेक्षता का अ्रतिपादत करते का बाप्रहू किया था। यह अधिवेशन 
निरन्तर नो माप्त तक चतता रहा । इस परिषद्‌ मे त्रिपिटकों का अन्तिम रूप 
से सबल्‍न तैपार किया गया और 'कयावत्युप्रकरण” का भी निराकरण हुआ । 

इस परिषद्‌ मे निर्णीत विनय के नियमो के प्रचारा्थ अशोक ने अपने 
घर्मोपदेशक सिक्षुणें को यवन, कम्बोज, गान्थार, राषप्ट्रिय, पितनिम, भोज, 
आँध्र, पुछिन्द, केरलपुत्र, सत्यपुत्र, चोछ, पाडप तथा सिंह बादि भ्रदेशों 
तथा देशो को भेजा । 


चतुर्थ परिषद्‌ 


तुरुष्क साम्राज्य के सस्थापक सम्राद कनिष्क के समय प्रथम दाठी ई० मे 
चतुर्षे परिषद्‌ का आयौजन हुआ ! कुछ विद्वानों ने इसे जालथर ( पमाव ) से 
किन्तु अधिकतर विद्वानों ने काइ्मीए मे आयोजित होना सिद्ध किया है) 
आचार पाए इसके सभापति थे मौर इसमें पाँच सौ भिक्षुओ ने भाग लिया 
घा। इस परियद्‌ मे अयम बार पिटको पर भाष्य लिखने का निर्णय किया 
गया ६ इसी परिषद्‌ मे सस्दृत भाषा को मान्यता प्राप्त हुई और उसे बौद्ध 
न्याय तथा धर्म नियमों पर ग्रन्थों के निर्माण को जनुश्ञा दी गई। इससे पूर्व 
पालि ही ग्रन्य-रचना की भाषा रही 


१६८ भारतीय धमम शाखाएँ और उनका इतिहास 


बौद्धधर्म को दो मुख्य शायाएँ 


बुद्ध अपने जीवनकाल मे विवादों तथा मतभेदों से सदा द्वूर रहे और 
अपने अनुयायियों को भी उन्होने द्र्क वितर्क के जाल मे न उलझने के लिए 
निर्देश दिये । उन्होने धर्म के शाश्वत मार्ग से अछग होकर दाशैतिक मत- 
भेदो मे विभाजित होने गरी कत्पना ही नही की थी । किन्तु बुद्ध वे जीवन 
काल में ही धर्मसघ के सम्बन्ध मे वाद-विवाद उठ खडे हुए थे। बुद्ध का 
अतीजा देवदत्त उतके सिद्धान्तो का प्रवक अतिद्वन्दी थां। उपनन्द, चन्न, 
भ्रेत्तिव भुम्मजक और पद्‌वर्गीय भिक्षु बुद्ध के जीवनकाठ में ही विनय के 
नियमो की कटु आलोचना व रने लगे थे। देवदत्त ने अजातशत्रु से मिलकर 
विनय के नियमों मे सद्योधन कर उन्हें स्वीकृति के लिए राजगृह मे बुद्ध के 
समक्ष प्रस्तुत किया । किन्तु बुद्ध ने उन कठोर नियमों को मानना अस्वीकार 
कर दिया था। समुद्र जैसे उदण्ड मति के छोग भरी उस समय विवाद के 
विषय बने हुए थे, जिन्ह जीवन की स्वच्ठन्दता में नियमो की हृथकडी पसन्द 
न थी। जब बुद्ध ने निर्वाण प्राप्त किया तो वह प्रसन्न ही हुआ। 


जिस प्रकार आचार विचारों के मतभेदो के कारण महावीर स्वामी के 
निर्वाण के यभग सौ वर्षों के बाद जैनधर्मे अनेक मतो तथा पन्‍्यों में विभाजित 
हो गया था, उसी प्रकार बुद्ध के निर्वाण ( ४८२ ई० पूर्व ) के रूगभग सौ 
वर्ष बाद ही भिश्षुओ के एक वर्ग ने बुद्ध की शिक्षाओ तथा विचारों के विरोध 
मे नये भतो को प्रचछित करने का प्रचार किया। वैशाली के वज्जियों का 
उसमे प्रमुख योगदान रहा । महाकश्यप की अध्यक्षता में आयोजित राजगह 
थी पाँच सौ क्‍्िक्षुओ वी उपस्थिति मे भ्रपम समीति का जी अधिवेशन हुआ 
था, उसमे सम्मिलित पुराणपन्‍्थी या ग्रवपित्थी भिक्षुओ में निर्णीत नियमों 
को जस्वीकार कर दिया । उन्होने, उसमे बुद्ध वी वाणियों का जो सबलूून 
किया था, उसको अप्रामाणिक एवं अमोल्कि घोषित कर दिया | यह सगीति 
आनन्द के प्रयास से ब्ायोजित हुई थी । 


सम के प्रधान महादेव नामक विद्वान भिक्षु ने जो तियम बताये थे, 
उतका विरोध क्या गया | उसके फलस्वरूप वैशाली मे दूसरा सघ आयोजित 
किया गया और उसम नये नियम बनाये गये। इन मतभेदो के कारण 
बोद्ध भिक्षुओं मे दो वर्ग वन बये--एक कट्टर पुराणपथी लौर दूसरा उदार 
मतावरूस्वी । पुराणपन्यी भिक्षुओ क्यू वर्ग थेरवादिन्‌ ( स्थतिरवादिन्‌ ) और 
उदार मतावरूम्बी वर्ग महासधिके ( महासाथिके ) कहलाये । स्थविरवादी 
आगे चलछकर होनयानी और महास्िके महायानी कहलछाये १ 


बौद्धधर्म और उसके प्रवर्तक श्र 


वैशाली से स्थविरवादियों की जो दूधरी परिषद्‌ आयोजित हुई थी, 
उसके विरोध में महासाधिकों ने तीसरी परिषद्‌ का अधिवेश बुटाया, जिसमे 
दस हुजार भिक्षु सम्मिलित हुए। ईस परिषद्‌ में सध के नये नियमी को 
अन्तिम रूप दिया गया । 

आगे चलकर उत्त हीनयान तथा महायात मतावलम्बियो मे भी एकता 
स्थिर न रह सकी और ईसा की दूसरी-तीसरी झती तक हीनेयातियों की 
भ्यारह तथा महायानियों की सात उपशायाएँ हो गयी । इस समय के जो 
शिलालेख शपल्थ्ध होते हैं, उनसे ज्ञात होता है कि बौद्धधर्म की अनेक 
शासाएँ प्रकाश मे आ गई थी । उनके नाम थे--सर्वास्तिवादित्‌, महासाधिके 
चेरवादिन्‌, चैत्पक, साम्मितीय, धर्मोत्तरीय, भद्रयानीय, महाशासकीय, पूर्व- 
शैलीय, बहुश्रुतीय, फाश्यपीय, राजग्रिरिक, सिद्धत्वक, प्रुब्बसेलिय, वाजिरिय 
उत्तरापय, वेतुल्य, हेतुबादिवु, एकव्याह्मस्कि, छोकोत्तरयादिक, कवकुरिक 
( गोढुलिक ) और प्रज्ञाप्तिवादी । 
होवयान 

यववि बोटधर्म अनेझ शाला उपशाखाओं में विभागित होता रहा, किस्तु 
मूलरूप में उसकी दो प्रधान शाघ्ताएँ ही प्रचलित रही । हीतयशत भी प्रमुख 
दो झाखाओं में विभक्त हुआ--स्थविरदाद ( सौआत्तिक ) और वैभाषिक 4 
वैसाली में सर्वात्तिवादी दार्शतिकों की चौथी बोद-सग्रीति में भारतीय 
वोदसघ भेरवाद ( स्थविरवाद ) सब्बात्यिवार ( सर्वात्तिवाद ) और 
महासचिक ( महासा/घिक )--इर्न त्तीन शाखाओं में विभाजित हुआ। 

स्यविरदाद बौद्धधर्मे का सर्वाधिक प्ररधीत सम्प्रदाय है। इस सम्प्रदाय के 
ज्रवचनकार ह्वय बुद्ध थे । स्पविट्वादी, अर्थाद्‌ इछ ज्ञानी पुययों एवं तत्व- 
दर्षियो का मत । बुद्ध के अ्रपम शिष्यों ने छिए 'स्वविर” शब्द का प्रयोग किया 
ग्रया है। वुद्ध-मल्तब्य के विषय में उन सुथविरों का सदर ही अन्तिम अ्माण 
है। स्पविरवादी भिक्षु विभज्यवाद के अनुयायी थे। विभज्यवाद या अर्थ 
है--विभाग वर, विर्केषण कर प्रत्येक वस्तु के अच्छे अश को अच्छा और 
बुरे अश को बुरा बतलाया । 
सौन्नान्तिक 

हीनयान की स्थविर्वादी विचारधारा को “सौवान्तिक' कहा गया है । 
बुद्ध ने झील, समाध्रि और प्रद्मा रा सन को पवित्र बरने, अच्छी बातो 
का सप्रह करने और पापों से अछूग्र रहते का उपदेश दिया है। बुद्ध का 
कमन है कि युदस्य को चाहिए कि वह हिसा, चोरी, अप्तत्य, ब्यभिचार और 
मादक वस्तुओं का परदित्याग कर दें । उनसे दश अक्ुछ्चछ कर्मंपथ ह--हिसा, 


१७० मारतौय घर्म-शाखाएँ जोर उनका इतिहास 


चोरी, व्यभिचार, मिस्पाचार, निन्‍्दा, कठोर दापो, अहमन्दता ( जभिमाव ), 
लोपम, बनूया और परत्य दार्धनिक दिचार ॥ इन दर अकुदल कर्मों से प्रत्देक 
झहस्‍्प को पृथक्‌ रहने के ल्ए कहा हैं । 

ध्यान के चानीन प्रकारों द्वारा समाधि प्राप्त की जा सकती हैं॥ उम्रसे 
मन सतुल्ति तथा एकाग्र बना रहता हैं। ऐडिक पदार्थों को निःसारता, 
अनियता और दुख से मुक्ति के ल्ए छह चेठवाजों, वारह ग्रायवरनों से दनी 
बष्टादशविघ घानुओं का ज्ञान आदश्यक है । इन सभो विचारों को सैद्धान्तिक 
रूप पा्टल्पुज की परिषद्‌ में दिया गया था 

सौबान्विकत्त सम्प्रदाय के प्रथम आचार्य छुमारलात़ हुए और आचायँं 


बुदघोष, बुद्धच्त तया घम्मपाल ने इस परम्परा छो अपनी ग्रभीर इंवियों 
द्वारा परिपुष्ट किया । 


मौत्रान्तिकों का दार्निक अभिनत है कि ससार सत्य है और निर्वाप 
भी सत्य है। जर्थाव्‌ चित्त और वाह्म पदायय, दोनों सत्य हैं ॥ यदि बाह्य 
पदाथों की सत्यता को नहीं माना जाता तो वाह्म वस्तुओ ढो प्रीति नहों 
हो भक्तों है। विज्ञानवाद वा खण्डन करते हुए सौजान्तिक कहते हैं कि 
वस्तु और उसका ज्ञान समकालीत नहीं है ॥ जब हम घट के देखते हैं, तो बड़ 
बाहर विद्यमान रहता है, किन्तु उसका ह्लाव हमारे अन्दर निहित है । इसल्ए 
वस्तु का बलूग स्थान है ओर उसके ज्ञान का अकूय । जिस भ्रकार वाह्मय 
बस्तुओं की निश्चित सख्या नहों है, उसो प्रकार उनके ज्ञान की श्रेषियाँ बनन्त 
हैं। सोब्रान्तिको ने ज्ञान के चार कारप बढ़ाये हैं--आहरूम्बन, समनन्तर, 
अधिकारी और सहआारो।॥ ह्ञात के इन्हों चार प्रत्थयों या कारणों के आधार 
पर समस्त वस्तुओो को चार कोदियो मे निर्धारित क्या गया है। 
चेभाषिक 

हीनवान सम्प्रदाय की इूसरी शाद्ा वैभाशिक के नाम से प्रचलति है। 
यह मत सर्वास्तिवादी है॥ सम्राट बअश्योक्क के सरक्षण और आचार्य दसुमित्र 
वी अध्यक्षता मे पाँच सो भिक्षुओं की दोद् मगोति ने आये कात्वायबीपुत्र 
विरवित 'नानप्रस्थानशास्त्रों पर एक टोका ल्खि थी, जिसका नाम “विभाषा 
रखा गया । इसो टीका के आधार पर इस्र सम्प्रदाय का नामकरण “वैभापिक' 
हुआ । सम्रादू कनिष्क ने इस सम्प्रदाय को सरक्षय अदान क्या था बायें 
कात्यायनीपुत्र बुद्ध के स्िप्प माने जाते हैं॥ इस सरुम्भदाय की समस्त ब्न्ध- 
सम्पदा, सस्दृद तथा पालि मे न होकर चीनी तिब्दतों बनुवारों के रूप में 
उपलब्ध है । इस सम्प्रदाय के आचार्यों में मतोरय ठया सघभदर का नाम 
श्रमुख है । 


वौद्धधर्म और उसके प्रवर्तक १७१ 


वैभाषिको के मतानुसार प्रत्येक सासारिक वस्तु मे अनन्तसत्ता विद्य- 
मान है । इसलिए प्रत्येक सांध्ारिक वस्तु सत्य है और निर्वाण भी सत्य है । 
प्रत्येक वस्तु का ज्ञान हम तभी प्राप्त कर सकते है, जब प्रत्यक्ष उपाय से वाम 
लें। यह होत है कि घुआं को देखकर हम आगर वे होने वा अनुमान 
लगा छेते हैं। यह्‌ इसलिए मभव है, क्योकि धुआँ जौर आग वे साप्तिष्य 
का हमारा सस्‍्कार अनादि है। इसके विपरीत यह भी सभावना की जा 
सकती है कि जिम व्यक्ति ने आय और घुआँ को कभो भी एक साथ नही देखा 
है, वह धुआँ मात्र को देखकर आग का अनुमान कँसे छगा सकता हैं ? इसलिए 
यह सिद्ध होता है कि जिसने वस्तु का प्रत्यक्ष दर्शन नहीं किया है, वह कल्पना 
या अनुमान वे! आधार पर उसका स्वरूप निश्चित नही वर सकता है । अत 
हमे यह स्वीकार करना पडता है कि वस्तु के प्रत्यक्ष हुए बिना उसका शान 
प्राप्त करगा सभव नही है । अत वैभाषिक मत प्रत्यक्षवादी है । 
महायान 

महासाधिकी ने ही महायात-सम्प्रदाय को जन्म दिया। महासाधिव 
मिक्षुओ मे विनय ये नियमों को सुसम्बद्ध करके बौंद्धधर्म की छोकत्रियता को 
बढाया । उन्होने धर्म तथा सध के तीन नये आदझ्ञों को स्थापित विया, 
नये सूत्रों वा निर्माण किया और प्रथम समीति मे निर्णात सूक्रो बे. साथ 
उतकों योजित रिया । इस प्रकार सूत्रपादो का पाठ निश्चित किया। थेरवाद 
से अलग करने के छिए महासाधिकों ने अपने सूत्रपादों के नये सकलन गो 
'आचारिकवाद' नाम से प्रचलित क्या | 

महासाधिकी वा एवमात्र उपरब्ध ग्रन्थ 'महावस्‍्तु-अवदान' है । अन्य ग्रथ 
तिब्वती-चीनी अनुवादो के रूप मे मिलते हैं। यद्यपि इस सम्प्रदाय की अनेक 
पाष्ाएँ हुईं, विस्तु सैद्धान्तिक दृष्टि से दो प्रमुख हैं, जिनवे नाम हैं योगाचार 
और गाध्यमिक । 
योगाचार 


प्रहयान-सम्प्रदाय की एक शाखा योगाचार नाम से प्रसिद हुई । उसके 
सस्यापक आय॑ मैश्रेय या आचाये मैप्ेयताथ ( ३०० ई० ) थे । इस शासा के 
अनुयायी प्रयकारों में असम, वसुबन्धु, स्थिरमति, दिदनाग, धर्मपराछ, धर्म- 
कीति, घातरक्षित बौर वमल्शीक्ू आदि का नाम उल्लेखनीय है। असग ने 
इस शासा को 'योगाचार” नाम दिया और बसुबन्धु ने 'विज्ञानवाद” ॥ 


योए द्वारा बोधि (ज्ञान ) प्रास्त करने के कारण इस सम्प्रदाय को 
"योगाचार' नाम्र से कट्दा गया। योगाचार नाम के विचारकों ने दर्शन वे 


१७२ भारतीय धम्म-शाखाएँ और उतवा इतिहास 


व्यावहारिक पक्ष की व्याख्या की, जबकि विश्ञातवाद नाम के अनुयाय्रियों से 
डसके वैचारिक पक्ष की ब्याल्या की । 

योगाचार मत के सेंद्धान्तिक या वैचारिक दृष्टिकोण को 'विज्ञानवाद' 
कहा जाता है / विज्ञानवार के अनुसार, श्रतिविम्ब के द्वारा विम्व वा 
आनुमानिक ज्ञान असत्य एवं मिथ्या है। चित्त ही एकमात्र सत्ता है, जिसके 
अभाव को हम जगत्‌ के नाम से कहते हैं । चित्त ही विज्ञान है । 

चित्त की सत्ता को सर्वोपि मानते के कारण विज्ञानवादी आचायों का 
कहना है कि शरीर तया जितने भी अन्य पदार्य है, ये सभी हमारे चित या 
मन के भीतर विद्यमान हैं। डिस प्रकार हम स्वप्न तथा मतिभ्रम के कारण 
बस्तुओ को वाह्य समझ बैठते है, उसी प्रकार मन की साधारण अवस्था में 
हमे जो पदार्य बाहरी प्रतीत होते हैं, वे वास्तव म वैसे नही हैं । दृष्टिविफार 
के! कारण हम वस्तुआ को वाह्य समझ वैठत हैं। उदाहरण वे रूप में यदि 
म्रमवश हम एव चद्रमा को दा देखते हैं, तो वह हमारे वस्तुश्ञाव की ब्यूनता 
है । जो वस्तु बाह्य प्रतीत होती है, वह मत के विकार के कारण है, यथार्थ मे 
वह वैस्ती नही है । इसलिए ज्ञान से वस्तु को भिनत्र सातने का कोई कारण 
नहीं है । इस मत के अनुसार समार असंत्य और निर्वाण सत्य है । 


साध्यमिक 

महायान सम्प्रदाय की दूसरी झाखा माध्यमिक है । भगवाद्‌ वथागत 
ने बाराणसी में जो प्रथम घ॒र्मोपदेश दिया था, वह मध्यममार्ग से सम्बन्धित 
था, जिसके आधार पर आगे चलकर माध्यमित्र मत का श्रवर्तन हुआ 
इस सम्प्रदाय की स्थापना यथ्यप्रि नागाजुंन से पहले हो चुकी थी, किन्तु 
उसको सैद्धान्तिक रूप देवर स्वतत्र रूप में प्रतिष्ठित करने का कार्य 
आचार्य तागाजुत ( २०० ई० ) ने किया। नागाजुत का अज्ञापारमिता- 
सूत्र” सा माशध्यमिक्कारिका! इस सम्प्रदाय वा भौढ ग्रन्य है। नागराजुंत के 
बाद आयेंदेव, बुद्धघालित, भावविवक, चन्द्रवीति और बान्तिदेव आदि 
विद्वाता न मौशलिक बृतियों तथा भाष्या का निर्माण कर इस मत को परिपुष्ट 
कया। बुद्धपालित ने माध्यमिक मत की “प्रासग्रिक” और भावविदेक ने 
“स्वातत्र', दा उपशाखाआ की स्थापना की । चीन, तिब्बत और जापान आदि 
म माध्यमिक मत का पूर्ण विकास हुआ 

माध्यमिक मत का दाशनिक सिद्धान्त 'शुन्यवाद' के नाम से कहा जाता 
है। घूत्यवाद के अनुसार चित्त अस्वतत्र पदार्थ है, उस्ती प्रकार विज्ञान 
भी क्षणिक है । '्रून्य' ही परमार्वे है। जयद्‌ वी सत्ता व्यावहारिक और 
झून्य की सत्ता पारमाथिक है, जो कि अन्तिम सत्य है । “निर्वाण भाव तथा 


बौद्धधर्म और उसके प्रवर्तक श्ष्३े 


अभाव से पृथक्‌ एक जनिर्वेचनीय तत्त्व है। नागाझुंन ने 'घून्यवाद' की 
“प्रतोत्यममुत्पाद' के नाम से व्यास्या की है ६ 


महायान को लोकप्रियता 


बौद्धधर्म नैतिक नियमों पर आधारित धर्म है। उसमे ईश्वर का कोई 
स्थान नही है ओर न ही ईश्वर को मनुष्य का भाग्यविधाता माना गया है | 
बुद्ध ने कर्म द्वारा मुक्ति ( निर्वाण ) प्राप्त करने का सहज मार्ग बताया हैं । 
किन्तु बुद्ध/निर्वाण के तीन-चार सौ चर्ष बाद महायानो बौद्धो ने बुद्ध को 
मनुष्य के भाग्य का बासक और वरदान देनेवाला बताया। बौठ्धघर्म भक्ति 
प्र आधारित धर्म बन गया और मुक्ति भक्ति एवं भावनामय प्रार्थना पर 
आधारित हो गई । महायान के इस ईश्वरवादी दृष्टिकोण ने द्राह्मण-परम्परा 
के धर्मं-सम्प्रदायों को भी प्रभावित किया । इससे महायान की छोकप्नियता 
को बल मिला । महायान के अनुयायी बोधिसत्त्वो की स्वाजित पुण्यकर्मों को 
परापित करने की यह उदार भावना बस्तुतः परम्परागत वामुदेव भक्ति के 
आत्मसमर्पण पी भावता से प्रभावित हुई ॥ उधर पोराधिक धर्म मे बुद्ध को 
अवतारो की शेणी मे परिगरणित कर उन्हे देवत्व का स्थान दिया यया और 
विष्णु के नारायण, हृष्ण त॒या राम के अवतारों कौ भांति पूजा गया। वैदिक 
धर्म कौर बोद्धधर्म मे एकता स्थापित करने का यह लोकप्रिय भ्रयास महायानी 
बोद्ो की देन है। दौद्धपर्मे की इस लोकप्रियता का प्रसार चीन, तिब्वत 
जापान तथा एशिया के विभिन्न देशों में हुआ ६ 
वोठघर्म ओर ब्राह्मण-धर्म 

परम्परागत वैदिक धर्म, उत्तर वैदिक युग मे कर्मेछाण्ड की जटिछ क्रिया- 
पद्धतियों से समादृत्त होकर एक वर्ग विशेष का धर्म बन गया था और उसी 
के विरोध में जैन-बौद्ध धर्मों का उदय हुआ । फिर भी हिन्दुत्व ( भारतीयता ) 
की जिस उदात परम्पराओं एवं समातन मान्यताओं की रक्षा तथा उनके 
सवर्दन और विक्वास के लिए जिस प्रकार वैदिक एवं पोराणिक परम्परा के 
विभिन्न घ्तेसम्प्रदायों का योगदान रहा है, ठोक उसी प्रकार णैन तथा 
बोद धर्मों का भी योगदान रहा। इस रुप में भारत-मूल के जितने भी 
पर्मसम्प्रदायो का उदय हुआ, उन सवका एक ही उदेश्य या छड्य रहा-- 
हिन्दुत्व या भारतीयता की उन्नत परम्पराओ एवं आस्थाओ को परिपुष्ठ तथा 
सयद्धित करना 3 

डूहत्तर वेदिक भारत में आये तबा बार्वेत्तर जातियो के समन्दित आचार- 
बिध्ाहो के समन्वय से जिन सा्देभौस एड स्वापक हिन्दू ध्ते को प्रतिद्ठा हुई 


१ृछड भारतोय धर्म शाखाएँ और उनका इत्तिहास 


थी, ब्राह्मण घर्मं, जैन धर्म और बौठ्धधर्में आदि जितनो भी घर्म शाखाओं 
का समय-समय पर उदय हुआ, वे सब उसी मूल सार्वशोम धर्म के अय थे । 
जिस प्रकार जैन और बौद्ध धर्मों के अनुयायी ब्राह्मण तथा ब्राह्मणेतर जातियो 
के लोग रहते आये हैं, उसी प्रकार ब्राह्मण घ॒र्मं के विकास में भी समाज के 
सभी जाति-वर्गों के छोगो का समात योगदान रहा है । 
उत्तर बैंदिक युग मे जिस वर्णाश्रम व्यवस्था का उदय हुआ, वह कर्म 
पर आधारित सम होकर जन्‍म पर आधारित थी । सामाजिक व्यवस्था का 
एकाधिकार का स्वामित्व एक बर्गविशेष में केच्वित हो गया था। समस्त 
सामाजिक, बौद्धिक तथा आध्यात्मिक उप्नति का सार्देभौम स्वत्प अवरुद्ध हो 
गया था । इस अवरोध तथा एक्रधिकार का विखण्डन कर बुद्ध ने राष्ट्र में 
सामाजिक सामजस्य की स्थापना की। “'भग्रवदुगीता” ( ९२१ ) में वैदिक 
यज्ञों की विनश्वरता का उपनिषदों में भी समर्थन क्या गया। साख्यदर्शन 
में ( साख्यकारिका, कारिका २) में स्पष्ट रूप से कहा गया है कि वैदिक यज्ञ 
पशुहिसा के कारण अपवित्र हैं, वे विवाशयुक्त हैं ओर उनमें वर्थगत भेद भाव 
हैं। 'भगवदुगौता” ( २५७, ९२६-२७ ) में स्पष्ट कहा गया है कि यदि कर्म 
भक्ति वथा वैराग्य की भावना से किये जायें, तो वे अनुकुल फ्छदायी होते हैं । 
बुद्ध ने वैदिक यज्ञों में विद्वित पुष्यो में दान को श्रेष्ठतर यज्ञ कहा है। घर्मं 
तया सघ के दरणांगत हो जाना और नियमित होकर शिक्षा-पदो का पालन 
करना ही श्रेष्ठ यज्न है ( यामस छाइफ ओऑफ बुद्धा, पृ० १७६ ) | दान करने 
से प्रुण्यछोक की श्राप्ति होती है । ऐसा दान द्वेप-मुक्त और प्रतन्नचित्त होकर 
किया जाना चाहिए ( अगुत्तर० ३।३३७ )। वौद्धधर्म में जो सत्य, अहिसा, 
अस्लेय तथा सर्दभूतानुकम्पा के नीति नियम एवं आचार धर्म हैं, उनका आधार 
धरममेमूत्र तथा स्मृतियाँ हैं । इस दृष्टि से 'मनुस्मृति' तथा “धम्मप्द', दोनों 
में एकमसानता देखने को मिलती है ( मैनुअछ ऑफ वुद्धिज्म, पृ० ६८ )। 
यद्यपि जीवन तथा जगत के प्रति वैराग्य एवं निरपेक्षता का प्रतिपादन 
उपनिषपदों में हो चुका या / किन्तु उतके व्यावहारिक रूपए में लोक पचारित 
करने का प्रयास दुद्ध की शिक्षाओ से हुआ | चुद्ध ने समाज के समक्ष वैदाग्य 
के दृष्टिकोण को बडे सरल ढय से प्रस्तुत किया । उन्होने बताया कि जीवन 
का वास्तविक सुख जोवित रहकर सामतारिक उपभोगा में नही, अपितु मरणा- 
परान्त पुन जीवन धारण मे करने मे है। बुद्ध का यह निद्धतिवादी दृष्टिकोण 
था, जिसने ब्राह्मण घर्म-शाखाओ तथा दर्शेनकारो को प्रभावित क्या ॥ 
बुद्ध ने जिस धर्म का उपदेश दिया, उसमे आचार की श्रेष्ठता थी । उन्होने 
बताया कि मनुष्य इसलिए इतनी वेदादाओं ड्जो तथा पीड़ाओ से सतम्त एव 


बौद्धधर्म और उसके प्रवरतंक श्ष्ष्‌ 


आक्रान्त है, क्योकि वह आचारो का पालन नही करता ६ क्मों के अभ्यास से 
आचारो के सम्पादन में अभ्यास होता है और आचारनिष्ठ जीवन मे निर्मेल्ता 
तथा द्यान्ति का आधान होता है । 

बुद्ध ने उपनिषदो ( ईश ६ ) के “सर्वभूत हिते रत” की भावना को प्राणि- 
मात्र की दया भावना के रूप में अपनाया। “भगवदगोता' में 'स्थितप्रज्ञौ का 
जो स्वरूप है वही स्वरूप बौद्धधर्म मे “निर्वाण! का है । 

इस प्रकार कर्मों के सम्पादन और आचारो के श्रतिपालन की दृष्टि से 
बौद्धधर्म तथा ब्राह्मण-घर्मं की मूछ मान्यताओं मे पूर्ण सामजस्य है और इस 
दृष्टि से दोनो धर्मों की मूल प्रदृत्तियां एक दूसरे से प्रभावित हैं । 


घिद्धामम्त-निरूपण 
चार बाय॑ सत्य 


तथागत बुद्ध ने चार आयें ( सनातन ) सत्यो के अन्तर्गत जगतु के मूल में 
जो महाव्‌ अभाव दु ख है, उसको भी भांति समझाया है । उसको बुद्ध न 
सार को अशान्ति तथा उत्पोडन का मूछ कारण बताया है। वुद्ध ते दुख, 
दुख का कारण, दुख का अन्त और दुख के अन्त का उपाय--इग चार 
आपंसत्यो की विस्तार से व्यास्या की है। बुद्ध द्वारा प्रतिपादित दुख और 
दु सनक्षय के सिद्धान्त को समस्त भारतीय दर्शनों मे अपने-अपने ढंग से 
प्रतिपादित किया गया है । 
१. दुःख का स्व्टप 

मानवमात्र की सुख-शान्ति के लिए भगवान्‌ दुद्ध ने जिस सरकछ उपाय 
को खोज निकाला था, उसकी प्रेरणा उन्हें 'दु ख” से मिली थी । जरा, मरण, 
शोक बौर रोग की विभीषिकाओो के कारण उन्होंने गह-त्याग कया था। 
वोधि प्रास करने के बाद सबसे पहले उन्होंने इन्ही विभीषिकाओ पर विचार 
किया । ढुं खन्‍्सत्य वी व्याख्या करते हुए उन्होंने कहा--'यह जन्म भी दुख है, 
यह बुढापा भी दू ख है, भरण, शोक, रूदन, अप्रिय से स्योग, प्रिय से वियोग 
ओर इच्छित वस्तु की अप्राप्तिगये सभी दु ख हैं। रूप, वेदना, सन्ञा, सस्वार 
और विज्ञान इन पाँचो उपादान स्कत्घो वो उन्होंने 'दु ल' वहा है । 

पृष्वी, जल, तेज ओर वायु ये चारो महाभूत ही “रूप' हैं। वस्तुओं से 
हमारा सम्बन्ध स्थापित होकर उनके कारण जब हम सुख-दु ख का अनुभव 
करते हैं, उस स्थिति का नाप 'बेदना' है। पूर्व सस्कारो वे कारण हमारे 
हुृदय से जो 'यह वही वल्तु है! ऐसा भावोदय होता है, उप्ती को 'सज्ञा' कहते 
हैं। रूपों तथा सज्ञाओ को जो छाया तथा स्थृति हमारे मस्तिप्क मे बनो 
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रहती है और जिनकी सहायता से हम विमी वस्तु को पहचानते है, उसी का 
नाम 'सस्वार' है। चेतना या मन वो विज्ञान! कहते है । 

ये पाँच “उपादान स्वन्ध' हैं जो तृष्णा का स्वरूप धारण करके दुख वा 
कारण बनते हैं । 


२. दुःख का कारण 


दुख समुदय ( हेतु ) दूसरा आययंसत्य कहा गया है । जिन पाँच उपादन 
स्क्धो का ऊपर उल्ठेख जिया गया है वे ही दुख के कारण हैं। दुख को 
यद्यपि सभी दाशंनिक मानते हैं किन्तु उनके कारणों के सम्बन्ध मे मतं- 
मतान्तर है । दु ख का प्रवछ कारण तृष्णा है। भोग की तृप्णा, भव की तृष्णा 
और विभव की तृष्णा--ये अनेक रूप तृष्णा के हैं। इन्द्रियों के जितने विषय 
हैं, उनकी स्मृति तृष्णा को जन्म देती है । इसी 'तृष्णा' के लिए पारस्परिक 
इन्द्त तथा संघर्ष होते हैं | 

बुद्ध ने 'प्रतीत्यसमुत्पाद! वे! सिद्धान्त में वतकाया है कि द्वादश निदान 
डुख के मूल कारण हैं । वे तिकालजीवी हैं और उनकी श्यृखला ऐसी बनी है, 
जो निरन्तर उत्पन होती रहती हैं। इस श्रजछा को 'भवचक्र' कहा गया है । 
३ दुख का अन्त 

ऊपर दु ख़ का कारण जिस तृष्णा का उल्लेख किया गया है, उसी के 
निरोध से ही दुख का अन्त बताया गया है। इस तृष्णा का परित्याग 
तथा विनाश तब होता है, जब कि मन को अत्यन्त प्रिय रूगने वाले विप्यो 
से विमोह हो जाता है। विपयो की ओर से जब मन विमुख हो जाता है, 
तब भव ( छोक ) का निरोध होता है। भव के विरोध से पुनजेन्म की 
आश्काएँ मिट जाती है, और जब जन्म-मरण पर नियत्रण पाया जाता है, 
तब शोक, विपण्णता, दु ख, तथा कष्ट आदि सब भयो का नाश हो जाता है, 
अर्थात्‌ इन सब का उसपर कोई प्रभाव नही पडता । 

इसी वो दु खो का अन्त' कहा गया है । यह दु ख निरोध समस्त बौद्ध- 
दर्शन और तथागत के उपदेशझो का सार है। इस दु ख निरोध की अवस्था को 
प्रास करते मनुष्य जीवितावस्था में ही निर्वाण का सुख प्राप्त कर सकता है । 


४ दुःखो के अन्त का उपाय 

दुख क्‍या-है, वह क्यों होता है और उसके अन्त कर देते से क्या छाम 
है--बुद्ध के इन तीन आर्येस्त्यों के अनस्तर चौथा आय॑ंसत्य है-डु खो के 
अन्त करने का उपाय । जिन कारणों से दुख का उदय द्वोता है, उनके नष्ड 


चोद्धघमं और उसके प्रवर्तक १७७ 


करने के उपायों को ही निर्वाण-मार्ग कहा गया है॥ इस दु खनिरोध के 
उपययो या निर्वाथ-मार्गे को “अप्टागिक' फहा गया है । ग्रृहस्य हो या सत्यासी, 
इन आठ मार्गों पर चल कर अपना अभ्युदय कर सकता है ॥ इन आठ मार्गों 
के नाम हैं--सम्यक्‌ दृष्टि, सम्यक्‌ सकलप, सम्यक्‌ वाणी, सम्पक्‌ कर्म, सम्यक्‌ 
जीविका, सम्यक प्रयत्त, सम्यक स्मृति और सम्यक्‌ समाधि । 


अनात्मबाद 

तथागत युद्ध अनात्मवादी विचारक थे। बुद्ध के मतानुसार इस दृश्यमान 
जगदू की सभी वस्तुएं विनाशशील, अतएव अनित्य हैं॥ उनमे एक क्षण के 
लिए भी स्थिरता नहीं है । इसलिए जीव के भीतर कोई भी वस्तु ऐसी नही 
है, जिसको आत्मा कहा जा सके । रुप, वेदना, सज्ना, सस्कार और विज्ञान-- 
इन पाँचो फा सघात ही यह जीवन ( शरीर ) हे। जगत्‌ की ये सार- 
स्वरूप पाँचो श्रेष्ठ वस्तुएँ अनित्य हैं, और अवित्य होने के कारण दु खग्रद 
हैं। यदि वे दु खप्नद हैं तो उनके सम्बन्ध मे यह सोचना है कि 'यह मेरा है', 
“महू मैं हूँ" या “यह मेरी आत्मा है', सर्वेथा जयुक्त है 

बुद्ध की मान्यता है कि इस क्षणभगुर ससार में निर्वाण को छोडकर 
प्मी वस्तुएँ विताशश्चीर तथा परिवर्तनश्ील हैं। हमारी यह काया ही जब 
विनाशशीछ है, तो आत्मा जैसी स्थिर वस्तु उसमे रह ही कैसे सकती है २ 

जन्म मरण के सम्बन्ध भे जब किमी ने बुद्ध से प्रश किया, तो उप्त जिज्ञासु 

को बुद्ध ने समझाया कि 'शरीर ही आत्मा है'--ऐसा मानता एक अस्त है 
भौर 'शरोर से भिन्न आत्मा है'--ऐसा मानता दूसरा अन्त है । मैं इन दोनो 
को छोडकर भध्यगार्ग का उपदेश देता हूँ ।” 

बुद्ध को केवछ “भरीरात्मवाद! ही अमान्य नहीं, अप्रितु सर्वान्तर्यात्री, 
नित्य, प्रूव तथा शञाश्बत ऐसा अनात्मबाद भी उन्हें अमान्य है। उनवे मत 
से न तो बात्मा शरीर से अत्यन्त भिन्न ही है और न आत्मा शरीर से 
बत्यन्त अभिन्न है ) सप्तार में सुख, दु ख, कर्मे, जन्‍म, मरण, वन, मोक्ष आदि 
सत्र हैं, किन्तु इत सबका कोई स्थिर आधार नही बजाया है। ये अवस्थाएँ 
एक नई अवस्था को उत्पन्न कर फिर नष्ट हो जाती हैं। पूर्व का ने तो 
मव्ंथा उच्छेद होता है जौर तन वह नित्य ही है। इसलिए 'बात्मा' नाम से 
कोई स्थिर, नित्य एवं शाश्वत वस्तु नही है । 
पुनजन्भ 

दुद्ध अवात्मवादी थे, किन्तु पुनर्जन्म को सावते थे। बुद्ध का कथन है 
कि छोव का इससे पहले कोई जन्म अवदय था, जिसके कारण वह अनादि 

पर भा० 
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काल से अज्ञान ( अविद्या ) के अन्धकार मे पडा हुआ है। ये जन्मातर 
के बुरे कम ही 'सस्कार' हैं। उत कमों को भोगने वे शिए मनुष्य इस 
जन्म मे आया इसका रहस्य विज्ञान! बताता है । जन्म धारण बरने वे 
बाद मनुष्य वो नाना 'नामरूप! अर्थात्‌ भौतिक तथा मानसिक स्वरुप मिला । 
उनके बाद उसमें छ इन्द्रियो का समावेश हुआ ओर तव उसको “पडायतन' 
कहा गया । इन्द्रियो के प्रस्त हो जाने के बाद जीव म वाहा जगतु के स्पर्ण 
का आधान हुआ, जिसके फ्लस्वरूप उसको वेदना' का अनुभव हुआ। 
इन्द्रिय तथा विषयो का सबोग होने पर उत्तमे तृष्णा' का आविर्भाव हुआ, 
जिससे उसकी सुखप्रद वस्तुओं के प्रति अभिरुचि हुई। इसी अभिरुचि को 
'उपादान! ( प्रहण करना ) मा आसक्ति कहा जाता है। इस प्रकार वह “भव! 
( संसार ) के अच्छे-बुरे कार्यों की ओर प्रदृतत हुआ ॥ इन कर्मों के परिणाम- 
स्वरूप उसको दूसरे जन्म (जाति ) मे छिप्त होता पडा, जिसका कारण 
मृत्यु, अर्थात्‌ जरा-मरण है । 

इस दृष्टि से पूर्वेजन्म का सम्यन्ध भूत, वर्तमान और भविष्य तीना वाला 
से हैं । यह “भवचक्र” मनोवैज्ञानिक है। किन्तु बुद्ध का कहना है कि मनुध्य या 
जीव जब तक इस “भवचत्र” मे धूमता रहता है तव तक उसका यह थज्ञान 
नष्ट नही होता है, जो कि तृष्णा का कारण है। इस प्रकार बुद्ध ने पुनर्जम 
के सिद्धान्त की स्वीकार क्या है और उससे मुक्ति पाने के लिए अविद्या से 
छेक्र जरा मरण के बारह कारणों की श्रखला को विच्ठित करने वे लिए 
ज्ञान को एकमात्र साधन बताया है । 


जीव का वर्तेमान जीवन, उसके पूर्ववर्ती जीवन के कर्मों का परिणाम 
है। और उसके व्रतेमात जीवन के कर्म उसके भावी जीवन का फ्ल निर्धारित 
करते हैं ॥ यह कर्मेफह जीव के चरित्र के अनुसार मिलता है। जैसा कर्म 
जो करेगा, वैसा ही फल उसको मिलेगा । किन्तु यह समझना भूल है कि 
जीव कर्मों के अधीन है। वह कों से नहीं बेंधा है । उसके वर्तमान चरित्र 
पर निर्भर है कि बह अपना भविष्य परापम्रय बनाये या प्रुण्यमय । कर्मों को 
करने के लिए मनुष्य धामिक जीवन विताता है। दुखों से छुटकारा पाने 
के लिए वह अच्छे कर्म करता है। “'भवचक्र' के अनुसार कारण कार्य तया 
वर्मे-कमेंफठ वी श्टखला अटूट रूप से बनी रहती है । जन्म और मरण उसी 
के फठ हैं। इस भवचक्र” से, आध्यात्मिक जीवन विताते हुए पूर्व कर्मों का 
नाझ और पर कर्मों का सचय करके मुक्ति पाई जा सकती है। 

जन्म मरण का आत्यन्तिक अभाव ही मुक्ति या निर्वाष है। निर्वाण 
घान की अन्तिम अवस्था है। उससे पूर्व क्मों की श्रखछ्षा अज्ञान और 
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वासनाओं का कारण है। निर्वाण के बाद वह ( श्वखछा ) विच्तिन्न हो 
जाती है । 
इस प्रकार बुद्ध ने पुनर्जन्म का कारण क्मों की श्यज़छा बताई है और 
सत्वर्मों के द्वारा पुष्यो का सबय करने बे उपरान्त ज्ञान का उदय होता है 
और तब बह भवबच्ध से मुक्त होकर “निर्वाण” की सदाश्यय अवस्था को प्राप्त 
करता है । 
पिर्वाण और उसका स्वरूप ५ 
बौद्धधर्म दर्शव मे तिर्वाण का सिद्धान्त सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है। बौद्ध 
धर्म के अनुसार मोक्ष ही तिर्दाष है। निर्वाण, अर्थात्‌ जीव के मर जाने के 
बाद जया होता है, इस सम्बन्ध में बुद्ध ने बहा है कि जो व्यक्ति अतात्मवाद 
को जान छेता है, उसके लिए निर्वाण की अवस्था का जानना शेष नहीं रहे 
जाता है। इम सम्बन्ध में अधिक कहना उन्होने वैसे ही व्यर्थ समझा, जैसे 
कि अज्ञावी वालक के सामने रहस्यात्मक गढ़ वातो की ष्याख्या करके उसे 
चौंका दिया जाये ॥ इसको उन्होने 'अब्याकृत' ( अकथनीय ) कहा है ॥ लोक, 
अनित्य, जीव, झरीर, पुतर्जन्म और निर्वाण के सम्बन्ध में बुद्ध ने कहा कि 
उन्हे बताने की आवश्यकता नही है। उन्होने स्पष्ट किया कि “मैं इन दस 
अत्याइलों ( अक्यनीयों ) के सम्बन्ध में कुछ कहना इसलिए उपयुक्त नहीं 
समझता हूँ, क्योकि न तो थे ब्रह्मचये के लिए उपयुक्त हैं और न वैराग्य, 
न शान्ति तथा न तिर्वाण के लिए ही ॥* 
बुद्ध वी विचारदृष्टि मे 'सर्चेधा बुझ जाने” की अवस्था ही निर्वाण है । 
विष्ठिन्न प्रवाह के रूप में उत्पन्र नाम रूप तृष्णा के वल्लीभूत होकर जो एक 
जीवन का छप धारण कर सतत गतिशीछ है, इसी गति या प्रवाह वा सर्वथा 
विध्ठेद हो जाना ही निर्वाण है। दीपक मे डाले गये तेल के समाप्त हो जाने 
पर जैसे दीपक बुझ जाता है, उसी भ्रतवार काम, भोग, पुनर्जन्म और आत्मा 
के नित्यत्व आदि आस्रवो के क्षीण हो जाने पर आवागमन नष्ट हो जाता है। 
बुद्ध ने उत्त अवस्था को निर्वाण की अवस्था कहा है, जहाँ तृष्णा नष्ठ हो 
जाती है और भोगादि आख्रवों का कोई अस्तित्व नही रह जाता है । 
भोगादि आश्चवो के सम्वन्ध में बुद्ध ने कहा है--जितके पापो का सचय 
नहीं रह्दा, या जिनका भोजन मात्र परिग्रह शेप रह गया है, तथा आ्ाद्चद 
क्षीण हो गये हैं, उन्ह यह शून्यात्मकक या णनिमित्तक मोक्ष गोबर के समान 
है, ( धम्मपद, गाया ९२-९३ )। 'जो परापकर्मी मनुष्ययोनि या पशुयोनि 
में उल्न होते हैं ॥ कोई नरक और कोई सुमतति से स्वर्ग को जाते हैं । किन्तु 
जिनमें आख्व नहीं रहा वे परिनिर्वाण को प्राप्त होते हैं। अन्तरिक्ष, समुद्द, 


१८० भारतोय घमं-शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


पर्वेतशिखर आदि ससार भर मे कोई ऐसा स्थान नहीं, जहाँ जाकर पापी 
कर्मफल पाने से छूट सके” ( घम्मपद, गाथा १२६-२७ )॥ 

राग, ढंप, छणा और कर्म--ये सब वन्धन के बोज हैं । इन्ही से पूर्वजन्म 
परजन्म का चक्र चलता है । किन्तु दीज का निरोध कर देने से वह अकुरित 
तथा पल्लवित नहीं हो पाता। जैसे भूंजे हुए बीज को घरती मे कोने से 
वह उग नही पाता, उसी प्रकार कर्मे-वन्धनो के बीजो को निरुद्ध कर देने से 
वे फिर फलते नहीं है 

निर्वाण का आद्यय जीवन की समाप्ति नहीं है, अपितु वह जोवन की 
अनन्त झान्ति को अवस्था है। निर्वाण का आशय है मृत्यु बे बाद सर्वेधा 
अस्तित्वरहित हो जाना। निर्वाण से जो “बुझने' का अर्थ ल्या जाता है, 
उसका आशय जीवन का अन्त न होकर छोभ, घृणा तथा हिसा आदि प्रद्धत्तियो 
का बुझ जाना है। जब दासनाएँ बुझ जाती हैं, तो भूत जीवन, वर्तमान 
जीवन और भावी जीवन के जो द्वादश् 'भवचक्र' हैं, उनकी आत्पन्तिक निद्ृत्ति 
हो जाती है। जीवन मे इन आखस्रवो ( नशो ) का ठण्डा पड जाना ही 
निर्वाण है । इसलिए निर्वाण को 'शिठिभाव की अवस्था” कहा गया है । जीवन 
की यह पविन्नता, शान्ति, शिवत्व और प्रज्ञा की अवस्था है। 

निर्वाण वस्तुत नि श्रेयस, मुक्ति, अमृत, परमानन्द और परमश्चान्ति की 
अन्तिम अवस्था है। वह वर्णवातीत है। वह तर्क और प्रमाण से रहित 
अकथचनीय एवं अलौकिकावस्था है ! उम्र अवस्था तक पहुँचने दे लिए बोदध 
दर्शन मे आठ भागे ( अष्टागिक ) बताये गये हैं। वौद्धघर्म के प्रश्तिद्ध प्रन्ष, 
“पघ्रम्मपद” ( गाथा १२८ ) मे कहा गया है कि “स्वास्थ्य की प्राप्ति का बडा 
ल्‍्थभ है, सन्‍्तोप ही सबसे बडा घन है, विश्वास ही सबसे बडा सम्बन्धी है, 
और निर्माण ही परम सुख है ।' 

आरोग्या परमा छाभा सलुद्धि परम घन । 
विस्साम परमा जाति निन्वाण परम सुख ॥ 

निर्वाण की अवस्था के सम्बन्ध में बुद्ध ने कई तरह से कहा है। जन्म- 
मरण वी परम दु खदायी व्याधि से मुक्ति पाने के लिए बुद्ध ने कहा है---'मै 
अनेक जन्मो रूप ससार में लग्रातार दौडता रहा, और उस गृहकारक दारीर 
के फर्म को दूंढता रहा, पर्षोप_कि छह दाररव्वाद कए जन्म-परण दु खदायी 
है। रे गरहकारक, अब मैंने तुझे देख लिया हे। अब तू पुत घरन बना 
पायेगा। मैंने तेरी सब कडियो को भग्न वर डाला है। गृहवूट विखर गया 
है, चित्त सस्काररहित हो गया है और मेरी तृष्णा क्षीण हो गई है” ( घम्म- 
पद, गाथा १५३-५४ ) | यही अवस्था निर्वाण की है। 


बौद्धघर्म और उसके भप्रवततेक श्८१्‌ 
साहित्य निर्माण 


वोट साहित्य की सम्पदा बहुत समृद्ध एवं सर्वागीण है। उसकी विपुल 
प्रन्प सामग्री को त्तीन भागा मे विभक्त क्रिया सकता है । उसके प्राचीनतम 
प्रन्य पाछि मापा मे लिखे गये। उसके अतिरिक्त दूसरे विभाग के अन्तर्गत 
उन ग्रन्यों को रखा जा सकता है, जिनका निर्माण सरझृत में हुआ । तीसरे 
प्रकार की ग्रन्थ-सम्पदा वह है, जो कि तिब्दती, चीनी तथा घिहली भाषाओं 
में सुरक्षित है। वहुधा अनुवादो के रूप मे उपलब्ध हैं ओर वस्तुत बहुसख्यक 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्य ऐसे हैं जो अपनी मूल भाषा पालि तथा सस्कृत में प्राप्त न 
होकर अनुवादो के रूप म या तिब्वती, चीनी, सिहली आदि लिपिपो के 
रूपास्तरो के रूप मे प्राप्त हुई है। उसके प्राघोनतम एद सर्वेकषेप्र प्रयथ निषिदक 
है, जो कि पालि से उल्लिखित है ! 


जिपिटक 


तथागत बुद्ध के बुद्धवत्व ( ज्ञान ) प्राप्त करने से लेकर निर्वाण प्राप्त करने 
तक, उन्होंने जो बुछ भी कहा उसका सप्रह-कलन दविपिटकों मे है। विपि- 
टको में है। व्िपिटक, अर्थात्‌ वौद्ध ज्ञान-सम्पदा की तीन पिटारियाँ। बुद्ध के 
निर्वाण प्राप्त करने के उपरान्त उनके शिष्यो तथा अनुयायी भिश्षुओ ने समय- 
समय पर बृहत्‌ परिषदों का आयोजन कर उनका सग्रह-सकल्न-सम्पादन कर 
प्रामाणिक पाठ निर्धारित किया । धिपिदक वस्तुताः अनुश्रृत्ति ग्रन्य हैं मौर 
बहुत समय तक वे श्रुतजीबी रहकर लिपिवद्ध हुए। इन भिपिदकों के माम 
हैं--मुत्तपिटक, विनयपिटक और अभिधम्पपिटक । “सुत्तपिदक' में अनुशासत 
( नियम-आचार ) विषयक उपदेश सकूछित हैं, “विनयपटिक! मे उपदेशात्मक 
वाणिया का संग्रह है और 'अभिषम्मपिदक! में अध्यात्म तपा नीतियों का 
सकलन है। राजगशृह वैशाली और पाटलिपुश्र को विद्वत्परिपदों मे इनको 
अन्विम रूप दिया गया। ३०० ई० पूर्दे से लेकर प्रयम झती ई० पूर्व तक 
इस त्रिपिटक साहित्य का पाठ निर्धारित होता रहा। इन क्रिप्रिटकों के 
अन्तर्गत ३४ विभिन्न यन्‍्य सम्रहीत हैं। 'सुत्तपिटक के अन्तर्गत 'पेरगाया! 
“पेरीयाया' और “जातकों” का विशेष स्पान है! 


अनुपिटक 


पिटको के पश्चात्‌ पालिभाषा में लिखें गये ग्रन्यो को अनुपिटक कहा जा 
है। इस अनुपिटक साहित्य के अन्तर्गत 'नेविध्करण', 'पेटकोपदश' *सुत्तसग्रह', 
“मिडिन्दपल्ह', 'विसुद्धिमग्य', अद्वक्पाएँ' और 'अमिपम्मत्पप्तप्रह! का नाम 


श्र भारतीय धमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


उल्लेखनीय है | 'मिलिन्दपण्ह”/ ( मिलिन्दप्रशन ) का विशेष स्थान है । नागसेन 
मे उसको सकलित किया था ! तिप्रिटको के बाद उसका स्थान है । 
खंशप्रन्य 

इनके अतिरिक्त बौद्ध साहित्य के बच्यग्रन्यो का नाम उह्छेखतीय है, जो 
कि सस्था में १२ हैं। ये वशग्रन्थ वस्तुत महापुराणों की कोटि वे है। ये भी 
पालि में उल्लिलित है। इनमे 'दोपवश” “महावज्ञ” और 'थुपवश' का नाम 
विश्वेप प्रसिद्ध है। इनमे ऐतिहासिक तथा धामिक वथाएँ सकलित हैं और 
उनकी रचना शेल्ली तथा विपय-प्रतिपादन भहापुराथों जैसा है । 


पुराण 

यद्यपि बोद्ध साहित्य में पुराणों का कोई अलग विभाजन नही हुआ है, 
त्तथापि जातक ही ऐसे ग्रन्थ है, जिनमे बुद्ध वे पूरवजन्मों के वृत्तान्त दिये गये 
हैं। उनकी उपकयाओं मे दशरथ, राम तथा हृष्ण की जीवन धटनाएँ भी 
चर्णित हैं। किन्तु नेपाली वोद्ध साहित्य मे 'नवधर्म बे” नाम से नौ पुराणों का 
उल्लेख हुआ है । उनके नाम है--'प्रज्ञापारमिता', “ग्रण्डब्यूह', 'समाधिराज', 
“लकावतार', 'तथागतगुह्यक', 'सद्धमंपुण्डरीक', 'छछितविर्तर' “सद्धर्मप्रभा! 
और “दशभूमीशख्वर'। इनके अत्तिरिक्त “ब्हत्स्वमम्भुपुराण” और “मध्यम- 
स्वयम्भुपुराण” नामक दो पुराण भी हैं । 

पुराणों के नाम से कहे जाने वाले उक्त 'नवधर्म' ग्रन्थों मे ब्राह्मण पुराणों 
की भांति कथाएँ तथा उपाख्यान आदि सम्मिलित नही हैं। किन्तु परम्परा से 
उनको पुराण ही कहा जाता है। 


अन्यान्य प्रन्य 

पाछि भाषा मे उल्डिखित प्राचीन ग्रन्थों मे बाब्यो का उल्लेखनीय स्थान 
है। इस प्रकार वर्णनात्मक पाकति काव्यों मे करसप का “अनागतवश', 
भिक्षु कल्याणप्रिय की 'तेलकटाहगाया' तथा मेघकर का 'जिवचरित' 
प्रमुख है। इसी प्रकार आख्यानात्मक काव्यों में स्थविर रदट्गपाल तथा स्थविर 
बैदेह की 'रसवाहिनी', शील्बश का 'बुद्धाछबार/ और सकल्ति इृव तियो में 
+सहस्सवत्थुप्पकरण” तथा 'राजाधिराजविछासिनी/ मुख्य रूप से उल्लेखनीय हैं । 

पाछि भाषा में व्याकरण ग्रन्यो की रम्बी परम्पशा है। उसमे 'वच्चायन 
ब्याकरण', 'मोग्यलान व्याकरण”, 'सहनीति व्याकरण”, और 'वच्चवाचक' 
आदि बहुसस्यव प्रस्थो का माम लिया जा सकता है।॥ श्रील़वा और बरपा 
वी बौद्ध परम्परा में विपुल व्याकरण-य्रन्थों वा निर्माण हुआ। इसी प्रकार 


बौद्धपमं ओर उसके प्रवतक शैटरे 


“अभिधानपष्पदीपिका' कोझ-प्रन्य और दत्तोद्य वामक छरद-प्रन्थ विशेष रूप 
से उल्लेखनीय हैं | 
संस्कृत के ग्रस्यकार 

बौद्ध साहित्य के क्षेत्र म मस्कृत भाषा मे विभिन्न विषयों पर उच्च॒कोटि 
की कृतियों वा निर्माथ हुआ | इस्तुत बौद्ध साहित्य का ब्यापक विस्तार 
और तत्कालीन ब्राह्मण, जैन आदि प्रतियोगी धर्म-दर्शनो की समक्क्षता में 
खौद्धर्म तथा दशैन का सर्वागीण विवेचन सस्कृत के प्रन्थकारों मे ही 
किया । जिस प्रकार बोद्धघममं की स्थविरवादी थ्ास्ता का साहित्य पालिये 


लिखा गया, उसी प्रकार सर्वास्तिवादी शाखा का समग्र साहित्य सस्कृत में 
उल्लिपित है | 


इस प्रकार के सस्कृतानुराणी बोद्ध विद्यानो में अश्वघोष का नाम प्रपम 
है। वे सगीतज्ञ, कवि और दाशनिक थे । उन्होंने 'बुद्चरित” तथा सौन्दर- 
नन्द' महाकाव्यो के अतिरिक्त 'सूत्रालकार' तथा “महायान अद्धोप्तार! आदि 
अनेक प्रन्पो की रचना की। दे प्रथम शत्ती ई० भे हुए सौर काश्मीर भे जायो- 
जित चतुर्थ 'बौद-सगोति” के अध्यक्ष ये । आचार्य नागाजुत ( २री शती ई० ) 
का नाम बौद्ध-जगद्‌ मे सुप्रसिद्ध है। ने वो तत्वज्ञान तथा ग्राह्मण दर्शनों 
के समान रुप से ज्ञाता थे। उन्होंने लयभग १२ कृतियों का श्रणपन किया, 
जो कि अधिकतर चीनी तया तिब्दती अनुवादो के रुप मे मिलती हैं । उनकी 
“माध्यमिकक्ारिका' और “दक्षभूमिविभाषाशाला' बोड-दर्शन की प्रामाणिक 
कृतियाँ हैं। उनका 'सुहल्लेख', जो गोतमीपुत्र को सम्बोधित करके लिखा 
गया है, नीति तथा भख्रदाचार विषयक लोकप्रिय कृति है। आये असग 
और वयुबन्धु दोनों सहोदर भाइयों (५वींझती ई० ) ने योगाचार एवं 
विज्ञानवाद पर उच्चतम कृतियों का निर्माण किया । ये दोनों विद्वान बोौदद 
दर्शत मे शास्त्रीय युग! के सस्यापक माने जाते हैं। उनके द्वारा बिरचित 
ग्रन्थों में 'योगाचार भूमिशास्त्र' ओर “महायानसूत्रालक्मर' का विशेय महत्त्व 
है। इसी प्रक्तार वसुदन्धु की श्रेष्ठ इतियो में 'परमारयसप्तति', 'अभिधर्मेकोश', 
और दि््नप्िमातर्तात्ीद' का विशेष स्दान है ॥ 

आचाये दिइनाग (५ दो श्त्रों ई० ) को बोडन्दाय का पिठा कहा 
गया है। उन्होंने दौदधन्याप पर रूगभग सौ गत्यो का प्रणयत किया, जो कि 
अधिववर चीनी तया विब्दती जनुवादो के रूप में सुरक्षित रहकर आज तक 
पहुँची हैं । उनकी प्रसिद्ध इृवियो में 'अमाणतलतुच्चय!, “न्यायप्रवेश' 'हेतुचक्र- 
निर्णय और '“प्रमादशास्वन्यायप्रवेश” का नाम उल्लेखनीय है॥ इस परम्परा 
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मे आचायें घर्मकीति (६ ठी शती ई० ) विज्ञानवादी दाशेंनिको मे प्रमुख 
स्थान रखते हैं। वे वसुबन्धु के शिष्य थे। उनके ग्रन्थों मे “प्रमाणवातिक", 
प्रमाणविनिश्चयय/ और “न्यायबिन्दु' का विश्वेप स्थान है । तिब्बती भाषा मे 
धर्मकीति के ग्रन्थी की बडी लोकप्रियता रही है । 

इनके अतिरिक्त भी बौंद्ध साहित्य के निर्माता अनेक संस्कृतज्ञ ग्रन्थकार 
हुए, जिन्होंने विभिन्न विषयो पर उच्चतम कृतियों का प्रणयन कर उसकी 
ख्याति को बढाया | किन्तु यह एक आम्ररयंजनक बात देखने को मिलती है कि 
भारत मे बोदधर्म जिस प्रकार त्रभावहीन होता ग्रया उसी प्रकार उसका 
साहित्य भो क्षीप होता गया । आज बौद्ध साहित्य की जो क्ृतियाँ उपलब्ध 
हैं, वे अधिकतर तिब्बती, चीनी तथा सिंहली भाषाओ मे सुरक्षित रहकर अब 
तक पहुँची हैं । 


( पाँच ) 
पु 
शैव-सम्प्रदाय और शाक्त-सम्प्रदाय 
१, शेवमत 
२. शाक्तमत 


शेवमत 


भारत के घामिक इतिहास मे शैव तथा वैष्णव, दो मुख्य तथा प्राचीनतम 
धर्म-शाखाएँ है। अपने मूलरूप मे दोनों का स्वरूप अभिन्न है, किन्तु क्योकि 
वैदिक युग भें शिव ( रुद्र ) और विष्णु, दोनो वेदिक देवताओं के रूप में 
अलग-अछग उल्लिखित हैं, अत दोनों की उपामनाओं के मार्ग भी प्रथक्‌- 
पृथक्‌ रुप से प्रशस्त हुए। फिर भी यह कहना सहज तथा अतकयें नहीं है 
कि दोनो भे से प्रावीन कौन है । उपनिषदो भे ब्रह्म का तादात्म्य शिव और 
विष्णु, दोनो मे पाया जाता है। इस रूप में भारत की घमेप्राण जनता ने 
मुख्य रूप से शव होने पर भी बिष्पु के प्रति देवत्व की निष्ठा बनाये रखी 
और इसो प्रकार बष्णव होने पर भी शिव के प्रति श्रद्धा का भाव बनाये 
रखा । भारत की यह समत्वयात्मक धर्म-भावना उसकी विश्वेपता रही है | 
शिव का स्वरूप 


इीवमत में शिव वी आराधना-उपासना का विधान है। यह शैव- 
साधना कद से प्रचलित हुई और उसका स्वरूप बया था, इस ऐतिहासिक 
पक्ष पर विचार करने से पूर्व भारत के मनीपी श्ास्त्रकारों ने शिव के स्वरुप 
को किस रूप गे प्रतिपादित क्या और छ्तोक मे उसकी मान्पता किस छप मे 
थी, इस मन्तब्य पर विचार करने के उपरान्त हो शिव-साधना की परम्परा 
पर विचार करना समीचीन होगा ॥ 


शास्त्रों मे एक ही परमतत्त्व के तीन रूप वताये गये हैं--'ब्रह्म।, विष्णु 
और महेे। ब्रह्मा का कार्य सृष्टि-रचता, विष्णु का कार्य सृष्टिप्पालन 
( छिथिति ) और महेश या शिव का कार्य सृष्टि-लय है। किन्तु शव धर्मे- 
दर्शन में शिव को स्वयमेव परमतत्त्व माना गया है ओर सृष्टि, स्थिति तथा 
छूय, तोनो का वर्ता माना गया है। सृध्टिकर्ता के रूप मे शिव ब्रह्मास्वरूप हैं 
और हरिहर के रूप में विष्णुस्वरूप भी । 
शिव परम कारुणिक हैं ॥ उनमे अनुग्रह तथा प्रसादगुणो का समस्वय 
है। उनका उद्देश्य भक्तो का बल्याण करना है। वे शुभ, कल्याण, मंगल, 
तथा थेय के पर्याय हैं। वे विभिन्न कछाओ तथा सिद्धियो के अधिष्ठाता हैं । 
योगविद्या, व्याकरण और भंपण्य के प्रवर्तक भी शिव ही हैं। नाटघशास्त्र 
के जनक होने के कारण वे 'नटराज' कहछाते हैं और उनके द्वारा संगोत, 
डत्य ( छास्प तथा ताण्डव ) एवं १०८ प्रकार की नादघ-मुद्राओं की सृष्टि 
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हुईं। समस्त जीवधारियों के स्वामी होने के कारण उन्हे पशुपति, भूवनाथ 
एवं भूतपति आदि विभिन्न नामों से स्मरण किया जाता हैं। वे महाशक्ति 
से सम्पन्न हैं, अत “मायापत्ति' कहे जाते हैं। उम्रा के पति होने के कारण 
उन्हें 'उमापति” भी कहा जाता है। कण्ठ में गरकू धारण करने से उन्हें 
“तीलकण्ठ' कहा जाता है । 

पुराणों तथा परवर्ती साहित्य मे शिव की योगिराज के रूप में बन्दना 
की गई है । वे कैलासवासी हैं और व्याप्नचर्म पर ध्यानलीन हैं । उनके शिर 
पर जटा-जूट है, जिसमे द्वितीया का नवचन्द्र सुशोभित है। उनकी इसी जठा 
से जगत्पाबनी भगवती गगा का उद्गम हुआ है। उनके लछलाट पर स्थित 
तृतोय नेत्र ज्ञानलोक का प्रतीक है । इसी से उन्होंने कामदेव का दहन किया 
था। समस्त अनिष्टो के प्रतीक विप को समाहित करने बे! कारण वे 
“विषपायी” कहे जाते हैं ॥ कण्ठ तथा भुजाओ मे बे रुद्राक्ष घारण करते हैं । 
उनके वाम भाग में पार्वती और समुख नन्‍्दी विराजमान हैं। कर मे वे त्रिशुल 
घारण किये हुए हैं । 

उनका मूर्त स्वरूप लिंग है, जो कि उनके अविचल स्वभाव, अपरम्पार 
ज्ञान तथा अनन्य तेज-बल का प्रतीक है, और जवमानस की उपासवा-भक्ति 
का अधिप्लान है ॥ उतका एक रूप ( रुद्र ) प्रछद्यकारी है! अपने इस रूप में 
दे इमशान, रणक्षेत्र तथा मृत्यु-स्थानों पर निवास करते हैं और मुण्डमाला 
घारण किये हुए भूत-प्रेत-गणों से घिरे रहते हैं । वे साक्षाद्‌ महाकाल हैं ओर 
उन्ही के प्रू-विक्षेपमात्र से महाप्रछय की विताशलीला होती है। 

शिव अप्टमूर्ति हैं, अर्थात्‌ पचमहाभूत, सूर्यें, चर्द्र तथा पुरुष उन्हीं के 
स्वरूप हैं। बन्धन तथा भ्रपच से जीवन्मुक्ति के वे ही एकमात्र आधार हैं। 
ग्रहस्थ जीवन को जितनी समस्याएँ-विषमताएँ है, जितने अनन्त क्रिया-कछाप, 
जो सम्बन्ध तथा व्यवहार, जितनी मान्यताएँ तथा परम्पराएँ ओर भारतीय 
ज्ञान-विज्ञान का क्षेत्र है, उन सव का यदि एकत्र समन्वय देखने को मिलता 
है तो वह एकमात्र शिव के स्वरूप में सन्निहित है। भारत की जितनी 
आध्यात्मिक, आधिभोतिक और आधिदविक मान्यताएँ हैं, उद सब का सपुजन 
यदि किसी एक स्वरूप में देखने को मिलता है, तो वह सर्वांगीणता, सावें- 
भौमिकता मे ही समाहित है ॥ इसलिए शिव समस्त भारतीय जनमानस के, 
चाहे बह आस्तिक हो या नास्तिक हो, किसी-न-किसी रूप मे उनका अस्तित्व 
या उनकी सत्ता सर्वत्र विद्यमान है । 

इस प्रकार शिव समस्त सृष्टि के सार्वभौस क्रिया-कलापो के अधिष्ठान 
ओर इस जीव-जगत के अधिपति है । 


शेवमत श्ट५ 


शेबमत को प्राचीनता 


पुराण साहित्य ही एकमात्र ऐसी विपुल ज्ञान-रामत्री है, जिसमे विभिन्न 
देवी-देवताओ तथा धर्म शाखाओ का विस्तार से प्रतिपादन हुआ है । पुराणों 
में वणित जिन अनेक धर्म शाखाओं वा भारत में उदय हुआ उनमे शव- 
भत का प्रमुख स्थान है। शिव की उपासना आराधना से सम्बन्धित वर्तमान 
में प्रचछित शैवमत कितना प्राचीन है, इसका निर्धारण करना नितान्त 
दुष्कर है। यद्यपि रुद्र महाशिव को उपासना-पूजा ( लिग्रपूजा ) का पुरातन 
अस्तित्व सिन्धु सभ्यता के पुरावशेषों से सिद्ध होता है, यथापि जहाँ तक 
वर्तमान मे शैवमत के प्रचार का भ्रस्न है, निश्चित रूप से यह कहा जा सकता 
है कि वह पौराणिक धर्म के उदय के बाद ही छोकप्रिय हुआ । 


लिगपुजा एवं शिश्नपुजा 


इतिहासकार विद्वानों का अभिमत है कि समाज भे जिस सुदूर पुरातन 
से मूर्तिपूजा का आरम्म हुआ, तभी से लियपूजा का अस्तित्व विद्यमान या । 
आों की अपेक्षा आर्येतर समुदाय भे लिगपूजा का अधिक प्रचछन था और 
इसलिए यदि कहा जाये कि लिगपूजा आय्येतर जातियो की देन है, तो अनुप- 
थुक्त न होगा। मोहेन-जो-दडो की खुदाई मे योगमुद्रा मे ध्यानस्थ एक मूत्ति 
और उसके नित्रट ही नन्‍दी अवस्थित हुआ मिछा है। इस श्यानर्प मूति को 
शिवपूर्ति कहा गया है और इस आधार पर यह भाना गया है कि सिन्धु 

शवासी शिव के उपासक थे । 

इतिहामकारो और पुरातत्त्वविदों का यह भी अभिमत है कि ईसा से कई 
शर्वादियो पूर्व भे वेवल भारत मे, अपितु समस्त विश्व में छिंगपूजा का 
प्रघलन था । पुरातत्त्व के उत्सननों से जो सामग्री प्राप्त हुई है, उससे यह 
प्िद्ध होता है कि मिश्र, यूनान, काबुछ आदि असुरोपासक देशो मे ओर 
इटलो, फ्रास, अमेरिका तथा पालिनेशिया आदि द्वीपो मे परम्परा से लिगपूजा 
का व्यापक प्रचछतन था। मक्‍क़ा वी प्रसिद्ध मस्जिद मे लियात्मक प्रस्तर 
स्वय मुहम्मद साहिब द्वारा स्थापित बताया जाता है, जिसका प्रत्येक यात्री 
श्रद्धा से चुम्बन करता है। 

डियपूजा के अस्तित्व को बताने वाली जो अ्रमाण-सामप्री उपलब्ध है, 
उसके आधार पर यह कहा जा सकता है कि उसकी आदिप्रवर्तेक आयेंतर 
जातियाँ थी । बुछ विद्वानो ने ऋग्वेद वे दो मत्रो (७२१५, १०९९३ ) 
में उस्हिलित 'सशिश्तदेव' शब्द के आधार पर आर्यो को सिवोपासक माना है, 
फिन्तु निरक्तरार यास्क ( ७०० ई० पूर्व ) ने उसका अर्थे 'अवहाचये आसक्त' 


१९० भारतीय धरमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


किया है । इस दृष्टि से ऋग्वेद म उल्लिखित उक्त धब्द का सम्बन्ध शिवलिंग 
से स्थापित करना थुक्तिसगत प्रतीत नही होता । 

छिगपू जा और शिश्तपुजा भे व्यापक अन्तर है। ऋग्वेद का उक्त शिशतदेव 
हिन्दुओं की लियपूजा का अतीक नहीं है, अपितु शिइनपूणा हिन्दूधर्म मे 
तिम्नतम कायें माना जाता था । हिन्दू परम्परा मे शिश्न बार्माद्रिय का द्योतक 
है, जव कि लिंग को ज्ञानस्कन्ध का प्रतीक माना गया है। इस प्रकार के 
प्रधान एवं सच सपूज्य लिगो की सख्या द्वादश ( बारह ) मानी जाती है । 

पुरावन प्रुरात्ात्त्तकि उत्लननों से भी भारत में शिवहिय प्राप्त हुए हैं, 
जिनसे लिगपूजा की प्रसिद्धि का पता चलता है। उदाहरण के लिए बसाढ़ 
( वैश्वाली ) और सारनाथ स्थित धामेक स्तूप की खुदाइयो में शिवल्गि 
प्राप्त हुए है । इसी ग्रकार मोटा ग्राम ग्रुडीमालम ( मद्रास ) से भी शिवर्शिग 
मिले हैं। रानीगुटा स्टेशन से ६ मीछ की दूरी पर स्थित गुडीमालम स्थान से 
जो शिग मिला है, उसकी #म्बाई रगभग ५ फुट हैं और उसका समय 
धुरातत्वविंदों ने २०० ई* पूर्वे निर्धारित किया है ( टी० एन० राब हिस्दू 
इबनोग्रैफी, पृ० ६३ ) ! 
रुद्र और शिव 

पौराणिक आर्य देवता शिव से आयेंदर देवता रुद्र का तारतम्य स्थापित 
करने से अनेक नये तथ्य प्रवाश में आये हैं! पुरातव आर्य तथा आर्मेद्र 
सम्यता में रुद्र वी पूजा उपासना के पुरातात्त्विक तथा साहित्यिक प्रमाण 
उपलब्ध हैं। वेदमन्रो मे रुद्र का अनेक वार उल्लेख हुआ है । एशिया के 
विभिन्न अचलो में विख्वरी हुई भर्येतर जातियों के उपास्यदेव रद्र ही रहे 
हैं। देवतामो मे रुद्र का जो स्वरूप, स्वभाव एवं वैभव प्रकाश मे आया है, 
उससे प्रतीत होता है. कि रुद्र भयकर क्रोघी तथा सहारक देवता हैं। आरम्भ 
में आये तथा आर्पेतर जातियो के प्रारस्परिक युद्धो के कारण रुद्र जैज्षे शक्ति 
सम्पन्न सहारक देवता की आवश्यकता हुई। यही प्रभाव रुद्र का आगे भी बना 
रहा | उत्तर वैदिक युग, विशेष रूप से ब्राह्मण प्रन्थों के समय, अश्वमेधादि 
यज्ञों की सम्पन्नता के लिए बिजियोयु राजाओ ने रुद्र को अपना उपास्यदेव 
वरण किया और उसके अनुग्रह से शक्तिशारी शत्रु पर विजय प्राप्त की 

शिव, जो कि पुरातन रुद्र हैं, अपने विभिन्न नाम सपो में मूलत वे 
आर्येतर जातियो के आराध्यदेव थे । पुराणों से ज्ञात होता है कि हिरिण्यक सियु, 
रावण, बाणासुर त्तथा भस्मामुर आदि जितने भी प्रभावशाली भार्येतर प्रतिनिधि 
हुए, वे सब शिवोपासक थे ओर उन्हें विव का वरदान प्राप्त था। इन वर- 
मास आयंभिन्न प्रतिनिधियों को पराजित करने के लिए आर्यजनों ने इत्ध 


झवमंत श्थ्श्‌ 


तथा विष्यु का आक्षय लिया था और उनवे सहयोग से रूम्बे युद्ध के बाद 
किसी प्रकार उन प्र विजय प्राप्त की । इन्ही विजयो का परिणाम था कि 
रावण के भाई विभीषण और हिरण्यकर्मिपु के पुत्र श्रक्लाद ने विष्णु भक्ति में 
अपनी निष्ठा व्यक्त की । 

धँव मतानुय्राथियों भें घिवोपासना का जो स्वरूप ब्तेमान समय में 
प्रचल्ति है, उसका सम्बन्ध पुरातन रुद्र से है. इस सम्बन्ध में बिद्ान्‌ एकमत 
नही है। भूछ मत्र स्तहिंताओ मे बहुत बाद तक, रूगभग पुराणों के समय तक, 
जिवभक्ति का प्रचार नही हुआ था । प्रमुख एकादहझोपनिपदी में 'इवेताश्वत- 
रोपनिपर्‌' के अतिरिक्त किसी भी अन्य उपनिषद्‌ में शिव का उल्लेख नहीं 
हुआ है । इस उपनिपद्‌ के एक स्थान ( ३२ ) पर “अद्वितीय रुद्र' का उत्छेज 
हैआा है, जिसका सम्बन्ध शिव से स्थापित किया जा सकता है। इसी उपनिषद्‌ 
के एक दुसरे स्थछ ( ४॥९० ) पर ह्पप्टत महेशर' स्षिव का उल्लेख हुआ 
है--माया तु प्रकृति विद्यान्मायिन तु महेखरम्‌' । 

उक्त उपनिप्‌ ग्रल्थ के अतिरिक्त अन्य उपनियदों में शिव के अदवैत, 
अयादि, परघ्रह्म स्वरूप को ही ग्रहण किया गया । उनके आराधनीय स्वस्प 
को नहीं। पुराणों के समय तक शिवोपामना प्राय आर्येतर जातियों में ही 
प्रचल्ति थी। कआर्यों के शिवोपासता के प्रधलन के मूल मे सभवत सती का 
प्राणत्याग था । प्रजापति दक्ष ने यद्यपि अपनी कन्या सती का बिवाहू शकर 
से दिया था, किन्तु झकर के प्रति दक्ष की अभिच्छा तब भी बनी हुई थी । 
परम्परा से आयों तथा आर्यतर जातियो मे जो स्धर्ष चछा आ रहा था, इस 
प्रारपरिक विरोध को समाप्त करने के लिए राती ने अपना प्राणोत्सर्ग क्रिया 
पा । तभी से आर्य-सच्यता में शिव को जाराष्यदेव के रूप मे अपनाया गया । 


पश्ुपति और शिव 


“महाभारत! के समय जिस प्रकार रद्र के साथ शिव की अभिनता स्थापित 
हुई, उनी प्रवार पशुपरति को भी शिव का स्वरूप माना जाने लगा। अर्जन ने 
शफर की उपासना बरके उनसे अविजेय पाशुपत अस्त्र प्राप्त त्रिया था। 
“महाभारत' ( शए० १८४ ) के एव रूच्दछे के दक्ष प्रजाति हारा शंकर की 
गदगद हृदय में स्तुति करने वर वर्णन हुआ है, जिएके फ्लस्वस्प शक ने 
दवा की पाशुप्त बत घारण करते दे लिए बहा था। महासास्त बाल से 
पौचराप मत वे समान पाशुरत संत को भी मान्यता ध्राझ हो चुकी थी। 
म्रद्ममारत' (शा० १८०-९८४ ) में पाचरात्र तथा पाशुपत, दोनो धर्मों 
के उपास्यान वरलित हैं। इसी सरदर्भ में पाशुपत ब्रत के माहात्म्य का वर्णन 
करते हुए उप्ते समस्त बर्णों तथा आश्रमों के रहिए मोश्षप्रद बताया गया द्दे। 


श्थ्र्‌ भारतीय घर्म-शाज़ाएँ ओर उनका इतिहास 


अतएव यह मानदा समीचीव प्रतोत होता है दि महाभारत काछ मे ही पाशुपत 
मत अथवा शिवभक्ति का प्रचार हो चुका था, जिसको पुराणकार मूतो तथा 
मुनियो ने व्यापकुता प्रदान की । 

शैवमत के पुराण-साहित्य से ज्ञात होता है कि पराशुपत्त मत का अस्तित्व 
बहुत पुरातन है। अनेक ऋषि-महप्रियों ने इस मत को वरण किया था और 
तब से लेकर परवर्ती गुगो तकू उसकी परम्परा लोक मे उत्तरोत्तर विकसित 
होती रही । पुराण-साहित्य से ज्ञात होता है कि अगस्त्य, दघीचि, विश्वामित्र, 
शतानन्द, दुर्वासा, गौतम, ऋष्यश्ड्ध, उपमनन्‍्दु ओर बादरागण व्यास 
शिवोप्रासक थे। बादरायण व्यास ने केदारखण्ड की दिव्य तपोभूमि से 
महाज्ञानी योगी घण्ठाकर्ण से पाशुपत घ॒र्म की दीक्षा छी थी। घण्टाऊर्ण उनका 
माम इसलिए प्रचलित हुआ क्योकि उनके दोनो कानो के पाम दो घण्टे बेंधे हुए 
थे । थे इतने कट्टर शिवभक्त थे कि अन्य दब्द कानो में पडते ही अपना शिर 
हिला देते ये, जिससे कि घण्डों की ध्वनि से शिव नाम के अतिरिक्त दूसरा 
दाब्द न सुनाई दे । 

परम शिवशानी घण्टाकर्ण से दीक्षा प्राप्त कर बादरायण व्यास काशी मे 
आकर बस गये थे ! महाज्ञानी घण्टाकर्ण के काथीवास के अनेक स्मारक आज 
भी वतेगान हैं / वर्तेमान काशी के नीचीबाग मुहल्ले मे ( जो सम्शति घण्टा- 
कर्ण के नाम से कहा जाता है ), घण्टांकर्ण ( वर्ण घण्टा ) नामक तालाब 
आज भी विद्यमान है, जिसके एक किनारे पर व्यास जी का मन्दिर स्थापित 
हैं। इस मन्दिर की एक मूति से घण्टाकर्ण हाथ मे शिर्वलिण धारण किये हुए 
है । इस दृष्टि से यह मन्दिर और तालाब अपना ऐतिहासिक महत्त्व रखते हैं | 

पाशुपत मत्त का प्राचीन ग्रन्थ 'अथर्वों घिरस्न उपनिषद्‌' है ) उसमे पशुप्रति 
रुद्र को प्रथम तत्त्व माना यया है। उससे ओय्‌' के पकित्र उच्चारण के साथ 
ध्यान करने की यौंयिक पद्धति का निरूपण किया गया है। इस मत मे छारोर 
पर भस्मावछेपन करता आवश्यक बताया गया है। इन मत मे तात्तिक दृष्टि 
से परम शिव ( पशुप्रति ) ही पति हैं, ममुष्यमात्र पशु है, जो कि पाश, अर्थात्‌ 
सासारिक भाया-जाल से बंधा हुआ है । वे पाश चार प्रकार के हैं--मल, कर्म, 
माया ओर रोधर्गाक्ति । स्वधावजन्य अपवित्रता का नाम 'मल' है। धर्माधमे 
का नाम “कर्म हैं। प्रलय काल में जिसके भरेतर समस्त विश्व समाहित हो 
जाता है, और सृष्टिकाल मे जिससे समस्त विश्व का विस्तार होता है, वह 
“माया! है । साधक की गति में अवरोध उत्पन्न करने वाले कर्म ही 'रोधशक्ति' 
हैं। इस प्रकार पति, अर्थाद्‌ शिव के अनुग्रह से हो पछु बर्षाद्‌ मनुष्य, प्राण 
अपात्‌ सासारिक बन्धनो से मुक्त हो सकता है । 


शैवमत १९३ 


पाशुपत मत ते! साधरों के छिए पाँच तत्त्व बताये गये है, जिनये नाम 
हैं--पति ( कारण ), पश्चु ( बाये ) योगास्थार, विधि और दु समन्‍त | 
पधर्मार्ष साधना वे लिए जो गियायें निमत हैं, उन्हे गविधि' बहा गया है ४ वह 
दो प्रकार पी है--'द्रत' और द्वार! । भस्मस्नान, भस्मशमन, जप, प्रदक्षिणा 
और उपयाश आदि द्त हैं। शिवनाम वा उच्चारण बर हँसना, गाल बजाना, 
गाना, नाचया, बबबार करना त्तया जप आदि उपद्वार हैं। द्वार के अन्तर्गत 
प्राथन ( जाशतावस्‍्या में शयन मुद्रा ), 'स्प्दग! ( वॉयुवेगो थी भाति 
शमया ), 'मन्दगा ( उत्मत्त वी भाँति आचरण बरतना ), ध्यगारण' 
(बामातुरो जैसा व्यवहार परना ), 'अविल्रण' ( अवियेकि यो जैसा निपिदध 
व्यवहार परना ) 'अविद्धापण” ( अर्थहीन तथा व्याहत शब्दों का व्यवहार 
मरना ), ये छ गियाएँ है। 
शिवोपासना था प्रचछन 


ठपर शियोपासता मी प्राचीन परम्परा पे सम्बन्ध भे प्रयाश् डाला गया 
है। 'महाभारत” थी रचना ये! रामय तब दद्र थे! अमैक रूप प्रचलित हो चुवे' 
थे और शिय ये राय उनवी अभिन्नता स्थापित हो चुवी थी। “गगवएुगीता' 
(१०३३ ) मे श्रीरृष्ण ने स्वर्य ही महा है--“सद्दों मे मैं शवर हूँ ( रुद्राणां 
इद्धूरप्रास्मि ) ।” महाभारत ([धां० आ० ३४९ ) में नारायणीय विष्णु ये 
अगत्तर शिव गा माहातय बणित है। झिव या मद्दत््व विध्णु से भी पुरातन 
है। उनरी रागुणोपासना का प्रचटन पुराण याल में ही हो चुपा घा। इसी 
गगुणोपागन शिव आराधना से पाशुप्त मत वा प्रवर्तत हुआ। पुराणों में 
शियोपासना था शिवभक्ति या विस्तार से उल्टेय हुआ है। अधिवतर पुराणों 
में क्षिव यो सर्वोच्यि स्थान दिया गया है। यहां शिव को सृप्टि-विधायव' 
बताया गया है और शिवनपार्वती मे राबाद में पारमाशितर विषयों वा वर्णन 
एिया गया है। 'शिवपुराण” तथा “लिगपुराण' शिप की व्यापक महिमा यो 
वणित बरो वाछे धरममुख पुराण-बन्य हैं। 'रिगपुराण! से क्दा गया है कि शिव 
ने रैच्छाशक्ति से सर्वप्रयम मारायण यो तथा ग्रद्मा प्रो उत्पन्न त्रिया और 
ततलख्याव्‌ गृेष्टि का विष्तार हुआ। “विष्णुपुराण” विशुद्ध शैयपुराण है। उतने 
“खमाहातम्प! में शिव शक्ति द्वारा भृष्टि रचना या विस्तार से उल्लेप हुआ है । 
उममे पाशुपत योग था भी गभीर विवेचन हुआ है, जो अन्य पुराणों भे नही है । 

यप्पि पुराण युग में भी परम्परा ये अनुवरण पर भार्येतर देवता रद या 
शिव मे! भ्रतीर शिंग की पूजा-अर्चना पा विरोध पिया जाता रहा है, पिस्तु 
“वामापुराण” ( ४३५१-६९ ) के दो सन्दर्भों से ज्ञात होता है वि ऋषियों 


मे घोर प्रतिरोध हे यावजूद ऋषि पत्तियों ने टिगयूज़ा बी निष्ठा वा परित्याग 
१३ भा० 
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नही क्या । ठीक यही धारणा “कूमंपुराण (४७२२ ) में भी देखने के 
मिलती है। 'शिवपुराण" ( १०१८७-२०७ ) भे कहा गया है कि ऋषि- 
पत्नियों का अनुकरण वर अन्तत ऋषियों ने भी विगपूजा कौ बरण किया । 

उक्त पुराणों में मुनि पत्नियों द्वारा स्िव के प्रति जो आयक्ति भाव देखते 
को मिलता है विद्वानों का कहना है कि उससे वह सिद्ध होता है कि पुराण- 
युगीन आर्यों ने िगपुजा को व्यापत्ता से ग्रहण एवं अगीकार कर छिया था । 
जो ऋषि-पत्नियाँ लियपूजा के प्रति आयक्त दिलाई देती हैं, सभवत वे 
आर्येतर कुलो से आई थी और आयर्येकुलो मे आकर भी उन्होने अपने मातृ- 
पितृ-कुल वे आराध्यदेव रुद्र या शिव की लिगपुजा का परित्याग्र नही किया 
था ( क्षितिमोहन सेन भारतवर्ष मे जातिभेद, पृ० ६७ )। 

पुराणों मे क्षिव के सर्वैध्यापी स्वरूप वा जो दिग्दर्शन हुआ है, 
पग्चात्तालीन समाज तथा साहित्य पर उसका व्यापक प्रभाव छक्षित हुआ। 
साहित्य के साथ स्राथ क्टा के क्षेत्र को भी उसने अतिशयता से प्रभावित 
क्या। सस्कृत के ग्रन्थकार भास, कालिदास, शूद्रक तथा भ्वभूति से ऐेकर 
परवर्ती कवियों तथा नाटककारों ने शिव को ही एक्माथर वन्दनीय एवं 
आराध्य माना । 

ऐसा प्रतीत होता है हि झकराचायें के उदय से पूर्व ही सारे भारत मे 
शिव के प्रति जन निष्ठा व्याप्त हो चुकी थी। ७ थी शती ई० में भारत के 
अन्तिम सम्रादु ह॒पवर्धध के शासन काल में भारत भ्रमण के लिए आये चीनी 
यात्री छुनन्‍्साग ने अपने यात्रा दृत्तान्त मे काशी, कन्नोज, काची, माछावार 
और गान्धार आवि विभिन प्रदेशों मे स्थापित वहुसस्यवा शिव-मन्दिरों तथा 
शिवोपासको का उल्लेस किया है। काशी में उस महाज्ञानी ने अनेक शिव- 
मन्दिरों को देखा था और वहाँ के एक मन्दिर में स्थावित पीतल की भिवमू्ति 
की क़ठात्मक्ता की भूरि भूरि प्रझसा की थी | उसने यहे भी 7रिखा है कि उस 
समय देश वे अनेक भागो में पाशुपत, विवस्त्र, जठाधारी तथा निम्नेन्य आदि 
अन्याय शिवमत्तानुयायी लोग विद्यमान थे । 

शकराचार्य वी दिम्बिजय वे पश्चात्‌ ८ बी शती ई० में समस्त भारत वे 
घाभिक सथा बैचारिक क्षेत्रों म॒ झिव की सत्ता को सर्वोवरि महत्व दिया जाने 
ढुगा था । देश के विभिन क्षेत्रों मे, साँवों से लेकर नगरा ठ टीव मर्दिरा 
की स्थापना होकर घैवमत का व्यापक प्रचार प्रसार हुआ। 

भेवाड ( राजस्थान ) में सिराही के अर्वुृदग्रिरि पर स्थापित शिव- 
मन्दिरों पर ८ वी झती से ठेकर १९ वी धती तक वे बनेक शैव घ॒र्मावररूम्बी 
शासका के नाम शिल्पपट्टों पर उत्कीणित हैं, जो कि आज भी सुरक्षित है । 


श्र भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


देवताओ के प्रति भी उनकी पूर्णव थद्धा-निष्ठा है। शिव बे अतिरिक्त अन्य 
देवी देवताओ के प्रति समान परूजामाव होने के कारण ही उनको मिश्र शव 
कहा गया है। 
३ कापालिक शोव 
मध्ययुगीन साधना एव उपासना की भिन्नता की लेकर जो विविध धर्मे- 
मांगें प्रचछित हुए, उनमे कापालिक शवमत का भी उल्लेखनीय स्थान है । 
इस मत या पन्‍्थ का मूछ स्रोत पाशुपत छाखा है। पाशुपत मत वे सस्थापक 
का नाम नवुलछीश था लबुलीश था। छकुछीश ( जिसके हाथ में छकुड हो ) 
एक ऐतिहासिक ब्यक्ति था या उसवा यह अतीकात्मक नाम था, इस सम्बन्ध 
में निश्चित रूप से कुछ कहना सभव नहीं है। कुछ विद्वानों का क्यन है 
कि वह दाक्षिणात्य था, वर्योदि दक्षिण में हीं विशेष रूप से इस पन्य के 
बहुसख्यक अनुयायी पाये जाते हैं। या यह भी हो सकता है कि पाशुपत मत 
से सम्बन्धित जो छकुडघारी मूर्तियाँ पाई जाती हैं, सभव है कि इसलिए भी 
उसके प्रवर्तेक का लकुछीश नामकरण क्या गया हो । इस मत के सस्थापक ने 
एक सूत्र-प्रन्य वी भी रचना वी थी, जो कि सम्प्रति उपलब्ध नही है । उनका 
लिखा हुआ 'पचाध्यायी” नामक ग्रन्थ उपछव्ध है, जिसमें कि सर्वप्रथम शव" 
सिंद्धान्तो का निरूपण क्या गया है । 
पाशुपत मत की प्राचीनता २०० ई० पूर्व से भी पहले मानी जाती है! 
“हाभारत' में भाहेश्वरो के चार सम्प्रदाय बताये जाते हैं-- शैव, पाशुपत, 
काछदसन और कालमुख । यागुनाचार्स ते क्राछ़ृदमन को काएमुस् चाम से 
कहा है। आगे चछकर इस घा्िक पन्‍्य से कालमुख तथा कापालिक मतो 
का प्रचलन हुआ | कालम्रुख का प्रचछन नगरो तथा राजदरवारों तक ही 
सीमित रहा, किन्तु क्राप्राछिकों का प्रमार अपेक्षाहृत व्यापक जन समाज 
में हुआ । 
चाशुपत मत के जो मूल मिद्धान्त हैं, वालमुख तथा कापाडिको के 
सिद्धान्तो से उनकी स्पष्ट भिन्नता है। पाद्युततत मत की मूल साधना-पदति 
हृठयोग से सम्बन्धित है। उतके योगी कापालिक तथा अघोरी क्रियाओं वे 
अनुयायी हैं। उनकी योग-साधता कै--१ लछाम, २ मल, ३. उपाय, 
४. देश, ५ ब्व्म्या, ६. दिश्वक्धि ४७ दीक्लाकारत्व और ४ क्ल--शे का 
पचदकः कहलाते हैं। इसी प्रकार उनकी तीन जृत्तियों के नाम हैं--भैदय, 
उत्मृष्ट बौर उपलब्ध । इस विद्धान्व के बनुमार मिथ्या-अज्ञानादि जो पच 
मल हैं, वे जीवत्व ( पशुत्व ) के मूल हैं, जितवा उन्मू लन गुर से ज्ञाम प्रामि 
के अनतर समय हो सकता है | इन मिथ्या अज्ञातादि मतों की क्षीणता 


दोवमत श्र्७ 


के लिए भिक्षाटन, पथ मे विकीर्ण अन्नाहार तथा जूठन-भक्षण करना बताया 
गया है। आत्मा की उन्नति के लिए जप तथा ध्यानादि उपाय बताये गये 
है। उनके नैसतगिक ब्रत हैं--भस्म-शयन और भस्म-स्नान। उनकी योग- 
साधना के अन्तिम लक्ष्य हैं--दु ख-निदृत्ति तथा ऐख्वर्येनआ्नात्ति यही उनका 
मोक्ष है। पराशुपत मतानुयायी छलाट, दृदय, नाभि आदि पर शिवलिंग का 
बिक्ल अकित करते हैं। उनके प्रतीक चिह्न हैं--कण्ठहार, आभूषण, चुूडामणि, 
और यज्ञोपवीत । बाद में इस धर्म-शाखा का छक्ष्य परिवर्तित हो गया । 

काल्‍ूमुख अनुयामियों की परम्परा उत्तरोत्तर क्षीण होती गई, किन्तु 
कापाछिको का प्रसार मुध्यत दक्षिण भारत तथा पूर्वोत्तर भारत के अनेक 
क्षेत्रे में हुआ। कापालिवों की ग्रुह्यसाधना, उनके रहस्यमय क्रियाकलापो 
का प्रभाव जन-सामान्य मे प्रत्यक्ष रूप से कम, किन्तु परोक्ष रूप से अधिक 
व्यापक होता गया । 

कापालिकों के उदय तथा नामकरण के सम्बन्ध में गोरक्षसिद्धान्त- 
संग्रह! में कहा गया है कि श्रीनाथ के दूतों के रूप में विष्णु के चीबीस 
अवतारों के बपाल ( शिर ) काट देनेवाले इस तये मत के प्रवर्तकों को ही 
कापालिक कहा जाने लगा । उनका जधिपष्ठाता एवं आराष्य देवता माहेश्वर 
है । शिवोपासक होने के कारण कापाछिको तथा वैप्णवों मे परम्परा से पोर 
सैडान्तिक मतभेद तथा विरोध रहा है । 

कापालिक मत दॉव-मम्प्रदाय तथा पाशुपत मत की वह शाखा है, जिसमे 
विलासी तथा धोर क्रिया-कलापो से सम्बद्ध शिव की गुह्म-साधना प्रचलित 
थी और जिसमे वामाचार चरम रूप मे पाया जाता है | 

इस झासा के शेव गृहस्थ नहीं हैं । के वाममार्गी साधु हैं और महाकाली 
के उपासक हैं। वे मद्य-मासादि का सेवन बरते हैं और दमशान भें रहकर 
मृतक की खोपडी से तानिक साधना द्वारा विभिन्न सिद्धियाँ प्राप्त करते हैं । 
उनमे नरबलि वी श्रया भी प्रचलित थी | साधना के क्षेत्र मे वापालिकों की 
वच्भयानियों से समानता है॥ इस दृष्टि से उनका सम्बन्ध वज्थयानियों से 
भी रहा है ) बोद्ध सम्प्रदाय के सहजयान वज्चयान में भी स्त्री साहचर्य की 
अनिवायंता स्वोकार की गई है और इस मत के बोद्ध साधक स्वय को 
“क्पाली' कहते हैं । “चर्याचर्य-दिनिम्धय' में स्त्रियों को कपालवनिता ( कापा- 
लिनी ) कहा गया है। स्त्री सर्व-जन-सुलूभ होने के कारण ही सभवत इस 
गुहा-साधना को कापालिक नाम से कहा गया 

कपालिको वी गुह्म-माधना का वहुत-कुछ तारतम्य नाथ सम्प्रदाय एव 
हृठयोगियों के योग्राभ्यास मे मी देखने को परिल्ता है, विशेष रूप से पदु- 
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चक्र क्रिया के आधार पर । कापलिक साथता में शिव से जीव की अभिन्नता 
मानी गई है और योगाम्यास द्वारा ही शिव को प्राप्त क्या जा सता है । 
शिव के शक्त्मियुक्त रूप को बह प्रतीकात्मक रूप में प्रस्तुत बरता है। 
सिवश्नक्ति वा जो मिल्न-सुख है, उसे कापाटिव अपनी काद्ालिगी के माध्यम 
से प्राप्त करता है और उसको महासुस्र था परमसुस्र की सन्ञा स अमिहित 
करता है। सोम (स+उमा ) को भी वापाण्कि श््तिसयुक्त शिव वा 
प्रतीक मानकर उसके पान से थभिभृत हो योगिती मे साथ विहार करता 
हुआ बैछासवामी शिव-उम्रा की भाँदि स्वय को आनन्दनिमग्न हुआ अनुभव 
करता है । 

इस विवेचन स यह स्पष्ट होता है कि कापाछिका, शात्तों, सहजयानियों 
तथा वज्रयानियों का मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा और मैथुन-इन पाँच मकारा से 
घनिध्ट सम्बन्ध था | उनकी स्यूल उपासता वे ये पाँच प्रतीक्रात्मक साधत ये । 


४. घोर शेंव 


भगवान शिव की अनन्य भक्ति करनेवाले वीर शैव या बीर महेश्वर 
कहलाते हैं। यद्यपि ये लोग स्वयं को माहेश्वर कहते है, पाथुप्त नही, 
तथापि उनकी समस्त धामिक परम्पराएँ “महाभारत” के पाशुपत सिद्धात्त 
पर आधारित है । शव मत के अन्त्गत्त जिने सात शाखाओं का उदय हुआ, 
उनम बीर शैव भत का विशेष स्थान है । वस्तुत शव मत की परम्परा को 
अन्य श्ाखाओ की अपेक्षा, बीर शव शाखा ने प्रमावी ढग से प्रवेतित त्रिया । 
चीर दाँव मत को “रिगायत या 'जग्रम' भी कहते हें। लछिंगायता के भी 
दो वर्ग हैं--एवं तो लिगधारी और दूसरे अछिगी। लिगिधारी ही लिगायत 
कहलाते हैं, जो मद्य मास आदि का सवन करते हैं | उनत वीर, नन्‍दी, भूगी 
छूषण और स्कम्ध नाम से पाँच ग्रण या गोत्र हैं। इस मत वे अनुयाधियों व 
एकमात्र उपास्यदेव परम प्विव हैं। भृष्टि को वे झिवमय बहते हैं और शिव 
ल्गि धारण करते है । शिव ही मृप्टि के निमित्त और उपादान कारण हैं । 

बीर दौव शाखा वी उत्पत्ति के सम्बन्ध में मतान्तर है। परम्परानुसार 
ग्रह सम्प्रदाय पाँच सन्यासियों द्वारा स्थापित हुआ, जो भिल्र भिन य्रुगो में 
शिव वे मस्तिष्क से उत्पन्न हुए थे। बुछ विद्वानो का मत है जि वीर दर 
झांसा के सस्यापक का नाम वसव था, जो वि क्नाटया ( कल्याण ) वे 
राजा विज्यल (१२ थी शती ई० ) का प्रधान आमात्य था। पुरातत्तवन्न 
विद्वान्‌ डा» फ्लीट का क्यन है कि चाटुकय के रात्रा विज्जछ का आमात्य 
या प्रधानमत्री वसव से होबर अब्छुर एक्मल्तप्द रामाय्य था, जिसकी पुष्टि 
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उपलब्ध भिठालेस से होती है । वे ही दक्षिण मे घोर शैव मत के सस्थापक 
थे । दसव उसका पुनरुद्धारक हो सकता है । 

बोर शव मत का उदय कर्नाटक ये समुद्र तट पर १२ दी छती ई० से 
हुआ, इंगमे वोई सन्देह या द्वियिधा नहीं है । उमके प्रततेन में बसब वा 
महत्त्वपूर्ण योगदान रहा । उसी व साम से लिगायतो वी यह बीर शव शाखा 
“वबमव' के नाम से प्रचछित हुई। कर्नाटक वी पुरातन घामिक परम्परा 
बौर शैवो तथा दिग्रम्वर जैनो से आारम्म होती है । 

बौर शवों की इस वसव थासा के सम्बन्ध से वरवेश्वर पुराण” में 

वहा गया है हि जब दग पृथ्वी पर बीर शव मत का हास हो रहा था, तब 

द्ेवाति नारद की प्रार्यना पर स्यय परम्रेश्वर शियर ने अपने गण नस्दीश्वर को 
पृष्यी पर भेजा । नलन्‍्दीखर ने बागेयादी में जन्म-धारण फ्ियां और वसब 
नाम से यहे जाने रंगे | “बसव अर्थात्‌ बमह या 'दृषण” ( नग्दो )॥ उत्हे 
सूर्य थी उपासना स्वीतार नहीं पी। अत उन्होने पन्नोपवीत घारण नहीं 
किया। ये बुछ समय वाद बागेयाडी से कल्याण आये। उस समय वहाँ 
विश्जय सामप्र चालुबय राजा राज्य बर रहा था, जिगय्ा प्रधान आमात्य 
बसवेश्वर वा माम्ता बलदेव था | जब मामा की मृत्यु हो गई तो उस प्रधान 
क्षामात्प पद पर चसबेखर नियुक्त हुआ | 


उक्त प्रसरण में आगे कहा गया है जि बसवेश्वर वीर शवों का परक्षपाती 
तो था ही ॥ अत उसने थीर शवों बो प्यास सुविधाएँ प्रदान वी और उनके 
उत्थान पर राज्य वा राजस्प ब्यय किया। वसवेश्वर के इस पक्षपात्पूर्ण कार्यों 
से राजा अंगल्तुप्ट हो गया । फउ्स्परूप राजा-मत्री वा युद्ध छिड गया । युद्ध 
में राजा वी पराजय हुईं बौर दोनो बी सन्धि हो गई। पुत्र मत्रिपद पर 
अधिष्ठटित होते वे याद बगवेशखर ने राज्य में वर्णतर विवाह-सम्बन्धों बा 
प्रचार विया और ब्राह्मण तथा चगार परिवारों मे विय्राह-सम्बन्ध स्थावित 
किये। इस पर राजा ने हरखाटया चमार और मधुप्रश्या ब्राह्मम की आँखें 
निकठवा दी। बसव ने इस घटना को अगह्य अनुमव किया और अवसर पाते 
ही गांजा का यध चरवा दिया । 

वगवेश्वर पुराण” के इस वर्णेव पर विद्वानों का मतभेद है। इग पुराण- 
ग्रन्थ वी सूद रचना तेलुगु मे हुई है और पुन उसका अनुयाद बन्नड में हुआ । 
इसरा सूद रुचथिता प्राल्तुकी गोमनाव १३ब्री झती ई० में हुआ । उसके 
खफ्ड़ अनुवाद का सास 'भीसचन्द!ं था। आशुनित्र दिद्वानो ने इस ग्रन्य की 
प्राचीनता पर सन्देह उिया है ॥ दिस्लु बाय बीर कोट लिगायतों बा भूछ 
आघार्य एवं इस मत का संस्वापर तया प्रवर्तेत था, इसमे सन्‍्देट नहीं है। 
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बसबव वस्तुत विद्यात सघटनकर्ता, परम योगी और सिद्ध महापुरुष थे । 
उन्होने एक ऐसे सार्वभौम धर्ममार्ग का प्रवर्तन किया, जिसके द्वारा सामाजिक 
सुधार की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण कार्य हुए। उन्होंने एक ऐसे सामाजिक सगठन 
को जन्म दिया, जिसमे समानता तथा वच्युत्व की भावना विद्धित थी । उनके 
इस धर्म-सगठन में ऊँच-नीच, जाति, धर्म, वर्ण, वर्ग तथा सम्प्रदाय और यहाँ 
तक कि स्त्री-पुरुषो की वैपस्य-भावना का भेद-भाव नही था । उन्होंने आचार- 
विचारों की पवित्रता पर बल्ल दिया । 


उदार एवं सावंभोम आचार-पद्धति 

वसव द्वारा भ्रवत्तित आचार-पद्धति के सम्बन्ध मे 'वसवेश्वर पुराण” में जो 
उल्लेख हुआ है, तदनुमार इस मत में छिग्रधारण परम्परा को अधिक पुष्ट 
किया गया और शैव मत-परम्परा के विपरीत वर्णाश्रम धर्म का खण्डन जिया 
गया, ब्लाह्मणो, वेदों तथा देवी-देवताओं को नही माना ग्रया। प्रायश्रित, 
तीर्थ॑यात्रा, अन्त्येप्टि-कर्म तथा शौचाशौच आदि कर्मकाण्ड के सकीर्ण आडस्बरों 
को मिथ्या घोषित किया ग्रया ) सगोतर तथा बर्णेतर विवाहो को विहित 
बताकर विधता वियाह को उचित ठहराया यया 4 

सामाजिक समुदय के छिए उनके द्वारा किये गये कार्य विशेष रूप से 
उल्लेखनीय हैं । वमव द्वारा प्रवित 'धर्मे मार्य मे स्वर्ण तथा असवर्ण जाति 
के अहुसस्यक छोग अनुयायी बने ओर उनके समय मे दक्षिण भारत में इस 
उदारतावादी घ॒र्मं शाखा का अत्यधिक प्रचार-प्रसार रहा । 

बसवबे के बाद यथ्यप्रि उनके अनुयाग्रियों ने स्वय को वीर शव लिगायत 
कहा, किन्तु आधार-विचार तथा धामिक परम्पराओ की दृष्टि से वीर क्षैवी 
या पाशुपत हौवो से लिंगायत्त शवों की मान्यताओं में बहुत अन्दर दृष्दि- 
गोचर हुआ । 

वसव मत के अनुयायियो को “वचनकार! कहा गया है। उन्होने परम्परायत 
समभाज-सुधार की उदार मान्यताओ को तो ग्रहण किया, किन्तु आचार विचार 
सम्बन्धी नियमों की नयी परिषाटी को प्रचलित किया। इन वेचनकारो ने 
बेद, उपनिपद्‌, गीता और बष्टादश शैवागमों का सार छेकर सर्वप्रथम 
कन्नडी भाषा में उनका सग्रह किया और अपनी धार्मिक सहिष्णुता से समाज 
मे अपता समान्य स्थान बनाये रखा परमेश्वर की अनुग्रह प्राप्ति के छिए 
उन्होंने भक्तिपरक सरल पुजा-अचेंता तथा ध्यात-आराधना की नयी पद्धति का 
अंचलन किया ) ईश्वर-प्राप्ति के लिए उन्होने ज्ञान तथा कर्म की आवश्यकता 
पर तो बल दिया, किन्तु भक्ति को सर्वोपरि स्थान प्र मावरा। इस प्रकार 
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ब्‌१्वी दाती से १६घी दाती सर यर्यादवा महाराष्ट्र, ओध सथा तगिए छऐैसो 
में जिगायत शैयों या निरतर प्रचार प्रशार बगा रहा । 

इस प्रवार घीर पैव मत वास्तव मे उदार शाहिप्णु समा रावेभौम धम 
या गया और उसमे व्यक्ति के आत करण वी पवित्रता तथा सदृष्यवहार 
और उन्नत भाष्यात्मिव जीवन व्यतीत परो या गा प्रशस्त किया । सरामे 
रामाजिय सुधारवादी भावगा गो भी प्रधानता रही और एयता तथा यघुत्व 
मे! उप्तमत पर यह दिया गया। इस रूप मे सीर शैव मत थे अलुयाधिमो 
द्वारा धागिग' सामातित्र एपघा सैतिया एनता स्थापित मारो या राष्प्रमास 
किया गया ) उनके ग़ाहिस्य और सिद्धांतों वा व्याप्त प्रचार प्रसार बतेमाप 
भारत पे सामाजिय जीव ये! बरयाण थय रषा मंगठ ये िए आज भी 
जआापरपफ है । 


घोर शेयो के सठ मन्दिर-सोधे 


यीर शैवो ये' समस्त धर्मापुयाधियों यो समान धापिब' अधियार प्राप्त है। 
तभी गा सम्यध मठो एव मठाध्यक्ष गुरुओं से होता है । योर शैवों मे भारत 
में पाए भ्रधात मठ है. और प्राधीतता थी दृष्टि रो उनशा भपता महत्व है। 
इग पौप भठो पे अछग अछग पाँव प्रधान गहात, गुष या आयार्य हुआ 
बरते हैं। इग आधार्यों बी परम्परा मे शब्यध में सुप्रयोधागम' आदि ग्र-्धो 
में बहा गया है तिषय्यिग ये आरम्भ भें प्रॉँच गियाघाय॑ हुए तथा प्रस्येष” 
भठ मे शिवर्तिग रो एवं एव' गरुद था आचायें गा आविर्धाव हुआ और उही 
वी विष्य परम्परा भे उप उन मठों पे! अधिय्वाता होते गये । इन प्रभुत पौप 
मठो वा विवरण इस प्रवार है-- 


मठ प्रदेश प्रपम आचार्य 
गेदारनाथ गढ़वाल ( उ० प्र० ) एफोराम 
धीशैणफ तैठग प्रदेश ( दक्षिण ). पशण्डिताराध्य 
गोप्ट्स्ली पश्मिम मैपूर रेवणाध्य 
उशापिनों शेशरि ( म० प्र० ) मदण 
वर्ण उत्तर प्रेत विश्वाराध्य 


शा पाँच प्रमुरा मठो पे अतिरिक्त विभिन्न गाँवों तथा पगरो भे पिगायत 
बीर शोवो से मठो की र्थापया बी । तितु उा रामात् उप मठो वा सम्ब्ध 
डिसी न रिसी प्रधात ग थे होता है। भठों सथा भादरो की रघापया वा 
यह प्रघणत गरहुत प्राधात काठ रा चघरछा आ रहा है। इग गठ भादिरो वी 
प्राधीयया वो दृष्टि म ररावर भारत भ सहज ही शैव सम्प्रदाय यो प्रापौनता 


मा 
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का पता चलता है। उनमे से अनेक प्राचीन झैव मठ विनध्ट हो चुके हैं, 
बिन्तु अनेत अभी भी वर्तमान है और प्रत्येक ये साथ परम्परागत छोक- 
अनुश्रुतियाँ जुडी हुई हैं । 

इसी प्रकार वा शक प्राचीन मठ या झैय तीर्थ वर्नाटव प्रदेश मे गोवा 
बे! निकट स्थित है जिसे गारणे क्षेत्र के सलाम से कहा जाता है। यह व तीर्थ 
लमेश्वर रावण द्वारा स्थापित बताया जाता है। इस क्षेत्र के आस पास अनेक 
अम्य तीर स्थान है । गोकर्णंदाथ को मिलारर इस क्षेत्र म आज भी पचर्तिगों 
का भहृत्त्य बना हुआ है। शेष थार झैव तीर्थ हैं--देवरी वे! पास सरोपर वे 
तद् पर देवेबर महादेय, भीटा स्टथ्वन ये पास गडेश्वर महादेव, यायर गाँव 
में बटश्वर महादव और सुनेश्वर गाँव में पश्चिम म स्पर्णश्वर महादेव । 

इसी प्रकार उज्जैन या अवन्तिवा ( म० प्र० ) म ज्यातिदिंग महाकाल 
का मन्दिर भारत के प्रसिद्ध शैव तीर्थों म से एवं है। यह दाद ज्योति्िगा 
और पाँच शाक्तपीठा मे गिना जाता है। दक्षिण भारत चिदम्धरम्‌ में शिव वे 
पचतत्त लिया म से आवाश लिग विराजमान है । इस मदर मे ताण्डव तृत्य 
करती हुई नटरात्र की भव्य एवं बहुमूत्य स्वर्ण-प्रतिमा स्थापित है । इस मन्दिर 
को धर्म तथा कला का अनन्य संगम मात्रा जाता है। प्रतितपरावमी नमंदा 
नदी के मध्य म मास्धाताद्वीप पर आकारेश्वर भगवान वा लिए स्थापित है। 
इम हव तीर्थ की गणना द्वादश ज्योतिलिगों में है। पश्चिम भारत के सौराष्ट्र 
प्रदश म प्रभास नामक पौराणिक पवित्र ती्व है, जो कि झोदी तथा वैप्णवों 
का धाभिया समस्वय था सगभ-स्थछ है। यहाँ पर भगवाव सोमताथ वा भ्य 
मन्दिर है, जो छि द्वादश ज्योतिलियों में प्रथम गिना जाता है। यह लकुलीश 
पाथुपता वा मद्दातीर्ष है | धर्मद्रोहियो द्वारा इसे कई बार नध्ट किया गया । 

इसी प्रकार राजस्थान मे उदयपुर-नाथद्वारा के बीच ऐतिहासिक हल्दी 
घाटी के तिवट घोर जगए से चनुर्सुख एरलिंग महादेव का मन्दिर है। काशी 
में भगवान विश्वनाथ वा मन्दिर भारत वे सभी धर्मनुयायिया था प्रमुस तीय॑ 
है। वीर भैत्रा का एम सठ जगमयाडी रे नाम रा भी कहा जाता है। शवा 
के एक महान्‌ ती॑ वाठमाए्टू ( नपाछ ) में स्थित भगवान्‌ पश्चुपतिनाथ का 
मादिर है। इसती गणना द्वादश ज्यातिलियों में है । 

भारत में जहाँ भी वीर दौंवो वे मठ-मादिर बौर देवी-देवता हैं, उनका 
धूयन अ्चेय दर्शन वा प्ररार सग्रुणो पारतों वे समान है । किन्तु उनमे शिवरिय 
का सर्वाधिक मद्दत्त्व है। अम्य प्रदशा वी अपेक्षा तमिलनाडु ( आध प्रदेश ) 
में श्ैत मन्दिरा ये प्रति जन भावना अधिक व्यापक है। वहाँ ते शिव मन्दिर 
स्मार्ते, वैष्णव, दव, लिगायत आदि सभी धर्मावलम्वियों बे पविन्न स्थछ हैं। 


दैवमत २०३ 


यहाँ के मन्दिरों के पुजारी प्राय ब्राह्मण हुआ करते है । किन्तु कुछ गर्दिरो 
में अन्नाह्मण पुजारी भी है जिन्‍्ह परदरम्‌ कहा जाता है। 
गुरुपद की मान्यता और दोक्षा 

बोरशैवा मे प्रत्येक लिगायत था राम्यन्ध किसी एग मठ से हाता है और 
प्रत्येक मठ का एक गुह होता है। यह ग़ुरुपद राभी को प्राप्त नही होता है । 
जगम जाति के लिंगायत ही उस पर अभिपषिक्त होते हे । जगमाभ्यास करने 
बाला व्यक्ति ही गुरुपद वा अधिकारी होता है। अभ्यासी जगम आजीवन 
ब्रह्मतारी का वठिन ब्रत धारण करता है और किसी प्रधान मठ वी आचार- 
पद्धति बे अनुसार उसकी विधिवत्‌ शिक्षा दीक्षा होती है ! ग्रुसुपद प्राप्त जगमो 
बी दो श्रेणियाँ है। एप श्रेणी वे जश्यासी जगम ये हैं, जो गुरस्थर् ( भुरुय 
मठ ) से पारिवारिक सस्वारो को सम्पादित तराने की शिक्षा दीक्षा टेफर 
गुरुपद घारण बरते है और दूसरी श्रेणी बे विरक्त जगम वे है, जिनमे छिए 
विशेष मठ होते है और जिन्‍ह मठा या अन्तेवास्री बनवर सम्प्रदाय वी 
तात्तविक दीक्षा दी जाती ऐ। ये युरपद जगम ही तत्त्वचिन्तवा एवं एवं प्रवार 
बे आध्यात्मिक गुरु हैं। इस तात्विव शिक्षा म उन्हे शिवतत्त्वस एकता 
स्पाषित करने हेतु पडापिय साधवा था उपदेश दिया जाता है। साधना मे ये 
पड़ हैं--भक्ति, महेश, प्रसाद, प्राणलिंग, दारण और ऐपय | अन्तिम ऐक्य 
सापना द्विव के साथ भक्त या आराधक की तादात्म्य या मोक्ष की अवस्पा 
है। पुष्दीक्षा बे समय उक्त छ अवस्याओं वा नियमत पालन करना बताया 
गया है। भक्ति, थो प्रथम आचार है, उसका बढा महत्त्य बताया गया है । 
विरक्त या सनन्‍्यासी जगमो मे बह प्रथा प्रचलित है जि जब बारूक आठ वर्ष 
बा होता है, तभी उत्तवो शिवदीशा दी जाती है । 

इन दो श्रेणियों के अभ्यासी या गुरुपद जगमो क अतिरिक्त युछ साधारण 
जगम होते है, जो विवाह करने शाधारण शृहरथा की भाँति जीवन ग्रापन 
बरते हैं। थे शहस्थ जपम दर्णाक्षप धर्म न अनुयायी होत हैं और गपने 
गोत्र या गण ये! तर्गत विवाह सम्बंध स्थापित वरत है। दीक्षा वे समय 
उन्हे थो शिवलिय दिया जाता है, उसकी ये ब्रिकाल पूजा बरते हैं । 

प्रत्येक रिजामत परिदार प्र बाल्यवाऊु म ही बारक यो छस्प्रदाय भे 
दीक्षित वर लिया जाता है। जब डिसी गहस्थ के घर में वाल्क वा जन्म 
होता है तो गुरु को भामत्रित क्या जाता है। सर्वप्रथम गुर नवजात शिशु 
पर शिवल्य बाँधता है, रद्राध्ष बी मारा पहनाता है और श्वरीर पर विश्ूतति 
श्याता है तथा अग्त से उसमे वाव गे 'मोमू नम सिवाय दस पड़द्वारी मंत्र 
जा उच्चारण कराता है । 


र्ण्४ड भारतोय घर्म-थाजाएँं ओर उनका इतिहास 


दोक्षायुरु प्रत्येक दोशित बोर झैद को “ोगमू नम्ा शिदाय इस पडक्षर 
मत्र को और दुष्टल्य को अप्रिव करता है । दीक्षा के समय उत्त दृष्टल्यि 
को हेलो पर रखकर प्न्देक दोर शैंद चिन्तन, ध्यान तपा बाराघना रखता 
हुआ सत्य, अहिसा ठण्य सारवभोद मेत्रीभाव जंसे उच्च नैतिक गुपो के झेंन 
के लिए सदेष्ट रहने को प्रतिह्ा करवा है। दुत्दीक्षा के समय उचे सादा 
निरामिए दोदन व्यतीत करने छोर किसी भो मादक उस्तु के झति निरपेक्ष 
रहने दया बफने इप्ट को प्राप्ति के लिए प्रयत्लनशीद रहने को दोजझ्ा दो पाती 
है। चोरी न करना, हिछा से दिरत रहना, अदूत्य भाषद न करना, झपनी 
प्रशता तपा दूसरों क्षो निन्‍्दा न करता घर अफनी पत्नी के अतिरिक्त बन्य 
सब स्थियों को माता के समान झानना, इन आचरपो का पात्न करना प्रत्येक 
डेव को दीक्षा के झवतिदायें झयग हैं 

इन सार्वभौम उच्च आचारो तथा जादर्शों के कारप हो बोर शंब रत को 
समाज में जाब भी प्रतिष्ठा और ल्पेकद्निउता दनी हुई है । 


सिद्धान्त-निरुषण 

बौर शैबो के अपने स्व॒तत्न दार्शनिक सिद्धान्त हैं॥ वे परम चैतस्थ या 
परम सविद को मानते हैं, जो देशक्ाल्यवीत है ॥ उनका दार्निक मत 'धक्ति 
दिशिस्टाइंत' कहल्पता है। उसके बनुद्धार परम इतन्य था परम साविद हो 
दिश्व की उत्पत्ति का सारण है। दिख सिय्य या ऋमनात्र है। मनुष्य उसी 
परम चेतन्य का विशिष्टीक्रम है। साधना या भक्ति दारा आमच॑तन्य का 
परस चंतत्र के साथ समरखता या पुतरमिज्त होता है॥ यहो योज्ष या 
परमावन्‍्द को स्पिति है। उत्तमे आत्मत्म्पत पर इक दिया गण है योर भक्त 
या उपासक का शिवशरप्पउ्ठ हो जाना हो अन्तिम रूक्य मावा यथा है 

इस दृष्टि से दस्तुता दीर सै दर्शन अद्वेठदादी है; किन्तु उबर परम सत्ता 
से ऐक्प स्पारित करत के लिए इच्छा, जिया और ज्ञान की आरश्यक्ता 
है ॥ इस ऐक्सस्पापना के लिए पित्र मे शक्ति तिद्धान्व को कल्पना को गई 
है। प्रेमशक्ति ६ भक्तिोग ), विन्दवयक्ति ( ज्ञानयोग ) बोर कर्मंघक्ति 
[ करेंगोगगर ) के दतत अशत्त से ही परमेश्वर के साए एकता स्पाएित की जा 
सकती है | 
४ तामिल शेव 

औँदे सम्प्रदाय समय-समय पर अनेक शाखाओं में पललूदित होकर अपनों 
ल्क्द्रिपता को समाज में निरन्तर बदाता रहा। दो प्रमुख रूपों म वह 
विकसित हुआ। उत्तका एक रूप तो भारतब्यापी था और दूसरा छेच्ीय या 





शेवमत रणप 


आचलिक । तामिद शैव मत, झैव सम्प्रदाय की एक ऐसी ही झासा है, जो 
क्षेतविशेष में ही पनपी और वही तक सीमित भी रही! प्राचीदता की दृष्टि 
से सामिल जैवमत अपना महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है ! वीर शवमत की अपेक्षा 
वह घ्रादीन है ओर दक्षिण भारत में उसकी परम्परा आज तक बनी हुई है । 
दक्षिण भारतीय तमिक ममाज मे प्राचीन काल से ही स्मातों, वैष्णवो 
तथा झैवों के अलग-अछूग वर्गे या सम्प्रदाय अपनी अपनी घामिक परम्पराओ 
का बड़ी निष्ठा से विकास करते आग रहे हैं। जिस प्रकार तमिल बैष्णवो 
को 'आलवार' कहा जाता है उसी प्रकार तामिल शवों को 'तयनार' कहा 
जाता है। तामिल शैवभक्तो में लगभग "वी ६ठी शी में वर्तमान भक्त- 
कवि नक्‍्कीरदेय का माम उल्लेखनीय है। उन्होंने “विरुयुरुत्तप्पदई नाम से 
सुब्रह्मण्य था मुरुदइ देवता की आराशता पर एक ग्रन्थ लिखा था। नयनार 
शिवभक्तो में सम्बन्धर, अप्पर और सुन्दरमूति का नाम उल्लेखनीय है । ये 
तोनों व्यक्ति भक्त होने के साय-साथ कवि भी ये और आालवार भक्तो की भाँति 
स्वरचित भजतो को भ्राग्रा कर जन-सामान्य को अपने भक्तिमार्म से सहज 
ही मोह लेते ये । भक्त सम्वन्धर तथा अप्पर ७वी दाती ई० में और भक्त 
सुन्दरमूति ९वी झती ई० में हुए। ये भक्तकवि अपने अनुयाय्रियों के साथ 
मन्दिर-पन्दिर मे जाते थे और नटराज तथा उमा की मूतियों के चारो ओर 
बैठकर अपने भजनों को गराकर भाव विद्वरू होकर नाचते थे । उनके पीछे 
भक्तजनों की ताँता छगा रहता या। चंतन्य सम्प्रदाय के भक्तों की भाँति 
ये नयनार तामिल शिवभक्त टोली वाँधकर “नगर सकी्तंन” करते ये । 
सुन्दरमूर्ति से लगभग सौ वर्ष पूर्व ८वी शती ई» में कविभक्त तिरु- 
मूलर हुए ॥ उन्होंने आगमो के घामिक नियमो के अनुरूप तिरुम त्रमु' नामक 
ग्रन्थ को रचना बी, जिसव्रा वडा सम्मान हुआ । उनके बाद शवसत पर 
मुन्दरमूर्ति ने समकालीन साणिक्क्रवाचकर ने ९वो शती ई० में तिश्वाचकम्‌! 
( पत्रित्र भजनावली ) नामक बहुसब्यक भजनों एवं गेय पदो की रचना की । 
वे मंदुरा के निवासी थे। बाद में उन्होंते सन्‍्यास धारण कर लिया था। 
उनके पदों में तिझमूलर भक्तकवि की माँति परम्परागत पुराणों तथा आगमो 
का प्रमाव था । 
तामिल चैवमत की इस परन्परा को आगे बदाने वाले आचार्यों, मक्तो, 
कत्रियों एद सन्‍्तो ने १०वीं से १४वीं झती के बीच तामिरू शैवों की उपासता- 
जिधि को शास्त्रीय स्परूप प्रदान किया और १२ पैद्धान्तिक ग्रस्थों की 
रघना कर तामिल धोयमत को व्यवस्यित किया) कृरवी झती ई० में 
दर्षनान भाफदि मेयक्दण्ड तामिठ धेव-परम्परा के आधार माने जाते हैं। 


२०६ आरती धर्म ाधाएँ और उन इतिहारा 
शक कर बद्रारा है प्त्तर प्रेत्तार सदी बें तट पर एक पघइउले में हुआ 
बा) वै एशं झायापत थे और उद्धोते मूठ सास्टव पैवागग के १२ सुप्री गा 
हमिस भोषा गे अम्ुषाए तियां पा। राग ही या पर अपनी टिप्पणियाँ भी 
वियी। उसके विष्यों मे अग्शमरद्देक और भाववास्स कदश्डा हुदो 
अगहत'री मे थिष्प युरद् शान सम्यस्ण ये, जो कि बुठु छ में पैश हुए ये । 
छ]े शिष्य उम्ाएति धिवापारये हुए, जो रि ब्राह्मणवर्णीय थे । इत चारो 
को हासिय धैव परम्परा के चार हनातत आचार्य पहा जाता है। उमापतिं 
शिवाघाय इस सम्प्रदाय के प्रतिद्ध आधाये हुए. जिहोने अनेक संदत्वपूर्ण 
प्रन्षों भी रघंता को और तामिक क्षैयमत को अधिक प्रिपुष्ट बताया । 
उक्त आपार्गों गैर तमिल शैश्यत की परम्परा को श्रवर्तित करोगे 
वाछे आदार्यों तथा कवियों वा छम्पे शमम तक अभाव बना रेहा। श्थ्वी 
ध््ती मे. ईसा संवे के खबतेकों से शिवश्ञाययोगी, काजी अध्पर, प्रण्योति 
और तायुमातपर हुए । इप्त क्षैकमत का प्िवज्ञातवोध' अआचीवतग प्रामाणिक 
अल्य गोवा जीता है। उसे पर ख्ञिवज्ञानयोगी ने दो भाष्य लिखे, एक बढ़ा 
और दुसरा छोटा | बड़े भाष्य का नाम द्वाविड महाभाष्य/ और छोटे का 
मोम छिघुटीका' है। अपने शिष्य काजी अंप्पर के साथ उमापति ने एक ऋय 
प्रत्य भी लिखा, विंराका बाम है--“काजीपुराणगमु । आजा परज्योति रचित 
कथा संप्रद्द /तिएबिल्ले आसपुरागघ' का नाम भी उल्लेखनीय है | 
इन १८वीं 2 के भक्तकवियों ने अपने भजनो मे इस ग्रम्ध वी छुप्तप्राय 
प्रतिप्ठा को ४ पुतरुज्जीवित किया । क्ल््ि नी बाद नयनार शिवभक्तो की 
3 धिनास्यो के के कर ४ प्रतिष्ठित तथा प्रव्तित किया या, सुयोग्य 
आज भौ शिवभक्तो त्या अने वह अवरुद्ध हो गई। यथपरि तमिलनाडु मे 
परापरा का पह जबमाज है हिल मी मखि च्ती हँही है; तमोाति 
दास ऐकिहाहिक है। अपनी प्राचीन परम्पय में तामिल श्ैवमत 
7 महत्व रकता है । 
इस प्रकार दक्षिण भारत मे तामिल झंवी ते शिवोपासना एवं शिवर्भात् 
को अनेक द्वताब्दियों तक अक्षुण्प बताये रा और उदार 8009 
आचारा वा अ्रचार-प्रश्यार कर समान म एकता तथा समेल्नर 044 
को सुदृढ़ दबाने मे अपना अविस्गरषीय योगदाव अं 0222 
गदाव किया । 
६ फाइमीर शेवमत्त 
घेवमत से सम्बन्धित हर 
की नमिद्ाओ, विश्वास कण जप आर मे, वहाँ के जन-मानस 
अनुसार जो अनेक छायाएँ 


झोवमत र्ण्छ 


न्लबित हुईं, उनमे काइमीर झेवमत का भी अपना अलग महत्व है । ऐसा 
लत होता है कि आरण्म म काब्मीर शैवभत अद्वैठवादी था| किन्तु ८वी 
शती ई० में जय थाचार्य शहर दिगिजय वे छिए वाश्मीर यये तब उनके 
प्रभाव में जैव जाचाय॑ अद्वतवादी हो गये। किन्तु आकर अद्गैतयाद से 
वाश्मीर प्रत्मभिन्नादर्शन भिन है । अद्वैतवेदान्त म जयगत्‌ को ब्रह्म का विव्ते 
( भ्रम ) माना गया है जब कि कास्मीर जद्गैतवादी सम जयतू को ब्रह्म का 
भआाभास बताया गया है । 


काइमीर शैव शासा के प्रवर्तक चाचार्य वसुगुप्त ( ९वो शतौ ) को माना 
जाता है। उद्ाने ९०७ पि० में शिवसूत्रर की रचना फर शँवागमों कौ 
दतदाददी शिक्षाओं थे! स्थान पर अद्वतवादी सिद्धान्यों का प्रतिपादन किया । 
उन्होने अपनी इस कृति म॑काइमीर छवमत पर द्वैतयादी आग्रमो के प्रभाव 
को पूर्णतया समाप्त किया और अद्भैवबादी मत का मण्डन क्रिया। उनके 
बाद कल्लठाचार्य ने स्पन्दसूत/ या स्पत्वक्षारिका! गाम से एक दार्भनिक 
प्रन्‍्य की रचना गी और उसमे आचार्य बसमुगुप्त के सिद्धान्त को परिपुप्ट 
किया । रुप्दकारिका! काइमीर द्ीजअनत की इतनी महत््पूर्ण इ्ति सिद्ध हुई 
कि उस्ती के नाम से काइमीर अवगत को स्पदमाखा' के वामसे कहा 
ग्रया। उसमे प्रत्यभिज्ञा पर विशेष व7 दिया है. जिसम सृष्टि को शोक्ति के 
म्राध्यम स॑ शिव का आभास बताया गया। उहोंगे ज़िकू वे! सिद्धान्त का 
दिद्त्तापूर्ण ढग से प्रतिपाइन कथा । विरू शिव, शक्ति एवं अष्ड अयवा पति, 
पाग एवं पशु ॥ इस विक्‌ हे अनुवार ज्ञान ही मुक्ति का साधन है और निक्‌ 
मिद्धान्त द्वारा जीव तथा ईश्वर में ऐम्य स्थापित हो सकता है । 





कास्मीर शैय दर्शन के अनुमार महेश्वर ही जगत के कायें और कारण, 
दोना हैं, चही ज्ञाता तया ज्ञानस्वसूप है। यह समस्त जगत दिवमय है । घट- 
पदाईि था ज्ञान भी शिवमय है। पूजा, पाठ, जप, तप आदि सव व्यर्थ है । 
श्षित्र वे साथ तादात्म्य स्थापित करना, बर्यात्‌ प्रयिन्ना या ज्ञान मुख्य है । 
प्रत्यभिन्ना वी रियति ही मोल है । जीवात्मा-्परमात्मा मे जो भेद है, यह 
वास्तविछ नहीं, ध्रमजदित है ६ भक्त बप ध्यान म शिव की अनुशूति करना ही 
जीव तथा ब्रह्मा व ठादास्म्य की चरस स्थिति है । 


इस धर्मेगाखा के सिद्धाता के अनुसार कठोर योगिक साधना द्वारा परम 
शिवतत्त्य वा ज्ञान प्राप्त करने का निर्देश दिया गया है । परम शिव वा अनुभव 
ही मोल है। काइमीर घैवमत पर सोमानत्द की 'शिवदृष्टि', उत्पटाचा्य की 
“ईंश्वरप्रत्यभिश्नाजारिका' और अभिनवगुप्त वा “तत्रल्तेक' दष्टन्य -आ 


२०८ भारतीय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


७ लकुलीश द्वीवमत 


शैवमत की विभिन्न झाखाओं मे छकुलोश का भी एक नाम है। इस 
शाखा के सम्बन्ध मे मुराण ग्रन्थों मे चर्चा की गई है । वहाँ कहा गया है कि 
एक समय भगवान्‌ शकर योगवल से किसी मृतक के शरीर मे प्रवेश कर गये 
थे और वह जीवित हो उठा । उसे भिव का छकुलीय अवतार कहा गया । 
'वायुपुराण” मे पाशुपतो की छकुलीश घाखा का उत्टेख हुआ है । उसमे कहा 
गया है कि अट्ठाईस युगो मे प्रत्येक युग मे शिव स्वय अवतार घारण करेंगे । 
जब कृष्ण बामुदेव अवतार लेंगे, तव शिव अपनी योगश्चक्ति से कायारोहण 
नामक स्थान पर किसी मृतक व्यक्ति वे ददीर में प्रवेश कर ल्कुलीश नामक 
सनन्‍्यासी के रूप मे उनका प्रादुर्भाव होगा। उनके चार शिष्य होगे--कुशिक, 
गाय, सित्र था मैत्रेय और कौरुष्य। वे भस्म धारण कर पृथ्वी पर पाशुपतत 
योग की स्थापना करेंगे। इस पुराण-कथा में कितनी सस्‍्यता है, कहा नहीं 
जा सकता है। 

इस कायारोहण, कारोहण या करजण नामक स्थान के सम्बन्ध मे मत- 
मतान्तर देखने को मिलते हैं। उदयपुर ( राजस्थान ) से नाथद्वारा जाते 
समय ऐतिहासिक हल्दीघादटी के पास घोर जयलछ में एकलिंग भगवान का शिव 
मन्दिर है। उसमे प्राप्त एक शिलालेख मे ऐसा उल्लेख हुआ है कि परम शिव 
भडोच ( गुजरात ) में अवतरित होकर हाथ में रुकुलीदा ( छाठी ) घारण 
करेंगे। जिस स्थान पर उन्होंने अवतार धारण किया उसे कायारोहण कहा 
जाता है। “चित्रप्रशस्ति' के बनुसार शिव छाटदेश के कारोहण ( काया- 
वरोहण या कर्जण ) नामक स्थान में पाशुपत मत वे प्रचारा अवतरित 
हुए | वही उनके उक्त चार शिष्यो का आविर्भाव हुआ | भूतपूर्व वड़ोदा राज्य 
के करजण सामक स्थान पर आज भी शिवावतार छकुलीश भगवान का एक 
मन्दिर स्थित है। इस प्रकार भडोच, छाटदेश तथा वड़ोदा में पारस्परिक 
भौयोलिक तारतम्य स्थापित करने और कारोहण, कायारोहण या करजण 
अथवा कर्जेण नामक स्थान की वस्तुस्थिति स्पष्ट हो जाने के उपरान्त ही 
उक्त उल्लेखो की ऐतिहासिक सत्यता का पता ल्याया जा सकता है $ 

विद्वानों का अभिमत है कि 'प्रचाध्यायी के निर्माता आचार्य लकुछीश 
प्रथम दाती ई० म हुए । उन्होने ही शव सिद्धान्तो का सर्वप्रथम विवेचन किया । 

माधवाचार्य ( १४दी शती ई० ) के '“सर्वदर्शनसग्रह” मे शव सम्प्रदाय 
की तीन धाखाओ का उल्लेख किया गया है, जिनके नाम हैं--नतु लीश, 
पाशुपत और प्रत्यभिज्ञा ( शैव सिद्धान्त )। नवुलीश या ल्ठुलीश शाखा के 
सस्यादक आचायें लकुलीश थे, जिन्‍्दोते शकर भगवान से धाँच तत्तोों का 


२१० भारतीय घमं-घाखाएँ ओर उनका इतिहास 


द्वारा परमतत्त्त का साक्षात्तार कर सकता है और इस विधि से मोक्ष का 
अधिकारी बन सकता है। 
शरीर वी अमरता के लिए रासायनिक प्रक्रियाओं का आधार वताया 
गया है। इस मत के अनुवायियों का सिद्धान्त है कि पारदादि रसायनों वे 
विधिवन्‌ सेवन से शरीर को अमर बनाया जा सकता है। पारद से मारण, 
मूच्झक्रण ओर बचन्धतादि क्रियाएँ सिद्ध की जा सकती हैं। पारद का 
शिवर्किंग ही इस मत के अनुयाधियों का आराध्यदेव है। उनके मत से पारद 
एक ऐसा रसायन है जिससे रममय ब्रह्म से साधकः तारतम्य स्थापित्त कर 
सकता है । आध्यात्मिक दृष्टि से उनका वहना है वि जीवन रूप जड़ धातु को 
ज्ञानल्प रसायन से ब्रह्मरहूप सुवर्ण से परिवर्तित किया जा सकता है । 
इस प्रकार शैवमत में रसेश्वर शैवों का अपना अरूय सिद्धान्त और साधना 
की सर्वेया निराही प्रक्रियाएँ रही हैं ) इस रसमय प़िद्धान्त के द्वारा उन्हें किस 
सीमा तक सफ़्तता मिलो, कहा नहीं जा समता है / किन्तु अपनी विभिन्न 
स्थापताओं के कारण उनका अस्तित्व अधिक समय तक नहीं बना रहा । 
साहित्य-निर्माण 
इवमत से सम्बन्धित धार्मिक तथा दार्शनिक साहित्य का क्षेव बहुत 
ब्यापक है | घाभिक साहित्य के निर्माण मे लिगायत शवों का विश्वेष योगदान 
रहा। यद्यपि यह ग्रन्य निर्माण बहुत प्राचीन समय से ही होता रहा, किन्तु 
१३वी शती के बाद उसवी अधिकला देखने को मिलती है। आगे निरम्तर 
१८वीं घत्ती तक उसका निर्माण होता गया । 
हिग्रायत शैवो का साहित्य निर्माण विश्लेप रूप से दक्षिण भारत मे हुआ ) 
उसकी भाषा या तो सस्दृत है या क्भ्रड अथवा तेलुगु । शेक्‍मत प्र लिखी 
हुई प्राचीनवम कृति 'सूतसहिता' है, जो कि सस्दृत से है और जिसकी रचेना 
पुराणों से पहले हुई। उतके प्रमुख ग्रस्या मे 'पण्डिताराध्य वा जीवत बडे 
महत्त्व का है, जिसे आचार्य पारकुर्की सोमनाय ने छिणा । उसकी भाषा 
सस्दृत-तेलुगु मिश्रित है। इन्द्ी आचार्य ने वसन्तपुराण” नाम से विरचित 
तेलुगु रचना वीरशव सम्प्रदाय की प्राचीनद्म दतिया में से है। दन ग्रम्यों 
वी रचना आचार्य सोमनाथ ने १३वीं झइती थे की। “बमत्तपुराण” का 
काचाव॑ भीमचन्द ने कन्नड से अनुवाद दिया। क््नठ ने इस सस्परुथा बट जले 
न्‍यो की समय-समय पर रचना हुई | कन्नढ भाषा में रचित 'शिक्षाएँ, जिन्हें 
'दचन! कहा जाता है, का शिवभक्त जनता मे ब्यापक प्रचार प्रसार है । 
वीर शैवमत के एक आधायें राघवाक नाम से 'इंवी घतो में हुए। 
जनेके गुद का नाम हरिहर था। “मिद्धराय नाम से उनका लिखा हुआ कप्नढ़ 


झोवमत २११ 


भ्ञापा का पुराण प्रसिद्ध है। इसी सम्प्रदाय से सम्बन्धित प्राचीन ग्रन्थों में 
'महावरवषपुराण” या “वसवपुराण” उल्ेसनीय है। इस पुराण ग्रन्थ का 
इमलिए भी महत्व है कि उसमे झवमत का ओर विश्येष रूप स १२वी शती 
के बाद प्रचल्ति एव प्रसिद्ध शवधर्म का व्यापक विवेचन हुआ है। शैवधर्म 
सम्बन्धी आचार तया दक्ष॑न का भी उसमे समावेश है। इस पुराण के रचयिता 
आचार्य सिगीराज ने १४५० वि० मे उसकी रचया की । इस पुराण के तेलुगु 
तथा तमिछ, दो भाषाओं में अनुवाद हो चुके हैं ॥ इसी से उसकी लोकप्रियता 
तथा माम्यता का अनुमात रूगाया जा सकता है। माधवाचाये के 'सर्वदर्शन- 
सम्रह' में गवदशन के प्रसण मे अघोर शिवाचार्य के मठ को उद्धृत क्रिया 
गया है। श्रीकष्ठ ने ५वी शती में जिस शैवमत क्य पुनदृत्यान क्या, उसको 
अघोर शिवाचार्य ने ११बी-१९वी शती मे पुनरुज्जीवित किया। उसकी 
“पंगेद्रसहिताब्याख्या' डेवसत का प्रामाणिक ग्रन्य माता जाता है । 

वृष्वी शी मे आचार तोष्ड प्िद्धेख्वर ने 'वीरक्षवप्रदीषिष।! लिख कर 
सम्प्रदाय की आचारिक एवं वैचारिक परम्पटा को अधिक शास्त्रीय ढंग से 
प्रतिपादित किया । लिगायत शव शाखा से सम्बन्धित एक ग्रन्य 'प्रभुल्गिलेखा! 
नाम स्रे आचार्य चामरस ने १५१७ वि० में लिखा । उसका तमिल पद्यानुवाद 
4७वीं छाती में शिवप्रकाश स्वामी से किया। यह ग्रन्थ वसब के राहयोगी 
सन्त अरनताम प्रभु के जीवन से सम्बन्धित है। किन्तु समस्त बवानुयायियों 
में उसका समान रूप से सम्मान है । १६वी शती में पडक्षरदेव ने कप्नड भाषा 
प्र 'राजेश्वरविकास” नाम से एक महत्त्वपूर्ण ग्रन्य की रचना की ॥ 'नरप्िह 
आगम' भी शंव आग्रम का एक प्रायीन ग्रन्य है जिसके अन्य नाम 'शर्वोक्ति! 
मां सवेत्तिर! है । 

आगमिव शवों ने आचार्य नोल्कष्ठ १७वीं शी में हुए। उन्होंने 
“वेदान्तसूत्र” के 'थरीक रमाष्य” पर “क्रियासार' नाम से सक्षिस्त टिप्पण लिखा । 
यह ग्रन्य वस्तुत लिगायतो से सम्बाघित है । किन्तु शंवतत्त्व सम्बन्धी सिद्धान्तो 
को उसमे सरछ ढग से प्रतिषादित किया गया है। वीर जैव सम्प्रदाय के 
एक विश्वक्रोशात्मक प्रस्थ 'विवेकचिन्तामति! की रचना आचार्य निजगुण 
शिवयोगी ने १७वीं झतो में की थो। इस विश्याल् ग्रन्य में सम्प्रदाय की 
गरिमा-महिमा तथा निर्देशनउपदेश विस्तार से व्थित हैं। वौरशवों का एक 
अन्य प्रन्ध 'वेदसार-दीरशंबबिस्तामणि! है, जो कि १८वो झती मे रचा गया 
ओर जिसे रघनाकार का नाम नडनाचाय था । 

इस प्रसार इवमत पर सस्कृत, कन्नड, तमिछ, तेलूगु आदि अनेक 
भाषाओं में एाम्बे समय तक प्रन्य-रचना होती रही भौर उन अमर एवं 


श्श्र भारतीय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


गभीर ज्ञान-सम्पन्त कृतियों मे सजीवित तथा पल्लबित होता हुआ शैवमत 
व्यापक समाज से अपनी छोकश्रियता एवं महत्त्व को बनाये रखा। भारत 
की धाभिक परम्परा मे शैवमत का इस दृष्टि से भी महत्त्व है कि उसवे 
द्वारा सामाजिक सुधारों पर भी नया प्रकाश पडा | समाज को नया प्रगति- 
शील जीवन-दर्शव मिला । 


झेवो का प्रतीक चिह्न जिपुण्ड्रेखा 


शव सम्प्रदाय के अनुयायियों की विशेष पहचान उनकी तिलूक-रचना 
से परिलक्षित होती है। शैवो मे सम्प्रति उदासीन मत के लोग अधिक हैं। 
जन्हे सन्‍्यासी और गोसाई या गुसाई कहा जाता है। वैष्णवों में भी गोसाईं 
होते हैं, किन्तु दोगो की पहचान उनके लखाट पर बकित तिल्‍ूक द्वारा स्पष्ट 
हो जाती है । वैष्णव गोसाईं नासामूछ से लेकर केशप्रयंत, छलाट पर खड़ा 
विलक घारण करते हैं, जब कि शैव गोसाईं लत्यट के वाम पाइवे से दक्षिण 
बाहवें पर्यन्त समानान्तर भस्म की तीन पडी रेखाएँ अकित करते हैं । दैव' 
बैष्णवो की तिछक रेखा ऊध्वंपुण्द्र होती है और शैवों की लम्बायन भिपुण्ड 
रेखा । ललाट के अतिरिक्त वक्षस्थल, भुजाओ तथा शरीर पर और अन्य 
अगों पर भी श्रिपुण्ड भस्म रेखाएँ अकित होती हैं । इन रेखाओ को शिवभक्ति 
के सायुज्य ( एकत्व ) का प्रतीक माना जाता है । 


गाक्तमत 


आरत के धामिक इतिहास मे शाक्तमत जितना प्राचीन है, उतना ही 
उगका व्यापक प्रचार-प्रसार भी देखने को मिलता है। श्याक्तमत का आधार 
श्रुति ओर स्मृति रही है। आदिम महाझक्ति के स्प्र में जगद्विघायिनी 
महाकला की उपास्तना-पूजा-्रतिष्ठा एवं स्तवन-अर्चन मानव जाति के अभ्युदय 
के साथ ही जुडा हुआ मिख्ता है। वैदिक युग की आयये-आर्येतर जातियो 
को पुरातन संस्कृति एवं अस्थाओ मे झक्ति की उपासना के बीज अंकुरित 
हुए मिलते हैं, जो परवर्ती युगो मे अधिकाधिक ब्यापक तथा अनेक रूप+ 
रुपान्तरो में पल्छवित एवं विकसित होते गये ॥ भारत मे आदिकाल से जितने 
भी सम्प्रदाय, मत या पन्‍्य प्रकाश मे आये, उत सबकी आस्थाओ के मूल में 
एक शक्ति या महाशक्ति का अस्तित्व सन्निहित रहा है। प्रत्येक सम्प्रदाय के 
उपाएक की एक आराध्या शक्ति रही है और इसलिए प्रत्येक सम्प्रदाय किसी- 
न-किसी रूप मे दक्ति का उपासक रहता आया है। इसी शाश्वत, पुरातन एवं 
सार्वेजनीन भावना से जन-सामान्य मे अनादि आराध्या शक्ति को प्रथम संपुजित 
माना गया है । 


सृष्टि की आधद्याण्षक्ति की उपासना के मूत्र वेदों से लेकर उपनिषदो, 
*रामायण', “'महामारत', “गीता”, पुराणो और जैन-बौद्धो के साहित्य में सर्वेत्र 
प्रचुर रूप मे बिसरे हुए हैं। वेदों मे बाकू, सरस्वती, श्रद्धा, महालक्ष्मो, 
महाशक्ति, पृष्वी, अदिति आदि स्त्री-शक्तियों की कल्पना की गई है । समस्त 
देवों तथा सहघरी देवियो का आधान भी वेदो मे ही वर्णित है। ऋग्वेद के 
अप्टम अध्टक से 'इयं शुप्मेभि” कह कर महाशक्ति सरस्वती की वन्दना की गई 
है | ऋग्वेद के एक मंत्र ( ६६१ ) में कहा गया है कि "हे इस्द्र, से अग्नि और 
अश्विनीद्रय का बवलम्बन करती हूँ । मेरा आश्रय-स्थान विशाल है। मैं समस्त 
प्राधियों मे आविष्ट हूँ । जो भुस्ते नही मानते हैं, ये क्षीण हो जाते हैं ॥ जिस 
पर मेरा अनुप्रह हो जाता है, उसे मै बलवान स्तोता, ऋषि या बुद्धिमानु बना 
सकती हूँ***।' सामवेद के “वार्ययस युक्त' में 'हु-वाह बाचम्‌' तया “ज्योतिप्टोम 
यूक्त' मेः बाप विसर्जन स्पोत्र!ं में याणी यो अधिष्ठाठू देवी सरतस्वतीके 
बहुविध रूपों की बल्पना की गई है। यजुर्वेद ( ब० शर )४ 'सरत्वत्य 
स्वाह्म मंत्र में सरस्वतो को आहृति-दान का उल्लेख हुआ है। यजुर्वेद ( ग० 
५१६ ) में द्वी पृष्वी तथा अदिति आदि देवियों का स्तुस्य वर्णव हुआ है। 





र्श्ड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


इसी वेद ( अ० १७५५ ) मे पाँच दिल्ञाओ के विध्न-्वाधा-निवारक इन्द्र, 
वरुण, यम, सोम तथा ब्रह्मा आदि देवो की रक्षात्मक पाँच शक्तियो का आवाहन 
किया गया है। अथर्ववेद ( ४४३० ) मे वर्णन हुआ है कि “मैं सभी रुद्रो, 
वसुओ तथा आदित्यों और समस्त देवो के साथ सचरण करती हूँ ।” इसी चेद 
( १०॥१२५ ) में भुवनमोहिनी आद्याश्क्ति कहती हैं--'मैं समस्त देवो के साथ 
जनमें व्याप्त हें !! इसी प्रकार बयवेशीपं, 'श्रीवृक्त', 'दिवीसूक्त! आदि सन्दर्भो 
में क्रॉक्ति के विराट स्वरूप, सृष्टि का एकमावर आधार सर्देब्यायिनी महाशक्ति 
का स्तवन किया गया है 

» वेदों की अपेक्षा उपनिषदो में सृष्टि की सर्जनात्मक आश्ाशक्ति का 
अधिक स्पष्ट तथा प्रभावकारी वर्णन देखते को मिलता है । 'केनोप्निपद्‌' में 
कहा गया है कि हैमवती (पार्वती ) ने महाश्क्ति के रूप मे प्रकट होकर 
बहातत्त्व का उपदेश दिया था। दस प्रमुख उपनिषदों मे दस महाविद्याएँ 
दस महाशक्तियों की प्रतीक हैं। उपनिषदों की ब्रह्मप्रतिरोधिनी माया एव 
अविद्या जगधस्प्रपच में विमोहित करने वाली ऐसी दिव्य शाक्तियाँ हैं, जो 
दन्द्वात्मक एवं भ्रमजेनित मिध्यात्व की विधायिनी हैं, किन्तु जो ब्रह्महप मे 
ही पर्यवसित है। उपनियदों की करलूाएँ-विकलाएँ, जो सृत्टि-रचना की 
अपरिहार्य साधन हैं, वस्तुत शक्ति के ही सर्वव्यापी स्वरूप की प्रतीक हैं । 

वेदों तथा उपनिषदों के ऋषि-महथियों के कार्य-कारण रूप जिस माया 
शक्ति का वर्चेह्व स्वीकार किया है मौर जिसकी अपराजेय, अप्रम्पार सत्ता को 
बार-बार तमत किया है। आदिकवि वाल्मीकि और पुराणकार व्यास ने भी 
उसकी सर्वव्यापक्ता के प्रति विनम्र वन्दनाभाव व्यक्त किये हैं। “रामायण” तथा 
“महाभारत” में सृष्टि सपोहिनी जगद्धात्री को स्तुति वर्णित है। “रामायण 
की सीता “महाभा रत' की द्रोपदी देहधारी मानव जगत्‌ की ऐसी महाशक्तियाँ 
हैं, जितके चरित्रों मे दिव्यता एवं भव्यता परिव्यास है और जिनके उदात्त, 
सर्वगुणोपेत आदर्शों की पूजा आज भी प्रत्येक भारतीय करता है । “भगवद- 
ग्रीता' मे भगवान्‌ ने अपनी द्विधा प्रकृति और माया का जो विस्तार, स्वरूप 
एवं प्रभाव बताया है, वह महाझ्वक्ति का ही व्युत्पन्न स्वरूप है | 
ब्रवर्ती पौराणिक युय में जगदुविधायिनी आद्याशक्ति मे अवस्त रूऐो 

को छेकर जिन वहुविध तत्र-प्रन्यों का दिर्माण हुआ और कई युगो तक भारत 
के वेद-वेदान्त-नविद्‌ सनीपियों ने तानिक उपासना के सर्वब्यापी प्रभाव को 
वरण क़िया, उसके स्वरूप एवं अस्तित्व के सुत्र बहुत पहले प्रकाश में आने 
छूगे थे । “रामायण में बला और अतिदल्य नामक बिद्याओ का उल्लेख 
हुआ है, णो कि तानिक महाविद्युओं की भाँति हैं और शिनकी उपासता को 


चाक्षमत्त र्श्५ 


प्रकार तातिक है । इसी प्रकार “महाभारत” (दया०, अ० २५९ ) में कहा 
गया है कि सर्वेतोमुखों वेदतत्र द्वारा समान रूप से सभी दर्षों को मोक्ष प्राप्त 
का समान अधिकार है । उन अन्यजों को न्नी, जिन्हे वेदों तथा स्मृतियों के 
अध्ययन-आचरण से वचित क्रिया यवा है 4 इस प्रकार महाभरर्तकार ने तब- 
विद्या को स्वतत्र वेद मानकार उसकी शावंभोसिकता और सर्वेजनोपयोगिता 
को प्रमाणित किया है। 


बेदों तपा उपनिषदों और “रामायण”, "महाभारत की अपेक्षा पुराणा में 
शक्ति के स्वरूप और उसकी उपासना पद्धति पर विस्तार से चर्चाएं हुई हैं । 
“मरार्कण्डेय', 'देवीभागवत”, “काल्किपुराण” तथा “भागवत” आदि पुराणों मे 
महाज्षक्ति के विराट्‌ स्वरूप की कल्पना की गई है और उसके विभिन्न स्परूपो 
की साधना उपासना की विधियों पर विस्तार से प्रकाश डाढा गया है । 
बेदों तथा उपनिषदों मे आद्या महाश्रक्ति के स्वरूप की सूत्ररूप में जो चर्चाएँ 
वर्णित हैं, पुराणों मे उनका व्यापक व्याख्यान क्षिया गया है। 'मार्केण्डेय- 
पुराण” का दुगसिम्नशतीस्तोत्र” यह स्थापित करता है कि विशरूपात्मक 
आद्याशक्ति भगवती दुर्गा समस्त देवताओं की अधिप्ठातू है। भगवदुगीता' 
की ही भांति “दुगमप्तशती भी प्रत्येक घ्मग्राण भारतीय परिवार की पवित् 
पुस्तक है। वर्ष में दो बार चैत्र और आख़ित मास मे प्रत्येक शक्तिपीठ और 
परिवार में भगवती दुर्गा के विभिन्न रुपो को पूतरा-अर्चता की परम्परा आन 
भी विद्यमान है । “मागवत' ( स्क० ३, ब० ४ ) में शिव को शाप देते हुए 
भूृगु ऋषूपि वे जिस शिवदीक्षा का वर्घच किया है उसका सम्बन्ध स्पप्ठता 
तात्रिक शाक्तमत से है। इसी पुराण के ग्यारहवें स्कन्‍्ध में केशव की पूजा 
तात्रिक विधि मे करने का उल्लेख है । 

पुराणा पर आधारित “नारद पाचरात्र' में शिव के साथ दझक्ति बोर 
महाणक्तिरपा दस महाविद्याआ का विस्तार से वर्षत किया गया हैं। पुराणों 
के युग मे प्रयेव देवता वे साप उसकी शक्तिख्पासहचरी का उल्लेख हुआ 
मिलता है, यथा--वारायथ बे साथ लक्ष्मी, शिव के साथ शिवा, सूर्य ने साथ 
सावित्री और ग्रधेश के साथ अम्बिका आदि । सीताराम, राघाइृष्ण, ल्दमी- 
नारायपघ, उमामहेश्वर और गौरीझदेश के दुब्रठ पति-पत्नी-मम्बन्धों मे घक्ति- 
स्वरूप स्प्रीतत्त का उल्लेख पहले हुआ है । 

परदतों साहित्य मे शाक्तमत से सम्बन्धित, विशेषरूप से ताबिक बाम- 
मार्य के सम्दध में, बहुदिध सामग्रो देखने को मिल्तो है। ऐसा प्रतीत 
होता है कि तोपरी घती ई० तक सत्रविद्या का पर्यात प्रचार हो चुका पा 
और ऐसे ठातित उपासकों को समाज में हेए दृष्टि से देखा जाने रूपा था । 
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बौद्ध महायान सम्प्रदाय के ग्रन्थ 'डलितविस्तर' ( ३०० ई० ) में कहा गया 
है कि 'कुछ लोग श्मशानों तथा चौराहों पर वेठकर साधना करते थे। वे 
अपनी पूजा से मद्य-माप्त का प्रयोग करते थे। इसी मे विदित होता है कि 
तथागत बुद्ध के समय में ही वाममा्णियो का प्रभाव प्रकाश में आ ग्रया था । 
बुद्ध ने ऐसे उप्ासको को निरा पावण्डी बताया है । जेन-साहित्य मे बुदकीति 
नामक एक ऐसे मुनि का उल्लेख हुआ है जो कि समस्‍्त घास्त्रों मे बिल्यात 
था, किन्तु मछलियो का आहार करता था । अपने उस आचरण के कारण 
बह उच्च जैताचार से भ्रप्ट होकर रक्ताम्वर धारण करने छग गया था और 
एकान्त संत का अनुयायी एवं प्रचारक हो गया था । 

इस प्रकार न केवल श्ाक्तमतानुयाग्ियो मे, अपितु जैन-बौद्धों मे भी 
वाममार्गी उपासना-पद्धति का प्रचार प्रसार हो चुका था और उनमे आचार 
की स्वतव, उन्मुक्त एवं स्वेच्छाचारी परम्पराएं प्रचलित हो चुकी थी। 
कूगभग ७ वी शती ई० तक इन वाममार्गी उपासको मे नरवलि वी प्रथा भी 
व्याप्त हो चुकी थी। सम्राट्‌ हर्पेवद्धंन के समय भारत-यात्रा पर आये चीनी 
यात्री छूँत त्साग ने अपने भ्रमण-बृत्तान्त मे लिखा है कि एक वार अयोध्या में 
पू्वे दिशा में वे शक्ति-उपासकों के एक ऐसे सगठन से घिर गये थे, जो उनकी 
नरबकि देवा चाहता था। किन्तु वे किसी प्रकार वहाँ से भाग निकले ये । 


उपयुक्त वहुविध सामग्री के आधार पर कहा जा सकता है कि देदिक 
परिपार्व मे ही थाक्तमत का अस्तित्व प्रकाश मे आ चुका था। बेदो, उप- 
निपदो तंथा पुराणों की सृष्टि प्रक्रिया मे सर्वश्र ही कहा गया है कि एकमेव 
परमत्तत्त्व परमेश्वर की इच्छा या वासना के फलस्वरूप इस ब्रह्माण्ड की 
रचना हुई। परमेश्वर को इच्छारूपी वीजशक्ति ही सृष्टि के उदय का कारण 
बनी । इस इच्छा से उसने स्वयं को दो भागों मे विभक्त क्या--एक से 
पुरुष तत्त्व और दूसरे से स्त्री तत्त्व का आविर्भाव हुआ। इन्ही दोनो वे स़्योग 
से सृष्टि की उत्पत्ति हुई । 

मृष्टि-विधायक इस स्त्री तत्त्व को आद्याज्नक्ति, महामाया या ग्रकृति आदि 
विभिन्न तामो से कहा गया 2 उसकी सत्ता ब्रह्म की सत्ता की भाँति अनादि, 
अवन्त एवं अपरिमित है । परव्रह्म के समस्त ग्रुणों एवं विश्वुतियों वा उसमें 
सकता आपएर है ? इत जा्वास्यपाति वर यूज उच्गीर करा डिस्वाएर अफेशा सककाश 
रूप में हुआ । उसके द्वारा सृष्टि-रचना का विस्तार अश, कला, कह्यप्ष और 
अक्षाश आदि विभिन्न रूपो हुआ । उसके कल्परूप से स्वाहा, स्वधा, दक्षिणा, 
स्वघ्ति, पुष्टि, दुप्टि, दिति और अदिति की उत्पत्ति हुईं । इसी प्रबार कलश 
तथा कक्षा से विभिन्न देवियाँ, अध्यराएँ, मावव देहघाटी स्वियाँ तप: 


शाक्तमत २१७ 


पशु शरीरधारी स्त्रीछ्षिमो की सृष्टि हुईं। उसी आधद्याशक्ति से लक्ष्मी, दुर्गा, 
सावित्री तथा पावंती आदि का आविर्भाव हुआ, जिनके महनीय बरदानो 
तथा कृपाओ से देवताओं तथा मानव-जाति के सकटो का निवारण होता रहा। 


इस प्रकार कहा जा सकता है कि विश्व के मूल में क्राद्याशक्ति ही विद्य- 
मात रही है और उरासे आविर्भूत विभित शक्तिर्पो की आराधना-उपासना 
के फलस्वरूप शाक्तमत का जन्म हुआ । इस मत के अनुतायियों द्वारा दस 
महाविद्याएँ परम आराषध्या मानी जाती हैं । “निगमो” मे जिसे विरादू विद्या 
यहा गया है, 'आगमो' मे उसे महाबविद्या' माप्र दिया गया है। दक्षिण 
तथा वाम, दोनो मार्गों के श्वाक्त समान रूप से इन दरा महाविद्याओं को 
उपासना और साधना करते है। ये दस महाविद्याएँ है--१ महाकालो, 
३. उप्रतारा, ३. पोडसी, ४, भुकनेश्वरी, ५. छिन्नमस्ता, ६ भैरवी, ७ धूमा- 
बली, ८ बगुलामुखी, ९ मातगी और १० क्मछा । 


तंत्रिर दीक्षा 


घाक्तमत की तात्रिक दीक्षा बडी जटिल और ऊहापोहमयी है । उसमे 
विधिवत्‌ दीक्षा प्राप्त परने चाले बिरले ही अधिकारी होते हैं। दीक्षा के समय 
सर्वप्रषम शिष्य को देवता वा ग्रूढ अर्थ एवं रहरय समझाया जाता है और 
साथ ही उसे युगोपित रसने के बठोर निर्देश दिये जाते हे । गोपनीयता के ये 
निर्देश नितान्त माबेतिव होते हैं और उनके अर्थ भी सर्वेया काल्पनिक होते 
हैं। बीजमन्र एवाक्षरी और अर्थेहवीन होते हैं, यथा--छी, वली, झ्री ऐं, हू 
आदि | इन बीजमत्नों वी ग्रोपनीयता ये राम्बन्ध म॑ कहां गया है कि धन, 
स्त्री और यहाँ तब हि स्वय को भी अपित क्रवे उनकी रक्षा बरनी चाहिए। 
दोक्षित एवं अभिषिक्त व्यक्ति ने अतिरिक्त मषो वे रहस्य को बिसी अन्य ने 
समध प्रव॒ट नहीं करता चाहिए । 

दीक्षित साधर की अन्तर्वाष्या मलिनिताओं के परविश्रीररण बे लिए पाँच 
भ्रवार की छुद्धियाँ बताई गई हैं, जिनरे नाम हैं--१. आत्मशुद्धि, २, स्थान- 
घुडि, ३. मत्रशुद्धि, ४. दृष्यचुद्धि और ५ देवताशुद्धि । इन शुद्धियों से 
चुद साथव देवता के पूजन का अधिकारी होता है । 

साधना ये समय साप्रक अनंद डिब्य नामों तथा बीजाक्षर मत्रो वा 
उच्चारण मरते हुए साथ हो तदनुसार अनेक प्रवार के अगन्यासों तथा बर- 
न्यासों का प्रयोग करता है । मधाक्षरों ने उच्चारण के साथ शरीर ये विभिन्न 
अगो का स्पर्श बरते जाते हैं, जिससे हि शरोर रे उन-उन अगा में दिव्य 
शक्ति का आधान हो 4 
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उपासना पद्धति 

आाक्तमत की उपासनता-पद्धति भी, तानिक दीक्षा की भाँति, नितास्त 
सुगोपित एवं निजी है । उपासना के लिए तीन भावों और सात आचारो का 
विधिवत्‌ पालन करना होता है। भाव साधक की आन्तरिक मानसिक 
अवृस्याआ के परिष्कार से सम्बन्धित है, जद कि आचाटो का सम्दन्ध बाह्या- 
वस्थाओ से है । 

भाव तीन प्रकार के हैं--१ पशुभाव, २ वीरभाव, और ३ दिव्य- 
भाष | उन्हे क्रमश पश्चाचार, वीराचार ओर दिव्याचार भी कहा जाता 
है। भन की वह अवस्था, जिससे अविद्याननित्त अद्वेतम्ाव सर्वधा विशुप्त हो 
जाता है, 'पशुमाव” कहलाता है। साधक की वह मन स्थिति, निसमे स्थिर 
या एकनिप्ठ रहता हुआ वह भ्रान्तिजनित अज्ञान का घ्वस करने में सतत 
प्रथत्नशीछ रहते हुए सफ्ठता वी ओर अग्रसर रहता है, 'वीरभाव' कहलाता 
है) साधक के मत की बह अवस्था, जिसमे अवस्थित रहता हुआ चह 
अद्वैतानन्द का अनुभव करता है, “दिव्यमाव” कहलाती है । इस प्रकार पशु 
भाव से ज्ञानसिद्धि, वीरभाव से क्रियाप्तिद्धि गौर दिव्यभाव से देवतावा 
साक्षात्तार होता है। साधक पशुभाव से ज्ञानोपछब्यि करके वीरभाव से 
साक्षात्‌ रुद्रत्व प्राप्त करता है और दिव्यभाव से देवता की भाँति क्रियाशील 
हो जाता है । 
सप्तविध आचार 


साधक के अन्‍्तर्मन से सम्बन्धित उक्त तीत प्रकार बे भावों वी सिद्धि 
के रिए बाह्मशुद्धि से सम्बन्धित सात प्रकार के आचारो का विधिवत्‌ आचरण 
या परिपालन करता आवश्यक बताया ग्रया है। “कुला्ण॑वतत्र' के अनुरायर 
शञाक्तमत के प्रमुख दो वर्ष हैं--पश्वाचारी और वीराचारी ) प्रश्तराचारी मत 
के अनुयायी झाक्त मद्य माय कर भक्षण नहीं करते हैं, डिन्तु वीराबारी मत 
के अनुयायी मय-मासादि का अनिवायंस्प से सेवन करते हैं॥ दोनो वर्ग 
के शाक्ता की साधना मे पशतु-पक्षी मनुष्य वी बलि द्वारा देवी को धान्त करने 
का विघान है । 

इन दो वर्यों के जनुयाजयियों के लिए सासशियि आवाटो का क्रियटत 
करने का निर्देश तत्रग्नन्यो मे वर्णित है। ये सलविध आचार हैं--4 बेदाचार, 
२ वंँष्णवाचार, ३ धँवाचार, ४ दक्षिणाचार, ५ वामाचार, ६ मिद्धान्वा- 
चार और ७ कौठाचार। तद्ग्रन्या मे ये आचार उत्तरोत्तर श्रेष्ट बताये गये 
हैं। प्रथम चार आचार पद्युभाव के साधक हैं । वामाचार त़या सिद्धान्हाचार 


झाक्तमत २१% 


वीरभाव वे साधक हैं और इसी प्रकार अन्तिम कौछाचार दिव्यभाव का साधक 
है। वीछाचार से साधित दिव्यभाव अद्वेतावस्था की चरम स्थिति है और 
आरम्भिक दोनो भावों की साधना वे अमन्तर ही इस अन्तिम भाव की प्राप्ति 
होती है। कौछ की अन्तिम स्थिति को प्राप्त करना ही साधक वा एकमात 
लक्ष्य होता है। इन सप्तविध आचारों का निरूपण इस प्रकार है--- 

१ वेदाचार--शाक्तो के इस आचार का सम्बन्ध कर्मकाण्ड से है| प्रत्येक 
साधर को आएप्वारनिए्ट होकर बैदिक करमों का नित्य अनुध्रात करना होता है, 
जिससे फि वाह्मघुद्धि के साय ही धर्म मे आस्था वनी रहे और मन को निर्मल 
किया जा सते । 

२ बैंप्णवाचार-साधक के मन में जो अन्धविश्वास और सकत्प-विक्ल्प 
उत्पत होते है, इस आचार के अनुपालन से वे निर्मेल हो जाते हैं । उस स्थिति 
भें साधक का मन ब्रह्मजिज्ञामा की ओर प्रदत्त होता है । 

३ दौवाचार--इस आचार वे परिपालछन से साधक के सन में अधर्म के 
प्रति भडचि और धर्माचरण के प्रति अभिरुचि उत्पन्न होती है। उसके अन्तस्‌ 
में ज्ञाम का प्रकाश होकर उपवी प्रदृत्ति ब्रह्मसाक्षात्कार के प्रति उन्मुख होती है। 

४, दक्षिणाचार--इस आजचाई के अनुप्रानसे साधक की इच्छा, ब्रिया 
और ज्ञान की शक्तियाँ उजागर द्वोती हैं । वह ब्रह्ममामीप्यता की ओर अग्रसर 
द्ोता है । इस उच्च अवस्था मे पहुँच कर साधक वामाचार की दीक्षा प्रहण 
करने का अधिकारी हो जाता है । 

निगम-प्रन्यो में जब क्रात्तमत का व्यापक्ता से ब्यास््यान हुआ, तब श्याक्त 
मत को दक्षिणाचार या दक्षिण भाग अयवा वेंदिक थाक्तमत के नाम से कहां 
जाने छगा। दाकराघार्य के अनुयायी दक्षिण भारत के दाशंनिक विद्वान 
दक्षिणाचारी शव हैं ॥ 

बासाचार वी अपेश्ा दक्षियाचार को उपासना-पद्धति में अन्तर हे । 
दक्षिणाचार को उपासना पद्धति अद्वतपरव है। दक्षिणाचारी साधक स्वयं 
वो शिव मानकर पचतत्त्दों मे द्ञिवा ( शक्ति ) का पूजन करता है। योगिक 

साधना द्वारा शक्ति तथा झत्तिप्ान को अभिन्नता की अनुभूति की जाती है । 
दक्षिणादार वा दूसरा नाम समयाचार भी है। इसलिए उसकी योगत्ताधना 
में समय का बडा महत्त्व है। समय ही शिव है, जो हृदवाताश्य में स्थित है 
और जिसमे साधक्ष या योगी अधिष्ठान, अनुष्ठान तथा अवस्थान, नाम तेया 
झुपभेद से पाँच प्रकार वा साम्य स्थापित बरता है। समय ही शिव तथा 
झक्ति के सामरस्य का बअ्रठीक है। रमयाचार ( दक्षिपाचार ) की साप्रता से 





२० भारतीय घमं-शाखाएँ औौर उनका इतिहास 


मूछाघार मे सुम्र कुण्डलिती को जागृत कर सहक्षघारचक मे अधिष्ठित किया 
जाता है और सदाध्िव के साथ ऐक्य स्थापित किया डझाता है ) 

तात्रिक ग्रन्थों वे अनुसार समुष्य शरीर में अनेक क्षुद्र अणाहियाँया 
रहस्यमय झक्तियुत विद्यमान हैं, जिन्हे नाडी कहा जाता है । उनमे सत्रस्ते 
महत्वपूर्ण झक्तियूल 'सुपुम्ता' है । उससे सम्बन्धित छ केख् या चक्र हैं । उस 
चक्र को 'कम्रल' कहा जाता है। येछ चत्रा एक के ऊपर दूसरा स्थित है । 
सबप्ते नीचे का चकक 'मुलाधार” कटि के नीचे स्थित है। उसके चारो ओर 
साढे तीन घेरो मे सर्पाकार शक्ति सुसुप्तावस्था मे विद्यमान रहती है । उसे 
“'कुण्डलिनी” कहा जाता है। शक्ति साधना से इसी कुण्डछिती को जागत किया 
जाता है और सबसे ऊपरी चक्र 'सहस्राधार मे के जाया जाता है। उसी 
अवस्था मे साधक स्वय को सिद्धि के निकट पहुँचा अनुभव करता है| 

५. वामाचार--यह अवस्था निदृत्ति-मार्ग की है। इस अवस्था में साधक 
समस्त भोगेच्छाओं पर विजय प्राप्त कर लेता है और समस्त मोह बन्धनो को 
विच्छिन्न कर डालता है । इस बवस्था में पहुँच कर साधक परम शिवत्व को 
प्राप्त करता है । 

६ सिद्धान्ताचार--इस अवस्था में पहुँच कर साधक मभस्त सासारिक 
क्रिया-कलापो से विमुक्त होकर दिव्य आलोक का दर्शन करता है। यह पूर्ण 
अध्यात्म की स्थिति है, जिसमे साधक शिव-सान्निध्य का अनुभव करता है । 

७ कौछाचार--जब साधक उक्त छ आचारो का विधिवत पालन एव 
आचरण करने के उपरान्त सातवी अन्तिम अवस्था को प्राप्त कर छेता है, तब 
बह स्वय को अनन्त विराट सत्ता मे विछयथित कर छेता है। आत्मा-परमात्मा 
के ऐक्य की यह स्थिति 'कीलछ” कही जाती है | 

शाक्तो कै प्रामाणिक एवं मान्य ग्रल्य 'परशुरामभागेवसूत्' मे कहा गया 
है कि दिव्यभाव म लीन ब्रह्मज्ञानी 'कौंछ' हैं। 'बुल्ार्णवतत्र में कहां गया 
है कि “दिव्यभाव मे अभिरत, सत्र समान रूप से देखने वाछा साधक कौछ 
कहलाता है'-- 

दिव्यभावरत कौंल्सर्वतव समद्िन । 

तत्रग्रन्यों के निर्देशानुमार उक्त झात्र प्रकार के आचारों का द्रमश 
उत्तरोत्तर परिपानब्नन एव आचरण करना उन साधकों के छिए आवश्यक है, 
जो प्रथम वार नये रुप में दीक्षित हुए हैँ । विन्तु जिस साधक का सम्बन्ध 
विधिवद्‌ दीक्षित वामाचारी परम्परा से है, वह सीधे वामाचार, सिद्धान्ताचार 
गौर कौलाचार का अधिवारी हो सकता है। उसे उपासता मार्गों का क्रमश 


शाक्तमत श्र! 


अनुसरण या आचरण करने की आवश्यकता नही है, अर्थात्‌ वह विराट सत्ता 
से ऐक्य स्थापित करने का पूरा अधिकारी है। 


इस प्रकार उक्त सपविध जाचारो का परिषरालन करता हुआ निष्ठाबानु 
शाक्त साधक परमगति को प्राप्त करता है। ये आचार पवित्र जीवन धारण 
करने ओर विपय-वासनाओो का दमन के लिए आवश्यक बताये गये हैं । किन्तु 
काछान्तर में झास्त्रीय निर्देशों की अवहेलना करके वाममार्गी द्ाक्तो तथा 
कौलछाचारियो ने शाक्त-साधना को आचरनिप्ठ परम्परा को स्वेच्छाचार में 
परिवतित कर उसे छोकनिन्दा का विषय वना दिया । 


कौलाचार की विकृतावस्था 


शान्मत में तथ-साधना की अन्तिम एवं सर्वोच्च स्थिति कौरापरर के 
कालास्तर में पाखण्डो साधको ने स्वेच्छाचार भे परिवर्तित कर दिया। इस 
स्वेच्छाचार पर स्वतेत्न ग्रन्यो की रचना की गई और उसे शास्त्रसम्मत बनाने 
का प्रयास क्रिया गया। परम्परागत तय्रश्चास्त्र को दुर्गेम एवं कठित साधना- 
पद्धति में प्रक्षेप जोड कर उस्ते वौद्धों के वज्धयान या वाममार्ण का अग बना 
दिया गया । कौलाचार के इस प्रप्ट रुप के सम्बन्ध में 'नित्यातत्र' नामक 
प्रन्य मे ऐसे निर्देश जोडे गये, जो कि रावंा शास्त्र विसयत थे । इस प्रकार 
नियमो से विमुक्त एवं अनुशासनहीन स्वर्ण-दृण का भेदशान न रखने बाले 
कल भ्रीतर से शाक्त, वाहर से शव और समाज मे वैष्णब--इन नाना रुपो 
को घारण कर पृथ्वी मे विचरण करने छूगे | 


इस प्रकार तत्र-साथना की एक नई आचार-पद्धति का प्रच॒तन हुआ और 
'कौछोपनिषद' जँसे ग्रन्थों का निर्माण किया ग्रया। उसमे कहा गया है कि 
“पूजा-पाठ दशा गज्ञादि से सुक्ति समव नहीं है। उस्ते प्राप्त करने के लए 
परम्परागत सामाजिक बच्धनो को सोडना चाहिए। कोऊ धर्मे का यही 
वीरीवित मार्ग है ।” स्तामाजिक वन्धनों, अर्थात्‌ परम्परागत शास्त्रीय 
मान्यताओं, नियमी और आदणशों को तिलाजलि देकर मद्य, मास, मत्स्य, 
मुद्दा और मेघुन--इन पथ मकातो वा स्वच्छद भाव से प्तेवन करना ही 
प्रत्येश कौरायारी का धर्म है। इस प्रदार वामपत्यों शाक्तो के प्रभाव से 
बोछाचारियो के पाखण्डो तथा अमामाजिक, अनैतिक आधपरणों के वारण 
शाक्त भा को उम्ज्दल परम्परा छोकनिन्दा के कारण ख्रीघोग्युख हुई और 
उसको छणा वो दुष्टि से देखा जाने गा । उसके प्रति समाज में अविश्वास को 
भावना उत्पन्न हुई । 


र्रर भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


चाममार्ग ( अभारतीय मूछ ) 


भारत की घामिक परम्परा मे शाक्तमत का इतिहास अनेक प्रकार की 
विसंयतियों से भरा हुआ है। भारत मे श्ञाक्तमत दो मुरुय भागो में विभक्त 
हुआ मिलता है--दक्षिण, जिसे 'सरल” भी कहा गया है, और वाम, जिसे 
“मधुर' नाम से भी कहा गया है। इन्हें क्रम दक्षिणाचार और वामाचार 
भी कहा जाता है ! दक्षिणाचार को समयाचार और वामाचार को कौछाचार 
नाम दिया गया है। दक्षिणाचार वेदानुमोदित, अत. भारतीय मूल का है, 
और वामाचार बेदवाह्य होने से अभारतीय मूछ का है और अवैदिक तत्रो 
पर आधारित है । 

ऐसा प्रतीत होता है कि भारतीय वैदिक श्ञाक्तमत की परम्परा जैसे 
समय-समय पर अनेक वाहरी देशो मे फैली, ठीक उसी प्रकार वामाचार कौ 
शाखा बाहरी देशो से भारत मे प्रविष्ट हुई । एशिया के विभिन्न देशो मे शक्ति 
की उपासना के विभिन्न रूप प्राचीन काल से ही प्रचलित थे । 'घीताचार” 
नामक त्ात्रिक ग्रन्थ मे कहा गया है कि बुद्ध के उपदेश से बमिष्ठ ने चीन 
जाकर तारा के दर्शन क्ये ये । भारतीय शझक्तमत में तारा क्षी उपासना 
का जो स्वरूप देखने को मिलता है, उस पर चीन का प्रभाव है । स्पष्ट है कि 
भारत से पूर्व चीन में देवी तारा की उपासना-पद्धति प्रचलित थी और यहाँ से 
बह भारत में आई। 

शक्ति वी वामाचार पद्धति की उपासना के मूल्ठ प्रतिनिधि सभवत मे 
जाति के लोग ये। यह मग जाति मूलत अभारतीय थी। किन्तु भारत 
मे आकर स्थायी रुप से वस गई थी। वह स्थापत्य और भवन-निर्माण 
की कछा में अत्यन्न बुशकू थी। “महाभारत” के पाण्डवों ने इन मगो से ही 
उस चक्रब्यूह भवन का निर्माण कराया था, जिसमे युद्ध करते हुए अभिमत्यु 
फेंस गया था । “कुछाछिकाम्दायत्त्र' मे मगो को ब्राह्मण वताया गया है। 
“भविष्यपुराण' मे सूर्योपाशसक मंग्रो का तथा उनके बरिष्ट व्यक्ति साम्ब का 
पुरोहिती करना वर्णित है| पारसी घर्में मे 'पीरे मथो” मगाचार्य वा ही बोधक 
है । इसलिए उनका गुल देश पश्चिम ही भ्रतीत होता है। उतकी उपात्तना- 
पद्धति में मद्यमासादि का सेवन प्रचलित था । उनमे पच॒ भकार सेवन की 
वही विधि वतेमान थी, जो भारत मे वज्चयानी वौद्ध तथा वाममार्गी शाक्तो 
मै अ्रचालित थी। इन आधारों पर यह अनुमान भला अचुवित ना छोपए सी. 
बृहत्तर एशिया के देशो में वाममार्य की उपासना-पद्धति प्रचलित थी । 

भारत में वाममार्गी उपासना-पद्धति का प्रचलन, शाक्तो से पुर्वे वद्धयाती 
बौद्ों की आचार-पद्ृति में बहुशुत हो चुका था। बोद्ध घर्मे के वद्ययान 


शाक्तमत र्ररे 


सम्प्रदाय का उदय कुषाण सम्राट कनिष्क के समय ( प्रथम शती ई० ) में ही 
हो चुका था और वाममार्गी शाक्तो मे प्रचल्ति पत्र मकार की उपासना-पद्धति 
विशेष हूप से वगाठ तथा असम में प्रकाश में आ चुकी थी। दक्षिणाचार के 
अनुयायी वृदिक परम्पराओो का अनुसरण करते थे और वामाचारों बौद 
अवैदिक वज्धयाती मान्यताओं के अनुयायी थे । ये वामाचारी विभिन्न जातियो 
तथा वा के थे और अवसर तथा परिस्थिति वे अनुमार स्वेच्छा से द्विज या 
ब्राह्मण वन जाते थे । 

इस प्रकार ययत्रि छक्ति-उपासक वाममार्ग की उपज अभारतीय थी, 
और भारत मे भ्विष्ठ होने वे बाद झाक्त-उपासको के एक वर्ग को उसने अपनी 
आचार-द्धति पे प्रभावित कर छिया था, तयापि काछान्तर में उत्तका भारतीय- 
करण हो गया । भारत में उसका विवाप्त लकुलीश और कापाछिक बामगार्गी 
धाक्त धाप्ताओं के रूप में हुआ । 


पंच मरारात्मक वामाचार साधना 


वाममार्ग में अभिषिक्त या दीक्षित पूर्ण ज्ञानी साधक वे लिए पच भवारों 
के परिपराकत का विधान क्या गया है। तम्र-प्रन्यो मे पच भकार की महिमा 
विस्तार से वर्णित है। वहाँ यह निर्देश किया गया है कि पच मकारो को 
सम्पन्न किये बिता साधक को सिद्धि प्राप्त नही हो सकतो है। महामाया 
जगदम्ब्रिका की पूजा-उपासता वे छिए मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा ओर मैथुन-- 
इस साधनरूप पच मक्‍़ारो का विधि-विहित उपयोग प्रयोग करना चाहिए । 
इन पर विजय प्राप्त करने के उपरान्त साधक पूर्ण शिवत्व को प्रास परता है । 
तदुपरान्त बहु बभेद-माव की परमोच्च स्थिति वो प्राप्त करता है। इस 
सम्बन्ध में 'तित्यातत्र” नामक ग्रन्य मे कहा ग्रया है कि उस १रमावस्या को 
प्राप्त करने के उपरान्त साधक के लिए देख्नन्काउ-तिथि, धत्रु मित्र आादि वा 
घोई लियम तथा भेद नहीं रह जाता है-- हे देवेशि, महामत्र साधता का भी 
घोई नियम नही है। वह कर्दम-चम्दन, मित्र झग्रु, ध्मशान-झह और स्वर्ण- 
हुृण ने! भेद भार से मुक्त हो जाता है। साधक बी यह पिमुक्तावस्था ही 
'कीठाबाए' के नाम से बही जाती है । 

बौटाचार गाघना में पर मकार प्रतोशात्मव तत्त्व हैं । वस्तुत मद्य एक 
भौतिक मदिरा ने होकर ग्रह्मसन्प में स्थित सहस्नदछ कमठ से आदुत “बगूत' 
या 'मपु" है। योगशक्ति के द्वारा साधक इसे ज्ञानरपो सड॒य से वासनास्पी 
पशुओं ( अनिष्टो ) को मारता ( दमन करता ) है । इन वासनाओं वा दमन 
कर सन को सदाशित में सत्मय कर देना ही “मांस' मेवन हैं। शरोर ग्रे स्थित 


र्२४ भारतीय धर्म-शावाएं और उनका इतिहास 


इडा तथा गिगला नाडियो मे प्रवाहित होने वाठे खास प्रश्चाप्त ही मत्स्य है। 
मत्स्य-सेवन वे द्वारा साधक प्राणायाम की प्रक्रिया से श्वाम-प्रश्नास को अवस्द्ध 
कर प्राणवायु वो सुपुम्ना नाड़ी के भीतर सचालित करता हैं। अततु-सग का 
परित्याग तथा सत्सग वा सेवन ही 'मुद्रा' है। साधक की अन्तिम या परम 
स्थिति सहखाधारचद्र में हिथित कुण्डलितो का मिलत ही “मैथुन” है । 

'महानिर्वाणतञ्र के ग्यारहवें अध्याय मे प्र मकारो की विधि तया फल 
का वर्णन करते हुए कहा गया है कि मद्यपान से अष्ट ऐश्वर्य तथा परा मुक्ति 
का लाभ प्राप्त होता है। मासन्‍्भक्षण से साधाव्‌ नारायण का स्वरूप-दर्शन 
होता है। मत्स्य-आहार से महावाली के दर्शन होते हैं। मुद्रा के सेवन से 
भगवान्‌ विष्णु का वर प्राप्त होता है । अन्तिम मैथुन के सेवत से साधक परम 
शिवत्व को प्राप्त करता है ॥ पच मक्तारो के सेवन के ये प्रतीकात्मक सकेत हैं । 
तत्रशास्‍्त्र मे पच्र मकारों को मानसिक्र दृत्तियों वा सवेतात्मक प्रतीक माना 
गया है और उनकी सिद्धि के लिए सूक्ष्म तात्त्विक स्वरुप की साधना करनी 
बताई गई है। 

पच मकार वस्तुत आन्तरिक श्रद्धत्तियों से सम्बन्धिद हैं और इसीलिए 
उन्हे महापातकों का विनाश्यक माना गया है। “श्यामारहस्थ नामक तत्र ग्रन्थ 
में कहा गया कि "पच मकारों का शास्त्रोक्त विधि से सेवन करने पर 
महापातक नष्ट हो जाते हैं“-- 

मद्य मास च मत्स्य च मुद्रा-्मैयुनमेव च । 
मकारपश्षकज्चेंद. महापातकनाशनम्‌ ॥ 

पाखण्डी वामाचारियो ने इन प्र मकारो की प्रतीकात्मकता को द्स्मित 
कर उन्हे स्थूल भौतिकता का साधन बनाया और इस प्रकार सभाज मे 
बामाचार के प्रति घृणा एवं वितृष्णा बढती गई॥ उन्होंने परम्परागत 
साधना की गरिमा को क्षीण कर दिया। फलरवरूप वामाचार की साधना 
पथप्रप्द अनैतिक लोगो का एक गोपतीय सगठन वन गया । पचत्व का यह 
पतनोन्युखी आचार इस सीमा तक पहुँचा कि “हठयोगप्रदीषिका' मे कहा गया 
है कि 'जो नित्य गोमास भक्षण और अमर वारुणि का प्रयोग करता है, उसको 
मैं कुलीन मानता हूं । ऐसा न करने वाला कुल्घातक है । ( शा्ड७ ४८ ) 

आगे चलकर इस पन्‍्य के अनुयाधियो ने मैथुनादि वे अतिरिक्त वश्चीकरण, 
स्तम्भन, विद्वेप, उच्चाटन, मारण और मोहन आदि पट्‌ क्रियाओं का प्रयोग 
किया। इस प्रकार वामाचार की उदात्त परम्परा 'कामाचार' तथा चरित्र- 
हीनता, अर्नैतिकता और श्यारीरिक आनन्द का द्योतक वन गया और बुरी 
त्तरह वदमाम होकर अस्तित्वहीत हो गया । 


शाक्तमत श्रष 


वाममार्ग के विभिन्न पत्थों का उदय 


यामगार्गी शाक्तो के: समयन्‍्समय पर विभिन्न पन्‍्यो वा उदय होता रहा 
और समाज द्वारा उपेशित सपा तिरस्कृत होने के बारण अत्प समय मे ही 
विछुप्त होते रहे । इस प्रत्रार के पन्‍्यो के गाम थे--भोलीपन्य, करारीपन्य, 
पीछापन्ध, मार्मोपन्य, माताफथ, झुंद्टापस्थ, वुम्जिषापत्य, गुहापत्य भौर 
अधोरपन्ध या सु रभगपन्‍प ॥ 

इस सये वागमार्गी पन्‍्यों के सम्मन्ध मे दिस्तार से जानकारी उपत्ध 
गरी है। छुम्णिशापन्य के सम्बन्ध मे “नित्यारिक तिए मंत्र सामक ग्रस्य मे 
जार हुआ है, सिसफी रपना १२९४ पि० में हुई थी। इस कार प्राभीवतां 
कौ दृष्टि शे इसरशा मर्त्य है; रिन्तु अत्प समय मे ही यह कपावशेप हो 
गया । गुह्पस्ध सांत्रिक शाक्तो की गुह्यशाणा से सम्मन्धित था। शिधिवत्‌ 
दशा प्ररण करते के उपरान्त ही इस पन्‍्य मे प्रवेश होता या। वन्दराओ, 
शभुद्दाओं सपा नितान्त गोपनीय स्थानों मे इस पन्‍्य का पुछ समय तक मस्तित्य 
अगा रहा । 

पाममार्गी रान्‍्तो कंय अधोरपरष था सरभंगपन्‍्थ, ऐसा घतीत होता है कि 
७वी दती ई० भे य्तेमाव पा, बधोहि गाटयशार भषभूति के 'भाखतीमाधप' 
जाटक में ऐेवी परागुण्डा ये पुजारी अपोरघष्ड तथा उगशी शिष्शा कपाणतशुष्दणा 
गा उत्ेष्त हुआ है। ये दोनों गरमेघ के अगुमामो थे । इस पत्प के अनुपामी 
सोचिक साधु मनृष्य की सोपशे ठिए मद-माप्तादि का सेवन करते थे । भेरव 
तथा घामुण्दा ऐपी उनके उपाह्यदेव थे । अपने उपास्य को ये नरयल्ति घड़ाते 
से और इमशान मे रहरर यौभःस उपासना द्वारा सिद्चियाँ प्राप्त करते थे | 
इन्हें भवधूत या औषड़ गए जाता था और श्योकि गरयएि के अनुयायी थे, 
अत शामाज मे उनका माम भयप्रद बता हुआ था। सूर्तिपूणा पर उनका 
पिश्मार नही घा। 

शाम्भति अपोरपत्य का राग्यग्ध गाथपन्य ये! हठपोगिषें ता शोतिक 
बाममा्धियों से है ओर नरबधछ्ति री प्रषा उनमे समाप्त हो गई है। विसी 
समय बड्ोशय स्पित सपोरेश्वर मठ और दणशी में ड्री-ुण्ड सठ उनके बहुगान्य 
कैसे थे। सेशान्तिक दृष्डिसे वे अद्वैतवारी हैं। साधना की दृष्डि ते उन्‍हें 
हडघोगी या सप्योगी बहा जाता है। जमे कोई स्वेश दहन धारण करो हूँ 
को कोई रंगोव यहा । सम्प्रति उनहे दो यगे हैं--अवधूत ( तिर्शायी ) और 
एट्श्य | इग एग्प पर भी यधपि प्रस्ध-रब गा हुई, डिन्चु वह उपठम्ध गटी है । 
शीनाराम का 'विविधतार' भोर टोडमनराद की “'रागमाग! आदि इतिश 
इसी परद रे सम्बन्धित हैं; 

१६ भा० 


र्र६ भारतीय धमम-चाखाएँ और उतका इतिहास 


प्रमुख दाक्तपीठ 

तत्र-ग्रन्यो में निरूप्रित भ्क्ति-उप्रमठा के जो विधि-विधान हैं, उसके 
अनुरूप शक्ति के उपासकों की सख्या भले ही आज न्यून हो गई है, तथापि 
शक्ति-पुजको एवं आराघको, भक्तों का श्रसार प्राय समस्त भारत में देखेने 
को मिलता है॥ सुदूर अतीत में भिव ओर शक्ति के प्रति भारत के जन 
भानस में जो श्रद्धा भक्ति विद्यमान रही, उसकी परम्परा निरन्तर विकसित 
होती रही और भारत के नगयरो से लेकर गाँवों तक प्रतिष्ठित शिव तथा देवी 
के असस्य मठ, मन्दिर एवं पीठ आज भी इस देझ्न की घमरममनिप्त जनता के 
विश्वामों के प्रतीक हैं ॥ 

शाक्तमत के तात्रिक प्रल्यो ( वुलालिक तत्र ) मे पाँच बेदो, पाँच योगियों 
और पाँच पीठो का उल्लेख हुआ है। उत्तर, दक्षिण, पूर्व, पश्चिम और 
अध्वें--ये पाँच आम्नाय ( वेद ) हैं॥ महेख्वर, शिवयोगी आदि पाँच योयी 
हैं। उत्कल मे उद्धियान, पजाव से जालघर, महाराष्ट्र मे पूर्ण, श्रीशली मे 
मतग और कामरूप ( असम ) में कामाह्या-ये पाँच प्रमुख पीठ हैं। किन्तु 
काछान्तर में इन सिद्धपीठों की सख्या ५१ हो गई। 

आरत के कुछ श्रमुख शाक्तपीठ ऐसे हैं, जो प्राचीनता की दृष्टि से 
हेतिहासिक महत्व के हैं और जिनकी ख्याति आज भी पवित्र सिद्ध तीर्यों क 
रूप में बनी हुई है। दक्षिण भारत में श्रीशैद पर्वत पट '्रह्मरम्मर/ नाम 
से एक प्रसिद्ध ग्ात्प्रीठ उल्लेखनीय है ! उसे वौदधर्मानुयायी मल्लिकार्जुत 
द्वारा यवाया हुआ बंठावे हैं ) ४०० ई० पूर्व मे चद्धगुम् मोर्य की पुजी इस 
झक्तिपी३ की अनन्य भक्त थी ) वह प्रतिदित मल्लिका प्रृष्पा से देवता की 
अर्चेता करती थी। यह पहले बौद्ध मिक्षुओ वा तीर्षस्यछ था, किन्तु 
कलान्तर में हिन्टू मन्दिर के रूप मे परिवर्तित एवं विश्वुत हो गया । इस 
मन्दिर में शिव तथा शक्ति ( ब्रह्मरम्मा ) की प्रूजा-वर्चना की परम्परा आज 
भी वर्तेमान है गौर उसका घाभिक महत्त्व चना हुआ है । 

इस मन्दिर वी अपनी विद्येपता है। समस्त भारत में यह एकमात्र ऐमा 
मन्दिर है, जहाँ समस्त घर्मों तथा जातियो के लोग निविरोध प्रवेश कर मकते 
हैं। वे अपनी निष्ठाओ, विश्वामों के अनुसार देवता की पूजा अचेता कर 
सकते हैं ओर भगवान क दर्शनो का छाम्र उठा सकते हैं। इस सर्प में यह 
मन्दिर घाभिक सद्भाव का भी अनूठा उदाहरण है| 

सम्दृठ के प्रसिद्ध लाटकक्‍कार भवभूति ( ७दी शत्ती ई० ) के 'मालती- 
साधव” माटक में काप्रोलिक सनन्‍्यासी अधोरधण्ट का उल्लेख हुआ हैं, जो 
देवी चापुण्डा का पुजारी या उपासक था। उसका सम्बन्ध उक्त श्रीक्षट 
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शाक्तपीठ से था । उसको शिष्या सन्‍्यासिनी कपालकुण्डला भी देवी चामुण्डा 
की अनन्य उपासिका थी। दोनो ने योगाभ्यास ारा आख्रर्येजतक सिद्ध 
प्राप्त की थी । नरमेध यज्ञ उनकी साधना की मुख्य क्रिया थी । 

इसी प्रकार सहरसा स्टेशन ( दरभगा, बिहार ) के तिकट बनगरामहिसी 
नामक गाँव के पास उम्रतारा देवी का एक प्रसिद्ध शाक्तपीठ है। कहा जाता 
है कि सतीदेह का यहाँ पर नेत्रभाग ग्रिग या। यहाँ एक यत्र पर तारा, 
एकणटा त़था नीछ रारस्वती की मू्तियाँ उत्कीणित हैं। इनके अतिरिक्त मन्दिर 
में दुर्गा, काछी, अिपुसुन्दरी और तारकेश्वर तथा तारानाथ की मूर्तियाँ भी 
स्थापित हैं। इस सिद्ध शाक्तपीठ मे देवी के दक्शतो का पुष्य छाम्र प्राप्त 
१रने के लिए आज भी देश के सुद्रुर अचलो रे बहुसख्यक धर्मनिष्ठ जनता 
आती है। 


शात्तपीठो की परम्परा में एक प्रसिद्ध शाक्तपी5 आमेर ( अम्बा मगर ) 
में स्थित है। यह स्थान जयपुर ( राजस्थान ) से छगभग सात कि० मी० 
दूए है। यहाँ पर काली माता का प्रसिद्ध मन्दिर है। इस स्पान को गालव 
ऋषि की तपोशूमि बताया जाता है। निकट ही शकर का भी मन्दिर है । 
इस्त प्राचीन शाक्तपरीठ में भी सुदूर स्थानों से यात्री दर्शनाथ आते हैं । 

एक समय श्वाक्तमठ का समस्त भारत मे श्रचार-प्रसार हो चुका था। 
फिन्तु कालान्तर मे उसका अस्तित्व विशेष रूप से असम, बगाल और गौण 
ऋूप से बिहार तथा नेपाल मे सीमित हो गया था। इस्न मत वा प्रधान तीथे 
असम स्थिति कामाझुया देवी का सिद्धपीठ है। कोच राजा नरतारायण के 
शझासत काझछ ( १६४१-१६९१ वि० ) मे शैय घर्मे को बडा धक्त मिला । यह्‌ 
दाजा स्वय बड़ा धास्त्रत् था। हिन्दू घ॒र्मं के प्रचार-प्रसार मे उसका उल्लेख- 
भनीय योगदान रहा। बह धाक्तमतानुपायी था और मुगछ बादशाहों द्वारा 
ध्वस्त कामाख्या देवी के मन्दिर का उसने पुनरुद्धार किया या। उसने बगाल 
से घमंनिष्ठ शाक्तदर्शन के ज्ञाता विद्वान्‌ ब्राह्मणों को अपने राज्य मे आमत्रित 
किया ओर उन्हें मन्दिर को पूजा प्रतिष्ठा के लिए नियुक्त किया था। वहो 
परम्परा आज भी वर्तमान है। आज भी कामाझूया देवी का पुजारी नवद्वोप 
भा बाहाण हुआ करता है। इस मन्दिर मे देवी के अतिरिक्त राजा नर- 
नारायग और उनके भाई (जो कि उनका सेनापति या ) सिलाराम की 
प्रर्तर यूतियाँ दर्शवो वी प्रेरणा और थद्धा के स्लोत हैं। 

प्रमुख शाक्तपीठो में शाठमाण्डू ( नेपाल ) में गुहोश्वरी देवी का मन्दिर भी 
एब है । नेपाल में भारत की ही भांति देवी के अनेक छोटे-बड़े मन्दिर विद्यमान 
हैं, जिससे ज्ञात होता है कि नेपाछ मे किसी सम्रय शाक्तमत का व्यापक 
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प्रचार प्रसार था। शक्ति के उपासकों के ज्वाल्यमुखी, विन्ध्यवासिनी, चाहा, 
बगुल्यमुखी तथा काली, चामुण्ड आदि देवियो के प्रसिद्ध पीठ हैं कौर उन 
पीठो में भरव, उन्मत्त भरव तथा कालभरव वी भी पूजा प्रतिष्ठा होती है । 


शाक्तमत का साहित्य 

शाक्तमत का अस्तित्व बहुत प्राचीन होने के कारण गौर उसका प्रसार 
भारत के सभी अचलो में होने के कारण उस पर प्राचीन समय से ही ग्रन्धो 
की रचना होने छग गई थी। श्वाक्तमत यद्यप्रि भारत की मूछ घर्मं शाजा है, 
तथापि कालान्तर में उसका प्रसार नेपाल तथा तिब्बत में भी वहुप्रचलछित 
धर्म के रूप में हुआ । इसलिए थाक्तमत का अधिकतर साहित्य या तो तिब्यत 
भे पाया जाता है अथवा हस्तलिखित ग्रन्थों के रूप में अप्रकाशितावस्था मे ही 
कालक्म से वह निरन्तर नप्द होता रहा | साहित्य रचना की दृष्टि से शाक्त 
धर्म की ग्रन्थ सामग्री को प्रमुख दो भागों भे विभक्त किया जा सकता है-- 
श्रीकु और काछीकुछ । श्रीकुल से सम्बन्धित प्रमुख ग्रन्थ हैं--अगस्त्प कृत 
'क्तिमूत्र”, तथा “झक्तिमहिम्तस्तोत्र', 'सुवोधामृत', 'ब्रियुरारहस्य, यौड- 
पराद कृत “विद्यारत्नसूत्र” द्वाकराचाये कृत "सोन्दर्यलहरी' तया “प्रपचसार', 
श्रीहपँ हृत 'शिवशत्तिसिद्धि! बौर अभिनवगुप्त कृत 'तत्राठोक । इसी प्रकार 
काछीकुल से सम्बन्धित ग्रन्थों के नाम हैं-- काछज्नान”, 'काछोत्तर' तथा 
“महाकालसहिता' थादि । 

इस धर्म शाखा से सम्यन्धित अधिकतर ग्रन्य ऐसे हैं जितकी जिस क्षेत्र 
या प्रदेश में रचना हुई, प्राय वही उनका प्रचछत भी रहा। उदाहरण के 
लिए मुख्यत तमिल, असम और वाल और ग्रौणत काश्मीर में शाक्तमत 
का प्रचार अधिक रहा। अत वहाँ बे आचायों तथा सातो ने अधिकतर 
ग्रन्‍्यो की रचना की। विन्तु वह प्रन्य सामग्री बहुत कुछ भशों म विदुप्त 
होती रही । 

शाक्तमत के सर्वांगीण नियमों पर एक विश्वाल ग्रन्थ निश्वासतत्त्व- 
सीमास्ता' नाम से लिखा गया, जिसका निर्माण ११वी शती ई० मे हुआ। 
शाक्तमत के क्षेत्र मे दक्षिण भारतीय छाक्ता की परम्परा बहुत प्राचीन रही 
है। सर्वांगीण प्रतिभा के विद्वान अप्पयदीक्षित (१६०८-१६८० वि० ) 
सूलरूप म शाक्तमत वे अनुयायी थे। उतसे भी पूर्व ११वी शी के 
आत्तिम चरण में वर्तमान वारंगठ ( आन्य ) निवासी आचाय॑ छदमीधर इस 
भ्रत के प्रसिद्ध विद्ाब्‌ हुए। उनका दीदय नाम विद्याघर था। उन्होने 
“'सोन्दर्यलह्रीभाष्य/ की रचना की | इसवे अतिरिक्त 'वामकेश्दरतत्र' में 
डाहोने ६४ वंत्रों वी सूची का निर्माण क्या। मिथ कथा समय नामक 
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जो का भी उन्होने निर्माण किया । उनके उपरास्त तजौर के तीन विद्वानो 
ने गुरु परम्परा से इस मत का अनुसरण किया। उनके नाम थे--तेधिहा- 
नन्दनाथ, भास्करानन्दताथ जौर उमानन्दनाथ। १८वीं शती ई० मे वर्तमान 
भास्वरानन्दनाथ दक्षिणमार्गी झाक्त तथा देवी के परम उपासक थे। जूर्तिहा 
नन्दमाथ उनके गुरु और भास्करानस्दनाथ उनके शिष्य थे। इन तीनो में 
भास्करानन्दताथ उच्चकोटि के विद्वान हुए। वे तजोर नरेश के सभा-पण्डित 
थे। उन्होंने 'वरिवस्यारहस्य” नाम से सभाष्य आर्या छन्दो मे झाक्त-साधना 
पर विद्वत्तापूर्ण ग्रन्य की रचना की ॥ शाक्तमत विषयक अनेक ग्रन्थों पर 
उन्होंने टीकाएँ तथा भाष्य छिसकर इस परम्परा को आग बढाया । 

इसी प्रकार वामप्रार्गी च्ाक्त झाखा का एक प्रसिद्ध ग्रन्य देवीयामल्तव्र/ 
है, जिसकी रचना १०वी झती के छूगमग काश्मीर मे हुईं। उसमे वाममार्या 
शाक्तो के धायिक अनुष्ठात बरणित हैं । धाक्तमत की अन्य झापाओं पर भी 
अनेक ग्रयो बी रचना हुई, जिनमे तत्र विषयक ग्रन्यो का विशेष नाम है। 
तत्र विषयक प्रन्य 


तत्नश्चासत्र की परम्परा बहुत प्राचीन है। तत्रश्ास्त्रीय ग्रधों मे 'तत्र 
शब्द का व्यापक अर्थों मे प्रयोग हुआ है। यहाँ तक कि साख्य, न्याय, धर्म 
शास्त्र और योगशास्त्र आादि बनेक विपयो को भी तत कहा गया है । तत का 
दूसरा नाम आगम है। तञ्रशास्‍्त्र के प्रणेता स्वय शिव हैं । उन्होंने इस धास्त्र 
का उपदेश सर्वेप्रथम भगवती पावंती को दिया था। यद्यपि अथवेवेद मे तत्र- 
विहित द्वियाओ, यथा--मारण, मोहन, उच्चाटन, वश्चीकरण आदि का उल्लेश्ल 
हुआ है, तथापि उन बेदविहित हक्षियाओ यो भगवान्‌ शकर ने कील्ति कर 
दिया था, ओर भगवती उम्रा के कहने पर कल्ग्रिग के लिए नयी तत्रविद्या 
का क्यन किया था | इस प्रकार तत्रश्ास्त्र का आधार शिव-पार्वती को माना 
जाता है। घुछ तत्र-प्रन्ध ऐसे हैं, जिनमे येदो को. अधिक महत्त्व नहीं दिया 
गया है ओर इसी प्रकार छुछ वेदिक मतानुयायी आाचाये ऐसे हुए हैं, जिन्होंने 
सत्र को अवेदिक माना है॥ फिर भी, क्योकि आगम का मूल आधार निगम 
( वेद ) है इसलिए तत्रशास्त्र का राम्बन्ध आगम निगम, दोनो से झुड्ा है। 
करल्पुव के लिए तबशास्थ को एकमात्र सिीद्धिदायक बताया गया है । 

तत्रशास्त्र अपने आप में एक स्वतत्र विद्या है और उप्तका साहित्य बहुत 
विश्वास है। इस विषय पर अप्रिकतर ग्रन्यों कौ रचना १०वीं झती के दाद 
हुईं। अथवृंददोय 'दर्तिहृतापनीयोपनिपद' से स्र्वेप्रथम तात्रिक महामत्र का 
उल्लेख किया गया है। इस उपनिषद्‌ पर झ्कराचार्य ने भाष्य लिखा है। 
इसलिए उसवदा निर्माण <बी शतों ई० से पहले हुआ | सत्रशास्त्र वे उपलब्ध 
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ब्ावीन ग्रस्थों मे लक्मणदेशिक (१९वीं शती ) दारा रिलित शारदातिलक 
नामक ग्रत्य तात्रिक घाक्तो मे बहुत प्राचीव माना जाता दै। १०वीं से १५वीं 
शती के वीच वौद्धतत्रो वा तिव्बती अनुवाद हो चुका था। अत स्पष्ट है 
कि वौद्धतश्ों की निर्माण-परम्परा ८वी शती ई० बे पहले की है। साथ ही 
यह भी सुनिश्चित है कि हिन्दुततों के बाद ही बीद्धतत्रा का निर्माण हुआ । 
इसलिए तत्रश्मास्थीय ग्रन्थों की निर्माण-परम्परा वी प्राचीनता असन्दिग्ध है। 
विपय-वस्तु वी दृष्टि से समस्त तत्रश्चास्त्र तीन मांगों में विभक्त है-- 
आगम, यामल तथा सुख्यतत्र । ततब्रशास्त्र वे जिस माग से सृष्टि, अटय, दव- 
धुजा, पटुकर्मंसाधथन, पुरक्षरण और चतुविध ध्यानयोग का वर्णन है, उसे आगम 
कहां गया है। तत्रझास्त्र के जिस भाग में सृध्टितत्त्व, ज्योतिष, नित्यकर्म, 
वर्णभेद और थुगधर्म का वर्णन है, उसे “यामछ” कहा यया है। इसी प्रक्रार 
जिस भाग में सृष्टि, प्रल्य, देव सस्थान, मत्रन्यत्र निर्णय, तीयय॑, आश्रमधर्म॑, 
कल्प, घोचाशौच, राजधर्म, दानधर्म, गुगधर्म, व्यवहार और आध्यात्मिक 
नियमों का वर्णन है, उसे 'मुख्यतत्र” कहा गया हैं। इस श्ास्त्र वी उपयोगिता 
हया छोकप्रियता इतनी बढी कि भारत में जितने भी धार्मिक मत प्रचरित 
हुए, उनवे अटंग-अछग तत्र प्रन्यो का निर्माण हुआ। ब्राह्मणतत्र, वबौदतत्र 
ओर जैततत्र वे रुप में तत्रशास्त्र की परम्थरा निरल्तर विकसित होती गई । 
उपासना-पद्धति भर उपास्य देव की भिन्नता के वारण एवं ही ततथाता 
के अनक वर्ग या भेद हुए। उदाहरण के लिए एक दी ग्राह्मणतत्र व सौरतत्र, 
गाणपततत्र, वेष्णबत्त्र, चैउतत्र तथा ज्ञात्तठत्र आदि अनक शाखाएँ विव्तित 
हुईं। स्रोरमत और गाणपत्य मत यद्यपि प्राचीन हैं, दयापि उनका प्रचार- 
असार एक समयावधि के अन्तगंत रहा । वैष्णदतत्र, शवतत्र और द्याक्ततत्र वी 
परम्पराएँ अधिक विकसित हुईं और उन पर विपुर साहिय की रचता हुई । 
वर्णवतत्र--वैष्णवतत्र के आगरम-ग्रन्यो को प्राचरात्र” के नाम से वहा 
जाता है । उसका सम्बन्ध वेद वी एकायन शाखा से स्थापित किया यया है । 
भगवान की शरणायति के प्रति नितान्त एकान्दिव भाव से तत्मयता के वारण 
ही इसे एकायत' कहां गया है॥ इस तत्र मे चारों वेद, सास्य योग और इत 
पाँचा वा समन्वय होने से उसका 'वाँचरात्र' नाम पडा । आये इसे सावप्रतधर्य 
भी वहा गया । उत्पल्मट्र ( १०वॉं छती ) की 'स्वन्दकारिका' से ज्ञात होता 
है कि पाचरात्र मत ठीन शाखाओं में पत्छवित हुआ--पाचरात्र श्रुति, पांचरात्र- 
टपनिषद्‌ और पांचरात्र-सद्दिता । 
बैष्णदवत्र या पाचरात्र मत पर विपुद साहित्य उपलब्ध है, जिसवा वि 
स्वह्पाश भी प्रकाश भे नहीं आ पाया है। काविजल्सद्धिता' में पाचरात्र 
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की अभिन्नता का निरूपण यद्यपि वेदान्त दर्शन मे भी प्रतिपादित है, तयापि 
इक्तमतव की दाझनिक दृष्टि उससे बुछ मिन्न है / झाक्त-दृष्टि से उपासना 
के छिए सर्वप्रथम उपास्य की स्थापना की जातो है और तदनन्तर मत्र द्वारा 
उसमे प्राण-प्रतिष्ता वी जाती है। फिर उसमे सजीवता का आधान कर 
उपास्यदेव का आवाहन क्या जाता हैं। शथ्वाक्तो की उपास्या देवियों मे 
मुख्यत काली, तारा, सिहदाहिनी तथा जयद्भात्री हैं। इन बाराध्या झक्तियो 
के बीजमत्र भिन्न भिन्न हैं । 
शाक्त दर्शन मे शक्ति-साधना के छब्दीस तत्त्वो को तीन वर्गों मे दिभाजित 
किया गया है। उनके नाम हैं--शिवतत्त्व, विद्यातत्व और आत्मतत्त्द । 
शिवतत्त्व के अन्तगंत शिव तथा शक्ति का समावेश किया गया है ॥ विद्यातत्त्व 
के अल्तगेंत सदाज्षिव, ईश्वर ओर शुद्ध विद्या का समावेश है | तीसरे आत्मतत्त्व 
के अन्तगंत इक्कीस तत्त्वों के नाम हैं--माया, कला, विद्या, राय, काल, 
वियति, पुरुष, प्रकृति, बुद्धि, अहकार, मन, पांच फर्मेन्द्रियाँ ( बाकू, पाणि, 
पाद, पायु और उपस्थ ), पाँच विषय ( शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध ) 
और पाँच भहाभूत ( पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश )4 
सृष्दि-उत्पति के सम्बन्ध मे ज्ाक्तमत की दाशेनिक दृष्टि सर्वथा निजी है । 
वहाँ कहा गया है कि सृष्टि-उत्पति के द्वितीय चरण मे शर्कक्त के भूतिरूप का 
सामूहिक प्रकटीकरण कूटस्थ पुरुष तया माया दाक्ति के रूप में हुआ। कूटर्थ 
पुरुए विभिन्न आत्माओं का फिण्ड या साम्रुहिक रुप है और माया शक्ति विश्व 
का अभौतिक उपादान । साया शक्ति से नियति की उत्पत्ति हुई, जिसके द्वारा 
जगत्‌ अनुशासित तथा नियमित है । नियति से काल का पभ्रादुर्भाव हुआ, जो 
कि इस जगत का सचालक है । 
महाकवि एवं दाशंनिक श्रीहर्ष ( १२वीं शिती ई० ) द्वारा विरचित 
“शिवभत्तिसिद्धि! नामक ग्रन्थ मे शिव-श्कक्ति वे अद्ययवाद का विस्तार से 
विवेचन किया गया है। उसमे श्ञाक्तमतानुसार सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध 
मे कहा गया है कि सर्वप्रथम अद्वेत परम पुरुष के हृदय में सृष्टि को इच्छा 
उत्तन्न हुई बोर उम्त इच्छा से वह शिव तथा शक्ति के रूप मे विभाजित 
हुआ। उसमे शिव प्रकाशरूप है और शक्ति विमर्शरूपा। विमर्शरूपा शक्ति 
के पूर्ण वया शुद्ध अहकार की स्फूर्ति, चित, चैतन्य, स्वा्तश्य, कहुँत्व तया 
झफुरण आएंतदि अनेक ऋष्ण हैं) प्रकप्ण को जिद और दविप्े को पुत्ति 
कहा गया है । दोनो का अस्तित्व युगपत्‌, परस्परापेक्षित है॥ शिव-शक्ति के 
अन्वनिमेष को 'सदाशिव” ओर वाह्यनिमेष को 'ईश्वर' कहा यया है । णब 
शिव तथा शक्ति का सगम होठा है, दब सृष्टि की उत्पत्ति होतो है । 


(छः) 
अद्वेतमत, योगमत और नाथमम्प्रदाय 
१. शाकरमत 
२. योगोमार्गे 
है. लायपन्य 


शॉंकरमत 


भारतीय इतिहास मे हाहुराचायें का नाम युगरप्रवर्तक महापुरुषों एव 
विधारकों मे है । उनका जत्म वर्तेमान केरल के ब्राह्मण परिवार में पैय्यास 
शुबला पत्रमी को ( ६८८ ७२० ई० ) हुआ था। उनो पिता का नास 
शिवगुए और माता या नाम सुभद्वा देवी था। जब दे केवल तोन बष मे थे, 
उनके पिता का स्वगेंयास हो गया था। माता द्वारा ही उनका लालन पालन 
हुआ ) ये बडे प्रतिभाशाली ओर कुशाग्र बुद्धि वे थे । सात वर्ष की अल्पायु मे 
ही जाहोने बेद वेदायों, शास्त्रों और तत्त्वविद्या से मिषुणता प्राष्त कर छी थी । 

स्वत प्रेरणा से भाता की अनुमति प्राप्त १र वे ८ वर्ष वी अवस्था में ही 
सन्यास धारण बरने कौ अभिलापा से नमदा तट पर नियास बर रहे गोविन्द 
भगवत्पाद मे” पास गये । ये बड़े घर्मनिष्ठ तपस्वी एवं तत्त्ववेत्ता विद्वाए थे । 
उनसे उादोने 'परमहस' वी दीक्षा खो और शबराधाये बे नाम से कहे जाने 
छगे। भारतीय वर्णाथम में चार आश्रमों का विघाने है। उनमे अन्तिम 
आश्रम रान्‍्यास पहा गया है। उसबी घार योटियां हैं--बुटीघत्र, बाहुदक, 
शायास एव परमहण । ये कोटियाँ उत्तरोत्तर थेष्ठ बतायी गयी हैं और बैराग्य 
तथा शान भी उत्तरोत्तर तीप्ता बे! बारण उनको भ्राप्त किया जा राकता है। 
उनमे परमहस अन्तिम एवं श्रेष्ठटतम स्थिति है। सदसत्‌ विवेक की परिए्णे 
दाक्ति अनित करने मे” उपरात आत्मबोध होता है। जिस पुरप में आत्मा पा 
पूर्ण विषाप्त हो चुका है, उसे 'परमहुस' कहा जाता है। दाकराघार्य ने इसी 
परमहस को दीक्षा ली थी। दीभा के उपरास्त गुर बे द्वारा निदिष्ट मार्ग 
पर घलकर अत्पकाल मे ही ये येद शास्त्रो के गीर ज्ञान के निष्णात हो 
गये । ग्रुुु बे शादेश से ही मे काशी गये और गहाँ उतरे अगाथ शान तथा 
बैदुष्य की ख्याति विर्तर बढती गई । 

शाशी से ये युरशेव और तदनन्तर बदरिबाश्रम गये । यहाँ से वे प्रयाग 
लोट जाये । इस बीच उनके अनेक रिप्य बनते गये । उड़ोने सावेप्रपम प्राह्मण 
ब्रहाणारी सनादय पो दीक्षित किया और उसका नया भामकरण किया 
पशनाभाराप । दक्षिण से उत्तर और पूर्व से पद्धिम के विभिन्न स्थानों बा 
अमण बर उहोने अपने समय दे प्रस्पात विद्वानों को शाप्त्रार्थ मे पराशित 
बर शारे भारत मे अपने 'अद्वैतमत' थी प्रतिष्ठा को। उदोंने मोमासको, 
बोटो, धोदो, दापालिको, पाछुफ्तो, छाक्तो और गराणपतों के मतो बा सण्डन 
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कर अपने अद्वेतमत का प्रचार प्रसार किया। अन्त में वे माहिप्मती के 
तत्वाछ्ीन भारत-प्सिद्ध मीमासक विद्वान्‌ मण्डनमिश्र से शास्त्रार्थ के ल्यि 
गये । कहा जाता कि झकराचार्य ने माहिष्मती ग्राम के निफट पनघट पर एक 
पनिहारिन या दासी से मण्डनमिथ के घर का पता जानना चाहा, तो उन्होंने 
सस्ट्टूत मे उत्तर दिया “जिस घर पर पिजरस्थ मैनाएँ स्वत प्रमाण ओर परत 
प्रमाण पर चर्चा करती हुई दिखाई दें, वही मण्डनमिश्र का घर है-- 

स्वत प्रमाण परत” प्रमाण किराड्भता यत्र गिरो गिरन्ति । 

द्ारस्पतीडान्तरसब्िस्या जानीहि. तत्मण्डनमिश्रघाम ॥8 

दासी के इस उत्तर को सुनकर शकराचार्य आश्रयचक्तित हुए और 
तदनुसार थे मण्डनमिश्र के घर पर पहुँचे । वहाँ मीमासादशेन के दिग्गज 
विद्वातू मण्डनमिश्र से उनका घोर शास्त्रार्ष हुआ, जिसकी मध्यस्थता मण्डव- 
मिथ की विदुपी पत्नी भारती या शारदादेवी ने की ! अन्त में मण्डनमिश्र ने 
शंकराचार्य के मत को स्वीकार किया और दे उनके शिष्य हो गये । उन्होंने 
सन्यास धारण कर लिया और सुरेश्वराचार्य के नये नाम से विख्यात हुए । 

जैसा कि ऊपर सकेत किया गया है कि देश में धर्म स्थापना के उद्देश्य 
से उन्होने पूर्व, पश्चिम, उत्तद तथा दक्षिण की यात्रा की। वहाँ उन्होंने 
अनेक विद्वानों को शिष्य रूप मे दीक्षित किया और देश के चारो दिशाओं में 
अपना मत स्थापित कर वहाँ बपने दीक्षित शिष्यो को बैठाया । उनके द्वारा 
स्थापित अमुख चार भठो के नाम हैं-- 

4 झूगेरी सठ--तुगभद्वा लदी के पवित्र तट पर मैसूर मं खुगेरी मठ 
स्थापित कर उसके प्रथम अधिष्ठग्ता उन्होने सुरेश्वराचार्ये ( मण्डनमिश्र ) को 
नियुक्त किया ! 

२ धारदा मठ--दछरका में झारदामठ स्थापित कर, वहाँ उसके प्रथम 
अधिप्ठाता आाचाय हस्तामलक नियुक्त हुए ॥ 

३ गोवर्द्धौन मद--जगन्नायपुरी में ग्रोवर्धध मठ की स्थापना कर वहाँ 
उन्होंने आचार्य पद्मनाभ को अधिष्ठाता नियुक्त क्या । 

४ ज्योतिर्मेठ--वदरिकाथ्रम म उन्होने ज्योति्मेठ वी स्थापना कर वहाँ 
के अधि्ठाता बेंकटाचार्य को नियुक्त किया । 

इन चारो प्रमुत्त मठो के अतिरिक्त काची मे कामकोटिमठ और काशी 
के सुमेझ मठ का सस्थापक भी झकराचाय को बताया जाता है। उहोने 
आठ अखाडे और वावन कुटियों की भी स्थापता की और वहाँ अपने सुयोग्य 
दिष्यो को धर्म प्रचाराये नियुक्त क्या ॥ 


शांकरमत ररे३ 


देश-प्रमण के साथ उन्होने छोटे-बडे लूयभग २७२ ग्रन्यो का निर्माण 
किया, जिममे 'ग्रह्मसूमभाष्य', 'दरयोपनिपद्धाष्य', 'गोताभाष्य' जौर विवेक- 
चुदाम्रणि' का नाम प्रभुस है । 
शकराचार्य के बाद झ्याऊरमत अनेक पन्‍न्यो में विकृप्तित हुआ, जिनमें 
दशनामी सम्यासी प्रमुख हैं ॥ उनके नाम हैं--गरिरी, पुरी, भारती, सागर, 
माधम, पर्वत, तीर्थ, सरस्वती, वन और आचार्य | ये दशनामी सन्यात्ती 
ब्राह्मण होते हैं और त्रिदण्ड, कमण्डल, रुदाक्ष तथा भस्म धारण करते हैं । 
इन दशनामी सन्यासियों के भी अनेक पन्य हुए, जिनमे खाकी, नागा, 
उपधीतत, बछल्लवामी, अवधूत, कुटीवर बहुडुक, कडाछिगी, ऊध्वेशहु, 
आकाश्यमुणी, नस्ती, झखणस और सुखरस आदि का नाम उल्लेखनीय है । 
शकराचार्य के देशव्यापी ध्रमण का ल्द्ष्य यद्यप्ति वैचारिक अभिप्राय या 
और तत्कालीन विभिन्न घर्में-दर्शनो, मतो-सम्प्रदायो पन्‍्यों का खण्डन कर अपने 
अद्वेतमत की प्रतिष्ठा करता या, किन्तु इसके साथ ही हिन्दुर्म और हिन्दू 
सस्ट्वति वी रक्षा तथा उनका पुनर्जायरण करना भी था ७वी-८वी शती ई० 
मे देश के बाहुर-भोतर घामिक सकोणंठाओं वे कारण, विरोधी विद्रोह हो 
रहे पे । उनके फलस्वरूप हिन्दू मठ-मन्दिरों के ध्वल को रोकने के लिए, 
हिन्दुत्व की एकता तथा देशब्यापी घ्मंश्रतिप्ठा के लिये शकराचार्य ने एक 
नगरी दंचारिक क्रान्ति का सूत्रपात क्रिया। कुछ विद्वातों बा मत है कि 
शकराचार्य॑ द्वारा स्थापित अख्ाड़ो का उद्देश्य विद्रोहियो से सशस्त्र प्रतिरोध 
करना भी था। निर्वाणी और निरजयो आदि अखाड़े इसी हिन्दुधर्म की 
रक्षा के छिए बनाये गये थे ॥ उनकी वर्तमान रीति-जीति एवं वसतुस्थिति को 
देखकर सहज ही ग्रह अनुमान छूंग्राया जा सकता है कि कसी सप्रय वे 
सशस्त्र सैन्पदक ये, जिन्होने हिन्दुत्व वी रक्षा के लिए देशव्यापी सगठन 
देयार किये होंगे । उन्होंने बछाव्‌ मुसलमात हुए हिन्दुओ को पुन हिन्दुत्व 
में परिवर्तित किया । 
शकराचार्य को अद्देतवेदान्ती के रूप में जाना जाता है, किन्तु उनकी 
आचार-पद्धति बडी व्यापक एवं बहुश्रुत यी। उन्होने भक्ति को भगवत्तपराप्ति 
का साधन यताया हैं । अपने शुद्ध स्वरूप के स्मरण करना ही उनकी दृष्टि 
भे 'प्रक्ति' है। 
शकराचार्य वस्तुत स्मार्तमत के प्रमुख एवं प्रद समययेक थे । उनके समय 
तथा उतसे पूर्व भी ऐसे अनेक भक्ति-मत्त प्रचल्ति हो चुके थे, जो वर्धाश्रम 
धमें के घोर निन्दक थे । शक्राचार्य के उदय के कादाए इन वर्षाश्रम विरोधी 
मतों की परम्पय क्षीत पड़ने लगी थी। उनके प्रौड़ शास्त्रीय प्रभाव से जप, 
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तप, उपवास, द्वत, यज्ञ, दान, सस्कार, उत्सव, श्रायश्चित्त आदि परम्परागत 
आचार-सस्कारा की थुन स्थापना हुई। उन्होने विध्यु, शिव, सूर्य, गणेश 
और दाक्ति इन पचदेव की उपासवा को श्रचल्त किया । पचदेव उपासना 
पर आस्था रखने वाला मत ही 'स्मार्त! कहलाया, जो कि स्मृतियों पर 
आधारित था। उन्होने बहुब्यापी सनातनधर्मी समाज की आस्थाओं तथा 
परम्पराओ को पुनरुज्जीवित किया। इस प्रकार झकराचार्य को सनाततघर्म 
का आधारस्तम्भ माना जाता है । 
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प्राणवायु और अपायवायु में समन्वय स्थापित क्या जाता है। इस योग के 
ध्पान को “ज्योतिर्ष्यान” और समाधि को 'महायोगस्म्राधि कहा गया है! 

३ छूययोग--इस योग का सम्बन्ध वुण्डल्नी शक्ति के उद्वोधत से है। 
योग की वह स्थिति, जिसमे साधक सम्पूर्ण वित्तद्ततियों को एकाग्र करके 
बुण्डलिनी दाक्ति को जाइत करता है और उते ब्रह्म में तत्मय कर देता है, 
उस स्थिति वा नाम 'ल्ययोग! है। इस योघ के ध्यान फो 'विन्दुष्यान! और 
समाधि को “महालूय-समाधि” कहते हैं । इस योग मे मन समस्त बाह्य पदार्थों 
से उदासीन होकर अन्तमुंखी हो जाता है। इसमे साधक को निम्चत नातसाग्र 
दृष्ठि का अभ्यास करता होता है। निद्वा-तत्द्रा का परित्याग कर अन्तस्‌ 
दृत्तिपो को उद्बोधित किया जाता है ॥ साधक की दृष्टि मे समस्त दृश्य 
पदार्थ नष्ट होकर उनमे दुष्टा व्याप्त हो जाता है। शेष वीनो योग साधना- 
बस्था के हैं, किन्तु लययोग सिद्धावस्या की स्थिति है ! 

४ राजयोग--राजयोग पूर्वोक्त तीनो योगों में श्रेष्ठ है। उसका सम्बन्ध 


मन शक्ति को सबक एवं तौर करता है। मत की इच्छाशक्ति को इतना 
प्रदी्त कर देना है कि वह ब्रह्म-सामीप्यता की ओर अग्रसर हो और अन्त में 
साधक को अद्वितीय ब्रह्म का साक्षात्कार हो जाये--'राजयोग' कहलाता है। 
निविश्ेष ब्रह्म वी प्राप्ति इस योग का लक्ष्य है । इसके ध्यान पो “ब्रह्मध्याता 
ओऔर समाधि को “निविकल्प-समाधि' कहते हैं । शेष तीनों योग साधनावस्था 
के है, किन्तु राजयोग तिद्धावस्था की ह्थिति है 3 

योगमत की उक्त चार शाखाओं मे 'हठयोग” की साधना वा अधिक 
विकास हुआ । उसका प्रभाव भारत के सभी भेंचलो मे ओर द्वीपान्तर भारत 
में भी पहुँचा | योग्री मार्य के अनुबायी इसी हठयोग साधना के साधक हैं। 
योगमार्ग की साधना के लिए यम, नियम आदि आठ साधन आवश्यक बताये 
गये हैं। इन्हे अध्टागयोग” कहा यया हैं। उनमें से यम, नियम, आसन, 
प्रा गे और भत्याहार, ये परैँच बहिर॒ग और धारणा, ध्यान तथा समाधि, 
अन्त रंग साधद बताये गये हैं। 'योग्रयूत्र' के साधवपाद में इन आठो 
निरूपण इस प्रकार क्या गया है-- 
--सत्य, बहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचयं, अपरिग्रह का सम्मिलित नाम 






को मन, वचन और कमें से दिसी भी प्रकार का कष्द 
न पहुँचाता ही 'भहिंसा' है! द्वित की कामना से कपटरहित अन्त वरण के 
द्वारा किया गया, प्रिय दब्दो का प्रयोग ही सत्य” है ॥ मन, वचन और कमें 
से किसी भी प्रकार का विसी दुसरे ब्याक्ति के अधिकार का अपहरण ने करना 
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ही “अस्तेय! है। मत, बचन और इन्द्रियो के काम विकारों का सर्वेधा परित्याग 
करना ही “ब्रह्मचर्य' है। इसी प्रकार दब्द, स्पर्श आदि विसी भी प्रकार की 
भोग-सामग्री का सचय न करना 'अपरिग्रह' कहलाता है । 

इस पचावयव यम को 'सार्वभौम महाव्रत' कहा गया है। किसी देश काल 
तथा जीव के साथ व किसी भी उद्देश्य से हिंसा, असत्य भाषण, चोरी तथा 
ब्यभिघार भादि का आचरण न करना और परिग्रह ( आसक्ति ) से विछग 
रहना *सावंभौम महाव्रत' हे । 

२३ नियम--पवित्रता, सन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय और ईश्वर प्रणिधान मे 
एकचित्त रहना ही 'नियम' है । 

बाह्य व्यवहार तथा आचरण में सात्त्विक पदार्यों का पवित्नतापूर्वक 
आचरण करना और मगता, राग-द्रेघ आदि भीतरी अवगुणों का परित्याग 
करना ही पवित्रता है। सुण-दु ख, राभ हानि की स्थितियों में भी सर्वेदा 
प्रसप्नचित बनते रहनां ही 'सन्तरोप' है। मन ठथा इन्द्रियों के निग्रह के लिये 
जो धर्माचरण तथा द्रत किये जाते हैं, उन्‍्हों को “तप” कहते हैं। कल्याणकारी 
शास्त्रों मे प्रद्ृति और एकान्त मन से इष्टदेव का गरुणानुवाद करता ही 
“स्वाध्याय' है। इसी प्रकार मन, वचन तथा कर्म से ईश्वर की भक्ति करते का 
नाम ही “ईश्वर प्रणिधान” है । 

३, आसन--आसन अनेक भ्रकार थे होते हैं, किन्तु आत्मसयमी के लिये 
विहासन, पद्मासन और स्वस्तिकासन--ये तीन आसन प्रमुख बताये गये हैं । 
प्रत्येक आसन का प्रयोग करने के लिये यहू आवश्यक है कि मेरुदण्ड, मस्तक 
तथा ग्रीवा सीधी रहे और दृष्टि नाप्तिकाग्र भाग या भूकुटि पर अवस्थित 
रहे । जिप्त आसन से सुखपुबंक अधिक-से-अधिक सम ढक अवस्थित रहा था 
सके, वही 'आसन' है | 

मत की प्रद्ृत उत्कण्ठाओ के नाश करने कौर मन को परमेश्वर में रूगां 
देने से ही आसन की सिद्धि होती है । 

४ श्राणायाम-- आासन-तिद्धि के बाद खास प्रश्वास की गति का विच्छिन्न 
हो छाना ही “प्राणायाम' है) बाहरो वायु का अन्तप्रवेध् हो श्राप! और 
भीतरी यायु का बहिग्रेमन हो 'प्रश्यास' है । इन दोनो को जब मवरुद्ध किया 
जाता है, तभी प्राणायाम की सिद्धि होती है। दाह्य, आम्यन्तर और स्तम्भ, 
अयवा पूरक', कुम्भर और रेचक, इनके सीन प्रकार हैं । 

५ प्रत्याहार--इच्द्रियो द्वारा अपने-अपने विपयो का परित्याय कर चित्त 
में अवस्थित हो जाने का नाम ही '“प्रत्याहार' है। इदिियो द्वारा विषयों दा 
पस्ाथ छोड़ते के कारण साधक बाह्म ज्ञात से यिरत हो जाता है । इाद्रियो को 
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अपने वद्म में कर लेने के काद साधक अ्रयाहार' की स्थिति से स्वय ही पहुँच 
जाता है । 

६ घारणा--चित्त को क्रिमी एक देश म स्थिर कर देके का नाम ही 
“घारणा' है । स्यूठ, मूढम, भीतर, चाहर विसी भी एक घ्येय मे चित्त वो 
शकनिष्ठट कर देना ही 'घारपघा' है 

७. ध्यान--ध्येय वस्तु में चित्तवृनि की एकाग्रता वो तठैटधारा या गया 
प्रवाह वी भाँति अविच्टिन्न रुप से अनवरत लगाये रखना ही “घ्यात' है। 

८. समाधि--जव ध्यान ध्येय वे रुप मे भाषसित होने लगता है, या ध्यान 
घ्येय मे लय हो जाता है, उस अवस्था का नाम समाधि' है। उन्त चारों 
योगा में समाधि को श्रमुखत्ा दी गई है॥ “जिस प्रकार जल्दिन्दु समुद्र में 
गिरकर तदृव॒त्‌ हो जाता है, उसों प्रकार ध्येयस्वरुप परमात्मा म सटग्त हुआ 
अन्तकरण घ्येय परमेश्वर में अभितर हो जाता है। अथवा जिम प्रकार जरू 
में निक्षित ल्वभखण्ड जल म ही घुद-मि7 जाता है, उसी भ्रकार विपयरद्धित 
सन तिरन्तर ध्यान द्वारा क्रमश ध्येय परमेखर से युक्त होकर अन्त में 
परमात्मा के स्वरूप से विल्‍्य हो जाता है ।” यही समाध्रि है ॥ उसके दो 
भेद हैं--निवरितक बौर निविचार | 

इस प्रकार योगी मार्ग के अनुयायी खाघक उक्त आठ यम-नियमादि 
साधनों का अभ्यास करते हैं । इस मत में खुद को ज्ञान का आयार बताया 
गया है और सिवि प्राप्त वरने के डिये धोति, नेति, वस्वि तथा नौदि आदि 
क्रियाओं का अनुसरण करता आवश्यक है। वस्तुव प्रावजलयोगदर्शन ही 
योगीमठ का आधार रहा है । इस मत में ग्रुद्ध क्वान बरी महिय्रा का बराधार 
छेजर परदर्ती मध्यय्रगीन हिन्दी साहित्य के भक्तिद्ुगीन सन्‍्तों न अपने-अपने 
स्ववत्र पन्‍्यों का प्रचलन किया ॥ 

योगीमारे के मूल सिद्धान्तों का विक्रास नाथ्प्न्य म॑ देखन का मिरता 
है। डिसके प्रवर्तक विद्येप रूप से मल्स्येन्रताव जया योरक्षनाय हुए । त्याग् 
उया मौतब्रत योगीमार्य क अनुयायी साधकों के अनिवार्य आचार थ । कारान्तर 
में योगीमत की बनफ्टा, कनिया, जोगी, वा रदेलिया और अवघूत आदि बनेव 
झाखाएँ हुईं, किन्‍नु वे सभी बल्यजीदी रहीं । अवधूद कादि के सनन्‍्यानी कठोर 
जीवन विठाते थे । वे कम-स-क्म वस्त्र धारण करते थे और वस्त्रोंी 
पूलि भस्मावटेपन से करते थे । जटा घारघ करते थे। प्राय मौनद्रत रहते 
थे | क्टेशरूप जीवन बपतात थे । 

योगीमत के एक वर्य साधु बाकाशयुखी' कहलाते हैं, जो ग्रीवा को 


पीछे मोदकर दृष्टि को आावान्न से तब तक स्थिर दनाये रखते हैं, जब ठक 


योगीमारयें र्४३ 


मासपेणियाँ सूख न जायें। आकाश की ओर सुस्ध करने को साधना के कारण 
उनका यह नामकरण हुआ | 


य्ोगीमार्ग की अति कठिन तपश्मर्या ने कारण इस मत का प्रचार- 
प्रसार केवल सनन्‍्यासियो एवं परमहसों तक ही सीमित रहा। डेन-वौद्धधर्मो 
के अनुयायियों का योगमार्गो शानियों एवं सनन्‍्तो ने प्रबल्ल प्रतिरोध किया । 
किन्तु पौराणिक धर्म के प्रसार वे वाद इस विश्युद्ध साधनाप्रधान योगमार्ये 
में देवी-देवताओं को सपुणोपासना का प्रभाव प्रविष्ट हुआ और उसके 
फलस्वरूप योगोमत की मूलभूत प्रद्धत्तियो का परम्परागत स्वरूप क्षीण हो 
गया। योगी मार्ग को साधना पद्धति को नाथपन्य के योगियों ने अपनाया 
और अपने सिद्धान्तों को स्वतत्र सत्ता प्रतिष्ठित की ॥ 


योगीमाये का पुनसदधार 


योगीमा्गं का १०वी झती ई० में पुनरुद्धार हुआ । उसके पुनरुद्धारक 
गोरखनाय हुए । उन्होंने योगीमार्ग को स्वतत्र सम्प्रदाय के रूप मे अतिष्ठित 
किया। उसको साधना प्रतिष्ठा हठयोग वी है। उसे ऊँचा योग कहा जाता 
है, जो कि पातजल्योगदर्शन से कुछ भिन्न है। उनके समय योगीमाग्गें १२ 
शासाओो में पल्‍लबित हुआ ॥ जिस कारण इस मत का एक नाप “बारहमत! 
भी प्रचलित हुआ । योगी मार्ग के सिद्ध काठ फड़वाकर कुष्डल घारण करते 
हैं। इसलिए उन्हें 'कनफ्डा' या 'कनफटा' योगी भी बहते हैं। उक्त १२ 
पन्‍्पो में छ पन्‍्यों के प्रवर्तके स्वयं शिव को कहां जाता है॥ दोष छः पन्‍्य 
गोरखनाथ द्वारा प्रवतित हुए । पहले पन्‍य के योगियो मे चाँदनाथ, कपिलानी, 
गगानाय, आपनाथ, नामनाप तेया पारसताय का नाम उल्लेखनोय है । दूसरे 
पन्‍्प हे अनुशामियों थे हेठवाप, लक्ष्मणनाप, दालनाय, साठेशरी तथा जाफर- 
पोर प्रमुस हैं । 'दरियापन्य” इसी के अन्तेगत है । तीसरे पन्‍य को 'आई पन्य! 
थे नाप से कहा गया । इसी पन्‍्य के अनुयायी सिद्ध चोलीनाय हुए । चौये 
सैराग्य पन्‍्य की परप्परा से मसाईनाथ, प्रेमनाप, रतननांथ, कायानाप या 
बायापुरीन तथा मस्तनाथ हुए। पाँचवें पथ के प्रवर्तके जयपुर के पावनाथ 
दए । छठे प्रन्फ को शहदाए ने अच्नलिक्त छिएा ॥ इढ एन्यो हे रपजुओो एड 
छपासको थे पुरातन कपिछ मत, सोगमार्गे, छडुलोश मत, कापाल्कि मत और 
वाममार्ग आदि भी सम्मिलित होते गये । 


इस प्रकार योगीमार्ग का विकास अवष्द हो यया । 





नाथ-सम्प्दाय 


भारत के धामिक इतिहास मे ६ठी से ९वी झती का अन्तराल बडी प्रति- 
स्पर्धा, अस्तित्वरक्षा और संघर्ष का समय रहा है । इस अवधि में जैन बोद्ध 
आदि वेदविरोधी नास्तिक धर्मानुयाथ्रियों द्वारा वैदिक धर्म का प्रवछ विरोध 
हुआ। हिन्दू धर्में के अन्तग्रेत तत्रमार्ग की एक नयी शाखा का उदय हो 
चुका था, जिसमे शक्ति की उपासना को प्रमुखता दी गई थी । उसकी पवाम- 
मार्मी प्रवृत्तियों मे मद्य-मास॒ के भक्षण आदि अनाचारो तथा मारण, मोहन, 
उच्चाटन, वशीकरण आदि अभिचारो का प्रबल प्रचार-प्रसार हो रहा था। 
धर्म के क्षेत्र में इन अर्नैतिक आचरणों के कारण तत्र-साधना का परम्परायत 
उच्चादर्श एवं उसकी साधना-पद्धति का महत्त्व क्षीण पडता जा रहा था । 

शक्ति मार्ग में विकार उत्पत्र कर एवं अनैतिक आचारो को धर्म की 
ओट मे प्रथय देकर बोद्धघर्म अपने परम्परागत उच्चादशशों को विस्तृत कर 
चुका था। वौद्धधर्म की उदात्त परम्पराओं मे विकार उत्पन्न हो गया था। 
उसकी वजयानी शाखा इन अतैतिकताओं तथा विकारों के लिए उत्तरदायी 
थी। बौद्ध भिक्षुसघों मे चामत्कारिक सिद्धियो का प्रावल्य हो गया था। धर्म 
प्रज्ञा, समाधि, नीति तथा ओऔचित्य, जो कि वौद्धधर्मे के आदर्श थे, उनको 
तिरस्कृत कर दिया गया था १ अनेक जातियो तथा वर्गों के शोग स्वेच्छापूर्वक 
उसमे सम्मिलित होने लगे थे। राजकी, भिल्लिनी तथा डोमिनी जैसी साधि- 
काएँ उनमे प्रवेश पाने छगी थी । मास, मदिरा, स्त्री-गमतन को सहज आचरणों 
में गिना जाने लूमा था। स्वय को सिद्ध बताने वाछे अताचारी साथक किसी 
साधिका को रूक्ष्य बना कर यक्लिणी, डाकिनी, शाकिनी तथा कर्मपिशाचिती 
साधना शा जाघार बना लिया था । वज्ययानी बौद्धा द्वारा धर्म के नाम पर 
इन असाम' 3 का प्रचार-प्रसार हो रहा था । 

2 वर्णया [नफठे क्षे- अतिरिक्त वामाचारी तात्रिको, शाक्तो, शवों ने 
परम्परागत अवेना को विकृत कर दिया था। तात्रिकों के स्त्री समागम 
अभिचारो, शो के चामत्कारिक श्रदर्शनो और शाक्तो के. मध्य मास भक्षण वे 
कारण योगमारँ के प्रत्ति लोकदृष्टि की मान्यता गिर चुकी थी और समाज 
उनको उपेक्षा की दृष्टि से देखने छगा ॥ 

इन परिस्थितियों मे भी योगमार्ग की भारतौय परम्परा शाव॑ंथा विलुस 
नही हो पाई थी । परम्परागत योगविद्या पर आधारित साधना पद्धति वे 


नायसम्प्रदाय रब 


उद्धार हेतु जिन धर्मंघाखाजं ने अपने झस्तित्व की रक्षा के नए वेद विरोधी 
धर्मों एवं आचारप्रप्ट ताजिकों का जोरदार दिखण्डन किया, उतमे “नाय- 
मसम्प्रदाय/ का नाम उल्लेखनोय है। दैंदिक घर्मे को परन्पराओो की रक्ता के 
लिए बद्मनिष्ठ चौराती सिद्धों का एक प्रभावज्ञालो दर्य पुरातन आइस्नों एव 
मान्यताओं को पुनरुज्तीदित करने की दिश्ञा में अग्रसर था। इस प्रआर के 
प्िद्धों में नायोरा, विछोषा, मीनए्रा तया जाल्न्यरपा आदि का नाम उल्लेख- 
नीय है। इन्ही सिद्ध महापुरुषों द्वारा 'नायनसम्प्रदाय' के रूप में भारतीय 
योगविद्या को स्वस्थ परम्परा आगे बडी । 

ऐविदामिक परिप्रेक्ष्य को दृष्डि से नाय-्तम्प्रयाय कितवा प्राचोन है, 
इसका सर्वसमा एवं विश्वित उत्तर खोज पाना दुष्कर है । रिन्तु इतना अदस्य 
बढ़ा जा सरता है कि महाभारत काउ मे योगपिद्या का जो स्वरूप प्रचल्ति 
हो चुक्ञा पा, उसको काउास्वर में नाप-मम्प्रदाय ने उपागर किया। नाथ- 
सम्प्रदाप के सिद्ध शाक्तो या झेयों की भाँति शिव तथा क्षक्ति के उरासक 
हैं. दिन्छु श्ात्तो और शैयों से लाभो की उपासना पद्धति सर्वेपा भिन्न है। 
मद्यपि साधना की दृष्टि स्े नायपन्पी ठिद्ध छोंबो से निकद हैं, तथापि न 
तो बे छिगापेन करते हैं और सम ही शिदोपासर है ॥ दे तीर्यों ओर देवताभो 
भें विश्वास करते हैं और शिपर-मन्दिरों तथा देव-सन्दिरों को प्रदिक्त मानकर 
उनके दर्शनों में निष्ठा रखते हैं ॥ इपी प्रकरर केलादेदी द्था हिपदाज देवियो 
के प्रति उनकी अद्ाघ भड्ठा है। छिन्तु शाक्तो पे नायो का दृष्दिकोष सर्देया 
पिन है । 

साप-सन्प्रदाप के आदिशरदर्वक्क चार महादयोगी हुए। उसने आदिताय 
को राज्ञाद्‌ शिद्र क्र अववार माना जाता है। मायपस्पी अपनो परम्परा 
को दशिवर अर्पाद आदिनाय से स्पाटित करते हैं। किवदल्ती है कि महादेद ने 
सर्ंप्रथम छोगमागे का उपदेश पर्वंतो को दिया था। इस उपदेय को रउत्दर 
दा पास्वेतद ने भछतो का रूप धारय बर ठिप्रे तोर से सुन चियाया। 
जब महारेद को यह प्रा चला तो उन्होंने मपेस्दवाय को शाप दे दिया। 
इस दाए से उनका उद्धार उनके शिल्य गोस्खवाप ने क्थि॥ सोपिराज 
फरण्यान्‌ आदिताद के दो स्िप्य हुए--आउन्धरनाय और पत्स्देन्द्रदाप । उत 
दीतो के ही दो शिष्य हुए। वान्धरनाय के झिच्य का नाम कृषपरपाद 
६ क्षान्हगर, शम्हरा था शानफ्ा ) शोर पत्लदेद्दताप के शिभ्द का नाम 
मोरसताय था। उनसे जारन्धस्ताय और उनके स्िच्य हरापराद का सस्बन्ध 

डारानिक्ष साधना से था। आरस्म्म में म्पेन्टनाद और गोरसवाय को 

साधनासदवति जाउन्पस्ताए ठद्य कशायाद को झाइनायदति से पिन्न थोप 











श८६ भारतीय घ्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


मत्स्येन्रनाथ एक समय कौलमत के ऐसे साधना-मार्ग मे जा भटके ये, जहाँ 
स्त्रियो का अवाध ससगें आवश्यक माना जाता था। किन्तु गोरखनाथ ने 
ग्रुद्ध का उस विमार्ग से उद्धार कर उन्हें सन्‍्मार्ग पर लगाया था। उन्होने 
अपने ग्रह को विछासमय जीवन से छुटकारा देकर ब्रह्मचर्योच्षित योगमार्ग को 
ओर प्रढ्ृत्त किया था। ये चारो सिद्ध प्राय सम-सामगिक ये । 
मध्ययुगीन धर्म साधना के क्षेत्र में गोरखवाथ या ग्रोरक्षनाथ एक ऐसे 
प्रभावशाली महापुरुष हुए जिनका अद्भुत योगवल तथा सिद्धियो की 
चामत्कारिक कहानियाँ समस्त देशवासियों मे प्रचलित हैं! नेपाल की बौद्ध 
अनुश्रुतियों वे अनुसार गोरखनाथ, राजा नरेन्‍्द्रदेव के समय ( ६६५ ई० ) मे 
मत्स्येन्ववाथ के दर्शन के लिए नेपाछ गये थे । किन्तु यह अनुश्रुति इतिहास 
से मेल नहीं खाती है। वास्तविकता यह है कि गोरखनाथ तथा मत्स्वेस्धनाय 
शकराचार्य ( ८ वी शती ई० ) के बाद हुए और शाकरमत के आधार पर 
ही गोरखताथ ने अपने योगमत को प्रचलित किया। इस दृष्टि से यह 
निश्चित है कि ग्रोरखनाथ शकराचार्य के बाद हुए और उनके सम्बन्ध मे 
प्रचलित उक्त छोकश्रुति इतिहास-समत प्रतीत नही होतो है। इन दोनो महा- 
पुरुषो के सम्बन्ध में प्रचारित छोकश्रुतियों तथा साहित्यिक एवं ऐतिहासिक 
प्रमाणो के आधार पर इतिहासकारों मे जो निष्कर्ष निकाले हैं, उतते 
अनुसार गुर मत्स्पेल्रनाथ ९वी श्ती ई० के पूर्वार्द मे और गुरु गोरखनाथ 
९वी शती ई० के उत्तरार्ध मे या १०वीझाती ई० के आरम्भ में हुए । 
गोडा जिछा स्थित पाटन या देवीपाटन नामक स्थान में गुर मत्स्येख्रताथ 
का प्राचीन मन्दिर आज भी उनकी स्मृति को उज्जीवित किये हुए हैं । 
योगिराज आदिनाथ तथा भत्स्पेन्रनाथ द्वारा प्रवर्तित योगमार्ग को 
उजायर करने वाले नाथ सम्प्रदाय बे नौ सिद्ध प्रमुख हैं, जिनके नाम हैं-- 
१ गोरखनाथ, २ ज्वालेन्द्रनाथ, ३. कारिणनाथ, ४ गहनीताथ, ५. चमंट 
नाथ, ६ रेवणनाथ, ७ सागताथ, ८, भठुँवाथ, (या भठूंहरि ) और 
९ गोपीचन्दनाथ (या गोपीचन्द )। कहा जाता है कि सत्स्येच्रताथ, 
गोरखनाथ भर्वुताथ और य्ोपरीचन्दताथ अमर योगी हैं । वे चिरजीबी ही 
नही, चिरयुवा भी कहे जाते हैं। गोगवरू से सतकादि ऋषियों की भाँति 
बाल, यौवन गादि इच्छित अवस्थाओं को प्राप्त करने मे सक्षम हैं। गुर 
गहतीनाथ की पुस्तक 'गहनी” से विदित होता हैं कि उनके शिप्य का सलाम 
निद्ृत्तिताथ थां। निवृत्तिनाथ का समय १३३० वि० ( ११९५ दांक ) 
निर्धारित है। एक अनुश्रुति ऐसी भी है कि गहनीनाथ ने निदृत्तिनाय के 
पितामह गोविन्द को भी दीक्षित क्या था । 


नायन्सम्प्रदाय श्डछ 


गुरु गोर्खनाव का नाम उक्त नो छिद्धो मे अधिक प्रसिद्ध एव लोकप्रिय 
है। उनका मुस्य प्रतिष्ठान गोरखपुर स्थित गोख्खनाथ का मन्दिर है॥ इस 
मन्दिर के परम्परागत महन्त स्दय भी सिद्ध पुरुष होते हैं और भारत में 
आज भी उतनी अ्रस्तिद्धि एवं अ्रतिष्ठा बती हुई है। इस मन्दिर में नाथपन्‍्यी 
कनफढे साधु रहते हैं, जो कि ब्रह्मचयेंद्रती हैं ॥ उनकी ग्रदी का उत्तराधिकार 
दिष्य-परम्परा स प्रवतित होता आया है। नेपालवासी गोरखनाथ को 
पशुुपतिनाय का अवतार मानते हैं। नेपाल मे भोगमती, मातयगाँव, मृगस्थली, 
चौघरी, स्थारीक्रोट और पिष्डयान आदि विभिन्न स्थानों पर ग्रोखनाथ के 
छोटे-बडे मन्दिर स्थित हैं। गोरखपुर मे उन्होंने तपस्या की थी और वही 
वे ममाधिस्थ भी हुए। गोरला जाति उन्हे अपना परम आराध्यदेद मानतों 
है। भुरु गोरखनाथ के सास पर हो ग्रोरखपुर ग्रोरखा जाति, पवित्र सीर्य 
गोरखागुहा, गोरखागाँव आदि का नामकरप हुआ बताते हैं । 
साहित्य निर्माण 

साधपन्‍्य के घूद पुस्थ गरोरखनाथ परम साधक या प्रिद्ध योगी ही नहीं, 
अधितु धास्त्रवेत्ता एवं प्रगाड विद्वान भी थे । उनके नाम से सस्त्रत, हिन्दी 
तथा अन्यान्य भारतीय मापाओं में रूगमब ६८ प्रल्यों का उल्लेख किया 
गया है। उनबी कतिपय दूवियों में जो प्रादेशिक भाषाओों का प्रभाव 
देखने को मिल्ता है उनका कारण विद्वानों ने यह बताया है कि उनके 
अनुयायी देश के जिन-जिन भागों में गये, उन्होंने गुरु गोरखनाथ को कृतियों 
को ल्पेक्युदभ बताते के लिए देश-काल के अनुसार उनमे फ्रेस्वदल भी 
किया। उनके प्रमुख ग्रल्यों के नाम हैं--'झवधूतगीता”, 'ग्रोरक्षकाब्य, 
“ज्ञानगतक्' ज्ञानामृतयोग', “योगस्मास्त्र”, 'हठ्योग” योगचिन्तामीी, 'योग- 
मार्षण्ड योगनिद्धास्थयद्धति!' विदेकमार्दे्ड, “मिद्धमिद्धान्यपद्धति/, आदि 
मस्हत के और “आत्मवो्, “गोरखबोध', 'दयागो्', 'निरजनपुराण', 
“बाफिरदोध', 'दतत गोरख-सम्वाद', गोरखनाथ जी रा पद, 'झानेश्वरी 
साखी', 'नरबेबोध' नौर “पिरहपुराण! बाद टिन्दी के हैं। इस पन्‍य के 
प्रादीन ग्रस्यों में घेरण्डसहिता!' का नाम उल्लेखनीय है, जिसझो घेरप्ड 
ऋषि ले सल्लि॥ यह सहिठा ग्रल्प परम्परा से हठरगोग की शिक्षा तथा 
साधना-पद्धतियों के लिए उपयोगी माता जाता है । हृठयोग पर शिव-सहिता 
ओर 'हठ्योगप्रदोषिक्षा' उपयोगो हैं । 
साचार ओर पिद्धान्त-निरुषण 

गुरु गोरसवाय एक सिद्ध एवं झात्वत्ञ विद्मनू हुए । उन्होंने योगसागे की 
बदधित साधना-यद्धति भा मार्य अश्वस्त कथा और शेवदर्गत के आधार पर 


श्ब्८ भारतीय धरम शाखाएँ और उनका इतिहास 


मौगिक क्रियाओ मे समस्वय स्थापित किया। अपने समय में प्रचलित वाम- 
मार्गी उपासना की अस्तामाजिक रूढ़ियो का तिरस्कार-बहिष्कार कर उन्होने 
अब्नाह्मण आचारो का सण्डन कर योगदर्शन की भारतीय परम्परा को पुत 
पअतिष्ठित किया | उनके विद्युद्ध योग साधना-पन्‍्य मे अद्वेत झिव की साधना 
पर वर दिया गया। वे यद्यपि शिवलिंग के पूजन के अनुयायी नहीं थे, 
तथापि शरीर शुद्धि के लिए तीर्थ ब्रत आदि आघचारो को मानते थे। मास- 
मदिरा, स्त्री-सेवत आदि को अनाचार मानकर उनको निपिद्ध मानते थे। 
आवाल ब्रह्मचारी के ब्रत का पालन करते हुए उन्होने इन्द्रियजय के महत्त्व 
को सर्वोपरि माना है । 

गोरक्पस्थ मे यम तथा तियम गौण और आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, 
धारणा, ध्यान तथा समाधि छ साधनो की महत्ता पर बल दिया है। इस 
अष्टाय साधना को उन्होने काम शुद्धि के लिए आवश्यक बताया है। योग- 
साधना के पद्कर्म--धौति, वरित, नेति, त्राटक, नौलि और क्पालभाति उनके 
हृठयोग के मूछ तत्त्व है। उनके साधना-पक्ष या प्रक्रिया-अग को हठबोग 
कहा गया है । हठयोग के अनुसार जो पिण्ड में है, वही ब्रह्माण्ड मे भी है । 
इसलिए विण्ड को केन्द्र बनाकर विश्व ब्रह्माण्ड मे व्याप्त पराशक्ति को प्राप्त 
करना दी उतकी साधना का लक्ष्य है। गोरखनाथ ने वेदान्तियो, मीमासको, 
कोछो, वज्ययानियों और तात्रिक शाक्तो के मोक्ष सम्बन्धी विचारों को मू्खता- 
पूर्ण कहा है। ( अमरोध शासन, पृ० ८९ )। उनके मत से वास्तविक मोक्ष 
“सहज समाधि! है। यह समाधि साधक की वह अवस्था है, जिसमे मन 
स्वयं ही मत को देखने रूगता है। “स्व-सवेदन शात' की अवस्था ही सहज 
समाधि है। 
नायपन्यी साधना ओर सिद्धान्त-निरुषण 

सायपन्य की योगसाथदा और उपके सिद्धान्तों का निरूपण ग्रोरखनाथ 
के सन्दर्भ मे किया जा चुका है। नाथपन्यी योगियों ने पातंजलयोगदर्शन वी 
प्रक्रियाओ पर पूर्ण अधिकार प्राप्त किया था । उतकी यह साधना मिद्धि पुरातन 
परम्परा से छेकर अब तक अपनी एकाग्रता, योगसाधना, अनासक्ति और 
आत्मचिन्तन की अपनी मान्यता एवं प्रतिप्ठा बनाये हुए है । यद्यपि कापालिको 
त्तथा थोगाचारियों ने ग्रोरखपन्यिमों की योगसाथना जो अपनाने का प्रयास 
किया ड्िन्तु उतकी पहुँच योग की विकृतियों तक ही सीमित रही। वे पूर्ण 
दक्षता प्राप्त करने में असफल ही रहे । 

भायपन्‍्दी योगियों में प्राथायाम की महिमा को श्रमुखता दी गई है। 
बस्तुत प्राणायाम ही उनकी योय-साधता का एकसात्र आधार है | उनवी यह 


नाय-उम्प्रदाय श्र 


साधना बडी विक्ट है। ये भस्मावक्तेपवत करके रोमकुपरो को बन्द कर देते 
हैं और झास्-प्र्तचात को ग्रति को रोक लेते हैं। बखष्ड द्रह्मदर्य घारप 
करते हुए ऊ्वेरेदा पर क्यो आस करना वे अपना परम रुक्ष्य मानते हैं । 

झुद्ध हठ्योग्र तथा राजयोस[ नाथो की साधना के मुरूप थय हैं। योगानव, 
नाडी विज्ञान, षटू चक्त-साथन तथा प्राणायाम द्वारा इन्द्रियों का निरोध करता, 
पद्चमहाघूतो पर विजय प्रा करमा हो साधा छा आरम्मिक ल्द्ष्य है। 
नायपन्‍नय के तात्तिक मिद्धान्तों की वेदों ठया उपनिपद्रों के 'प्रघव” ( परम 
पुरुष ) से समानता हे । उनती दृष्टि से परझामा “केवल” है और उनकी 
प्रासि ही साथता का अन्तिम लक्ष्य है, जिसे मोक्ष भी कहा गया हैं। इस दुर्घम, 
दुर्जय मोक्ष तत्व का प्राम करते के लिए काया का निग्रह अनिवार्य है । काया 
को परमेश्दर का आवास मानकर सर्वेप्रथर्न उसी को झाघा जाता है । काया 
पर मिद्धि प्राम कर जरा, मरणप, ध्याधि तया क्ञारकू पर विदबं प्राप्त को जा 
सकती है । कापा के वशोकुरप करने रे उपरान्त साथक स्वठ ही मोशन का 
अधिकारी दन ऊाता है। काया को लिर्मेछ बनाने के लिए यम-नियमादि 
अध्टागो तया नेति घोति जादि पट्क्‍मों को छाघना की जादी है । 
आधार-पद्धति 

नापपन्दी साथुआ की अपनी आचार-पद्ति है | उन्हें द्राय 'डनफटाँ 
जोगी कहा जाता है ।॥ वे दोनों कानो पर मोटे छिद्र करके उने एर मींग के 
बड़े-बड़े दुम्डल्, गले में काले ऊन के डोरे पर आवद्ध सौंग की एक सौदो और 
हांप में नारियझ का सफर घाएपच करते हैं । पत्र को भम्नाचित करते हैं । 
अस्म से ही सवोय स्नान करते हैँ । उनका अग्निदाह नहीं किया जाता। दे 
या तो जीवित छमाधि ले लेते हें अथवा शरीर-त्याग के उपरान्त समाधित्प 
किदे जाते हैं। क्‍्याकि योउ-छाघना द्वारा उनकी देह दडिशुद्ध हो जाती है, 
इसलिए उन्हें अम्तिइ'ह को आवश्यकता नहीं होठी है॥ दे 'बजल्ख! ( जच्ध्य, 
अईत बद्च ) को जपते हैं और अपने इध्टदेव रा ध्यान करदे हैं॥ भिक्राटन 
में मो वे 'अल्ख' का उच्चारद करते हैं। “अल्ख खोल दे पलक, देख ले 
इनक बहों उनका सद है और इसी का उन्दारच कर ये द्वार-दार पर 
फिक्षाटन करते हैं। दुद़ के ममस दे 'आरदेश धब्द का प्रयोग करते हैं । 
देशव्यापी धर्म-प्रचार और परम्परा का प्रवर्तन 





मा, 








गकरूराबादं के दाद हिन्दू धर्दे को झानरक्षा ठदा मानइदि के लिए पुरु 





दारसवाद ने देशन्याप्रों छामिझ अभियान चल्ायया। शदरादाई के पूातु 
खुरस्द भारत के जन-मानउ को पझावित करने दाले महापुरुष मोरखनाय ही 


२५० भमारतोय घधमम-द्याखाएं और उनका इतिहास 


हुए । उन्होंने स्वय इतनी टोकप्रियत्ता प्राप्त की वि झारत के प्राय समस्त 
जनतमानस और उसकी विभित्र भाषाआ तथा वोलियों में उनके अदुमुत 
व्यक्तित्व पर अनेक अ्क्रार वी क्याजहातियाँ-अनुयुतियाँ एवं दिवदन्तियाँ 
गढ़ी गईं, जो कि आठ भी उतनी ही लोकप्रिय एव प्रेरणाप्रद हैं, जितनी कि 
अपने अतीत का मे रहीं । 

घर्म-प्रचार के लिए उनके श्रिष्य प्रथिष्यों ने देश के विभिन्न अचटो का 
प्रमण किया तथा वहाँ अपने बहुसख्यक अनुयायरिया को तैयार क्िया। 
महाराष्ट्र, गुजरात समस्त उत्तरीयूर्वी मारत और प्रताव के अतिरिक्त भारत 
के उत्तरी सीमान्च दशो-नेप्राट, तिब्दत तथा चीन तक उतते धामिक 
आन्दोठत का प्रसार हुआ । उन्हान तथा उनके अनुयायियों ने द्िन्दू धर्म वी 
क्लीपर एवं विनुप्र परम्पराआ को पुनरज्जीबित किया और इस रूप भ राष्ट्रीय 
एकता एवं सुदृ़ता को क्थाव्रित करने में चिरस्मरणीय क्रार्य किया । गोरखतायथ 
ने झकराचार्य की भाँति देश तथा देशास्वर में हिन्दुत्त तथा उसके टच्चादनमों 
की स्थापना के रिए महत्त्वपूर्ण कार्य किया । 

नाथ-सम्प्रदाप के उस्तवत एवं प्रचार-प्रमार में ग्रुद्श गोरखताय के पर्ावु 
जिन सन्तों तथा आचार्यों क। अविस्म रणीय योगदान रहा, उनम महाराष्ट्र के 
प्रधिद सस्त ज्ाददव ( १४वी शत्ती ई० ) का नाम उल्टेखनीय है । “मगवर- 
गीता' प्रद टिखी उनकी मराठी व्याख्या नानेश्वरी आज भी 'भगवदुगीता' 
के अध्येवाओं क लिए अपन्‍्त उपयोगी है। अपने वेदास्त ग्रन्थ “अमृतानु व! 
में छत्होंते शुद्धाईतवाद का प्रतिपाइदन और अपनी ग्रुर-वरम्परा का व्िशद 
बर्णन क़िया है। प्रज्ञाचश्लु प्रसिद्ध विद्वान एवं आत्मघाती स्व ग्रागात सिह 
उन्हीं की शिष्य-यरम्वरा से छुएं | स्व ज्ञानदेव के कारण महाराष्ट्र म बरागामी 
अनेक झतार्दियों ठक लायपत्थी योगियों का बडा आदर एवं समान रहा | 

गरुद्ध गोरखनाय के एक प्रमिद्ध प्िप्य ब्रह्मसिरि हुए, जो कि गुजराती थे । 
ग्रुनराव में उन्होंने घेत्र योगियों ( नाथों ) की प्रॉँच घाखाओं का प्रचछत 
किया, जिनके नाम ये--१ रूखडइ़ २ सूखद, ३ भूखड, ४ तृकड और ५ 
गूदई । प्रयम दो झआाखाओं का प्रचार वहाँ अधिक है। भूसड़ तथा दूकड़ 
शाखातनों के अनुयायी अपने भिक्नाप्रात्रों से सुयन्धित द्वब्य नहीं रखते हैं, जब 
हि बन्य तीनो झात्राओं के योगी उनका प्रयोग करने हैं॥ ग्रृदद सन्यासों 
मह्ठापात घारण करते हैं. और पक्‍िक्षाटन करते समय 'बरटख घब्द का प्ररोग 
करते हैं। 

नाथ-यन्यिया मे बौघदों का भी श्र क्षत्म वर्ण है, जिन्हें अखंड या 
अधोरी भी कहते हैं। प्रादीन पराशुप््र सम्परदाव यद्यप्रि सम्प्रति टुप्तप्राय है 


नायनसम्प्रदाय श्र 


किन्तु उसके अनुयायी कुछ बघोथे अदृश्य दिखाई देते हैं ॥ वे ज्ाचारहप्ट हो 
ग्रदे हैं और प्रादीत कापाल्कि मत में प्रभावित हूँ ।॥ हिन्‍्तु गोरखनाथ तथा 
क्बोर का दाना घारप करते हैं। उसको चर्या मे ताविको तथा कापालिको 
को प्तापना का मिश्रण है । स्वमाव से वे बड़े मस्त एवं फ्कक््ड होते हैं और 
इमीलिए “'औषड' कहलाते हैं । 

अधघोरी भरत के एंक प्रसिद्ध महा'मा विनाराम दादा हुए। उनरा जन्म 
वाराणसी के दाम १६५८ वि० में हुपा था ॥ उन्होने गाजीपुर के सन्‍त शिवदास 
से दीक्षा प्रहथ वो थी । तदनन्तर वे गिरनार पर्वत पर गये और वहां उन्हें 
भगवान दतात्रेर क्षे दर्शन हुए। भगवान दलातेय की प्रेरणा से वे क्षाक्षी 
आदे और वहां दादा काचूरान से अघोर पन्‍न्य का उपदेश ग्रहण क्िया। 
उनके जावार-विघार और निद्धान्तों में वडी विचित्रता देखने को निरूषी 
है। बे मूठता वैष्यय रीति के रामोपरासक पे। हिन्तु अधोर पन्‍्य की 
रीविजीति पर चक कर मद्य-मास के सेवन का बोई परहेज नहीं बरते ये । 
उनकी उप्रासना्यद्धति संगरुप निर्मुण झिक्षित थो $ हिन्दू मौर झुसलमाव दोनो 
उनके शिष्य हुए। वे मूतिवृजक नहीं थे। उनकी उपासना के केन्द्र राम 
थे। उन्होते वेश्यव मत को चार ग्रहियाँ स्थापित को--माहफपुर, नई डीह, 
परानापुर, जौर महरपुर मे। इसरो प्रत्यार अधोरी मठ के भो चार मठ 
स्यातित फ़िदे--राबगड़ ( दाशासली ), देवर ( ग्राजीपुर ), हस्शिरपुर 
( जौनपुर ) और ब्री-हुच्ड ( वारापती )। उनमे ह्ध्ान पीछ वारायमी 
के ब्री-मुष्ड पर है। भीता-राम का विद्याठ मठ ग्राजीपुर मे है। भईनी 
( काशी ) के क्री-छुष्ड मठ में वे स्वर रहते थे और वही उनको अघान 
गद्दी है। उनके अनुयायी ती्यंदात्रा को महत्त्व देते हैं ॥ धर्दो को वे जच्ाते 
नहीं, बल्कि समाधि देने हैँ। सन्‍त डिनाराम बावा ने १८०० वि> मे बृ४२ 
वर्ष की ल्म्दी आउु प्राप्त कर समाधि ग्रहण को । 


गठदाल में नायपन्‍्य 


नॉपपफन्य के अ्रर्िद् योदी घुरु योरखनाय क्षा अनेक दर्षो तक उत्तराखण्ड 
ने दनिष्य सम्बन्ध बना रहा। उन्होंने झारत की चारों दिशाओं के योदियों 
में उत्तराशण्ड के योगी को ही बास्तविक सिद्ध बहा है ( सिद्ध जोगी 
उत्तराधी )। जिस ग्रुझ्ा में वर्षों कक घोर तप करके उन्होंने मिद्धि प्राप्त की 
थी, वह आज भो घोल्दा उट्ठारो ( धदल गुझा ) के वाद से कही जाती है । 
बह दक्षिय गदर में आज भो बर्ेझान है । इसके ऋतिरित्त अल्‍्क्‍्तादा हे 
तट पर स्दित ऐतिहाहिक नगरी श्रीनगर में भो उनके नाझ से 'गोरख गुफा! 





श्षर भारतीय धमं शाखाएँ और उनका इतिहास 


सुरक्षित है। उनके नाम पर श्रीनगर के एक मुहल्लछे को परम्परा से 'नाथों 
का मुहल्ला” कहा जाता है । 

साथो की परम्परा गढ़वाल में आज मी बनी हुई है। देवलकूगढ़ का 
सत्यताय मन्दिर गढ़वाल में नाथा की परम्परा एवं प्रभाव का ऐतिहासिव 
प्रमाण आज भी विद्यमान है, जिसका निर्माण राजा अजयपाल ने १५वीं 
शत्ती वि० के ल्गभग कराया था । तायो की सिद्धि की बनेक प्ररम्पराएँ आठ 
भी वहाँ के समरातर में प्रल्चित हैं। ऐस सिद्धों का गढ़वाए में होना बताया 
जाता है, जो अपने योगवल से आँघी-तूफानो की राह को बदल देने मे सक्ष म थे 


नाथ-माहिय के उद्धारकर्ता विड्ानु डा० प्रीताम्वरदत्त वडय्दाल ने अपने 
एक निवन्ध ( उत्तराखण्ड मे सन्‍्तमत यौर सन्त साहित्य, पु० ८७-९६ ) में 
साक्ष्यों को प्रस्तुत करते हुए यह स्थापित क्या है कि दाय लोग न केवरू 
निस्पृषह् प्रदत्ति बे! साधु थे, अपितु नेपाट, कुमांँ और गढ़वाछ में तवीन 
राजवशा के भी सस्थाप्रक ये । व स्वय राज्यकर्ता एवं शासक नहीं ये, किन्तु 
राज्या और शासको के सचाछक थे ॥ ग्रदवाठ में झासक स्वयमेवकों के रुप 
मे दीवान' व पदों पर रहकर झासन-व्यवस्था का सचालन करते ये और 
राजगद्ठियों के अधिष्ठटाता गोरखनाथ को ही माना जाता था। यह अनन्य 
परम्परा केव7 गढ़वाल मे ही देखने को मिलती है । ग्रढदाठ के बनेक गाँवों 
म ग्रोरक्ष आदि सिद्धा को ग्राम देवताओं के रूप में पूजे जान की परम्परा है। 
गदवाल के संतन्‍्खाहिय में गोरखताथ, सत्यनाथ, मत्स्येन्द्रनाथ, ग्ररीवनाथ 
तथा कवीरनाथ आदि की “जागरें' तथा “आँणें आज भो गठवाल के धामियों, 
औजिया तथा छोक-क्याओ एव वार्ताओं में प्रचलित है । वाल्का पर भूत भय 
की निदृत्ति के छिए पशगमूत को मत्रित करते से सम्बन्यित मत्र गोरखनाय, 
कब्रीर आदि सिद्धों के नाम से उच्चरित होते हैं। गोरखनाथ आदि से 
सम्बन्धित प्विद्धिम्त्रों का उच्चारण आज भी गरढदवाली समाज म प्रचलित है । 
गापीचन्द और भरबरी को उदार गरायाएँ आज भी यहाँ के “औजी' समाज म 
“ढोल दमाऊ' के साथ चंच्रमास का भिक्षाटन करत समय घरों पर भाई 
जाती हैं। इसी श्रकार की अनक ख्यातें, जनशुतियाँ और परम्पराएँ गढ़वाल 
के लोक मानस में नायपन्‍्यी सिद्धों वे प्रवरछ प्रमाव एवं सम्बन्ध को ध्वनित 
करठी हैं । 
इस प्रकार नायपन्य की परम्पराएँ अनेक रुपरो में विकसित एवं 
पल्लवित होक्तर देश के कई बेंचछो में फयी और कई झताब्दियों वाद आज 
भी सम्राज तथा साहित्य मे अपना अस्तित्व वनाये हुए है । 





( सात ) 
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# हे कक हे 


पन्तृ-मत 


मध्ययुगीन घामिक इतिहास मे सन्‍्तमत का उल्लेखनीय स्वाव है | 
उपतिपदा तथा पेदान्त दर्गत मे जिस अद्वैत ब्रह्म का विरूषण किया गया है, 
उसका सामयिक छोकभावना में सामझस्य करके सन्त कवियों एवं साधको 
जे धर्म के तरिस सार्वेमौम स्वरूप का प्रवर्तन किया उस्ते 'सन्त-मत' दे नाम 
से कहा जाता है। व्यक्ति-स्वार्यों जौर एकाणिता की सकुचित सीमाओ से 
निकाल कर पर्म को उदार एवं व्यापक स्वरूप देने मे सन्त-मत का विशेष 
योगदान रहा है। धर्म के उदारतावादी विचारों को लेकर इस धामिक पन्य 
वा उदय हुआ । 

इस निद्तत्तिमार्गीय सन्त मत के मूठ आचार्य सनत्युमार थे। सनलुमार 
में इस धर्म का उपदेश नारद मुनि को दिया और यही परम्परा कबीर आदि 
मन्तो ने ग्रहण की। “महामारत” के “नारदोपाल्‍्यान' के अनुसार नारद 
मुत्ति अध्यात्म ज्ञान की प्राप्ति के लिए एकान्तिको से पास श्वेतट्टीप गये थे । 
यह श्वेतद्वीप सुमेद पर्वत की उत्तर दिल्ला से था। मुछ विद्वानों ने हिसगिरि 
को ही दघ्वेतद्वीप कहां है और गढ़वाल को सनत्कुमार की साधना भूमि बताया 
है। सुमेझ के निकट नारायणीय धर्म का प्रमुख तीय॑ बदरिकाथ्रम है। इसी 
नारायणाश्रम मे वादरायण ब्यासत ने “ब्रह्मसूत्र” वी रचना की थी । यही पर 
अनेक ऋषि मुनियो के ज्ञान तथा तप स आत्मानुभव प्राप्त किया था। एक 
मुक्तिदायी पवित्र तीय के रूप में बेदरिकाश्रम आज भी शर्मप्राण भारतीय 
जनता का पुष्य तीर्य बना हुआ है । पही से सन्त मत के स्तायथ साय भारत 
के समरय धर्मों गी गया का उद्गम हुआ था । 

“सन्त! शब्द वस्नुत एक व्यापक अय॑ का परिचायक है | किसी भी साधु 
या सज्जन पुरुष, धाभिक प्रदृत्ति के सात्विक स्वभावसुक्त व्यक्ति को सन्त 

कहा जाता है। ल्‍ोक्मगठ की भावना से जीवन को सयमित एवं मर्बादित 

रखता हुआ जन-जीवन को सदुविचारों एवं लोकहित के लिए प्रदत्त करने 
बाला प्रत्यक महापुरुष सन्त है॥ तिसने जीव-जगत्‌ को निसारता के दर्शन 
बर लिए हैं और जो यह अवधारित कर चुका है कि मानव-जीवन का 
नि श्रेयग्‌ बया है, ऐसा आमदर्शी महाप्रानव हो सन्त की यरिमा को घारण 
करता है। किन्तु यह व्यापक अधथंबोध का परिचायक 'सन्‍्त शब्द हिन्दी 
माहित्य मे एक विशेष वर्ग बे झत्तो एवं भाधको के लिए प्रयुक्त हुआ है। 
द्विन्दी मादित्य के मध्ययुगोन ब्क्तियुग में निरमृध निराकार को उपासना एवं 
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चिन्तन पद्धति को छेकर जिन भक्त कवियों ने अपनी लछोकहितकारी वाणियो 
का अभिव्यजन किया, उन्ही के लिए सन्त शब्द रूढ बन गया | 

ये सन्‍त अधिकतर ऐसे हुए, जो अधिक पढे-छिखे नही थे, या सर्वया अनपढ़ 
थे | किन्तु वे स्वत सिद्ध ये, मात्मदर्शी थे और अपने अनुभवों को उन्होने अपनी 
वाणियो मे अभिव्यजित कर छोक को सन्म्रागें की ओर श्रदृत्त किया । छनकी 
भाषा अतगढ़ है, किन्तु भावाभिव्यक्ति प्रौड एव गभीर तथा मौलिक है । 

हिन्दी साहित्य मे इस प्रकार के सन्‍्तो की परम्परा नाथपन्यी योगियो 
और जैन मुनियों से स्थापित की जा सकती है, जिसका समय ९वी दती ई० 
मे रखा जा सकता है। सनन्‍्त-मत का यह आरम्भिक साहित्य प्राकृत तथा 
अपभ्रश भाषाओ मे है । सन्‍्तों की जो परम्परा व्यापक रूप मे प्रकाश मे भाई, 
उसका समय १५वीं झती ई० से निर्धारित किया जा सकता है । इस प्रकार 
के सन्‍्तो का उदय भारत के प्राय सभी अचलों मे हुआ । उत्तर भारत में 
लूगभग १३ेबी शती ई० मे आचार्य रामानन्द “रामावत सम्प्रदाय” की स्थापना 
कर श्रीराम के छोकोत्तर स्वरूप की व्याख्या कर चुके थे और आराधना- 
उपासना की एक ऐसी पद्धति का प्रवर्तेत कर चुके थे, जिसमे वर्गे-वर्ण की 
विघमताओ के विपरीत धर्म के भहज भागें का निरूपण था। इसी प्रकार 
उत्कलछ मे जयदेव, महाराष्ट्र मे सामदेव, ज्ञानदेव, पजाब मे सन्त सघनता 
तथा बेनी और काइ्मीर से छालदेव आदि सन्तो ने अपनी वाणियों मे भक्ति 
एवं उपासना के नये मागें का सूत्रपात किया । 

सन्‍्तों की यह परम्परा लगभग १९वी शती ई० तक अविच्छिष्न रुप में 
बनती रही । इस बीच अनेक सन्त, कवि, भक्त एवं आचाये हुए, जिन्होंने अपने- 
अपने नये पत्थो एवं सम्प्रदायों की स्थापना कर सल्तमते को व्यापक रूप 
दिया + इस प्रकार के सन्‍्तमार्गीय पन्‍्यो मे नानकदेव ( १५वी शती ) का 
नानक पन्‍थ, दादुदयालू ( १५वीं घती ) का दाद पत्थ, कवीरदास ( १५थी 
शी ) का कबीर पन्य, सन्त पुण्डरीक आदि ( १३-१५वी शती ) का 
पीराना पन्‍्य, हरिदास ( १५वी छाती ) का तिरजती पन्‍्थ और मलूकदास 
( १६वीं शती ) का मूलक पत्य आई का प्रचलन हुआ । इसी अकार धामी 
सम्प्रदाय, साध सम्प्रदाय, घरनीश्वरी सम्प्रदाय, दरियादासी सम्प्रदाय, बाबा 
लाली सम्प्रदाय, दरिया पन्‍य, शिवनारायणी सम्प्रदाय, गरीब पन्‍्य, नारायण 
सम्प्रदाय और रामसनेही सम्प्रशय आदि के संस्थापक एव ्रवर्तेक सन्‍्तों ने 
अपनी वाणियो में सन्त मत को व्यापक लोक-जीदन मे फैलाया । 

सन्त-मत के जनक तथा उन्नायक सन्‍्तो और उनके द्वारा प्रवतित पत्यो 
एवं सम्प्रदायो का उल्लेख विस्तार से भाये किया गया है! 





वारकरी-सम्पदाय 


दक्षिण भारत में उदार विचार वाले कुछ ऐसे घामिक सम्प्रदाय प्रचलित 
हुए, जितके अनुयायी भागवत मत को मानते हैं ओर हदिव तथा विष्णु वी 
समान रुप से आराबना-उपासना करते हैं। ऐसे तीन सम्प्रदाय या पन्य 
हैं-“धारकरी, रामदासी और दत्त या दत्तात्रेय । मूलत ये तीनो उपश्याखाएँ 
भागवत सम्प्रदाय की है। इन तीनों वेपष्णव शाखाओं का उदय महाराष्ट्र मे 
हुआ और यही उनझो व्यापक छोक-सम्मान भो ग्रास हुआ। इन तीतों घंर्यें 
शाखाओं मे उच्चक्रोटि के सन्त, महात्मा तथा भक्त हुए । 

भारत के घामिक इतिहाप्त में महाराष्ट्र के सनन्‍्तो का उल्लेखनीय स्थान 
है। मध्ययुगीत मारत मे झक्ति तथा ज्ञान की जिस धारा को उन्होंने बहाया, 
देश फे कोने कोने तक उसका प्रसार हुआ ॥ “वाऊरी पन्‍्य” का अस्तित्व 
महाराष्ट्रीय सत्तो की भगवद-भक्ति के परिणामस्वरूप प्रकाश में आाया। इस 
पन्‍य के अनुयायी यद्यपि अनेक प्रसिद्ध सन्त हुए, किन्तु इसके प्रवर्तक एवं 
मस्यापक के सम्बन्ध मे आज भी असन्दिग्ध तथा बिस्तृत जानकारी उपलब्ध 
नही है। 

बाकरी पन्‍्य के प्रवरतेंक किसी पुण्डरीक नामक सन्त को बताया जाता 
है, जिनके जीवन इत के सम्बन्ध में मत मतान्तर है। भारत के घामिक 
पन्‍्यो के भ्रामाणिक खोजकर्ता विद्वान डाफटर मडारकर ने १२४९ ई० फे एक 
ताम्रलेख बे आधार पर लिखा है कि देवगिरि के यादववशीय घधासक कृष्ण के 
सेनापति ने वैलगाँव जिले के पोण्डरीक पवित्र क्षेत्र को दान किया या, जो 
कि भीमा नदी के त्तट पर॒था और जिसका समीकरण वर्तमान पण्दरपुर 
से किया जा सकता है। यदि प्रावीन य्रोण्डरीक दाब्द का सम्बन्ध किसी 
पुण्डरीक नामक व्यक्ति से स्थापित किया जा सकता है तो उत्तका स्थितिक्ारू 
१३ची शत्ती ने जास-पास्त रखा जा सकता है और वतंमात पण्डरपुर उसका 
जन्मस्थान माना जा सकता है | 

इस सम्बन्ध में डावटर भडारकर ने एक परम्परागत अनुशुति का हवाढा 
देते हुए लिखा है कवि पण्ढरपुर के निकट डिडीरवत नामक एक जगलू में 
मातृ-पिजू-भक्त कोई पुण्डरीक तागक राग्त-स्वन्ताव का भक्तनह्ृदय व्यक्ति रहा 
करता था। दन्तकथा भें कहा गया है कि एक बार कृष्ण रुक्मिणी को 
मनाने के लिए पण्डरपुर वन मे गये थे। उस समय दे भक्त पुष्डरीक से भी 
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मिले थे। मातृ पितृ-भक्त पुण्डरीक ने श्रीकृष्ण को बैठते के छिए एक इंट 
दी थी। इस पुरावन दन्‍्तकथा का सम्बन्ध आधुनिक भक्तहदय जनता 
पण्टरपुर के मन्दिर में स्थापित बिट्वुलनाथ की प्रतिमा से करते हैं। उनका 
विश्वास है कि मन्दिर मे स्थापित इंट की मूति पर उत्कीणित विट्ुुलनाथ 
श्रीकृष्ण के साय रुविमणी की छवि अकित है, जो कि उसी पुरातन बा से 
सम्बन्धित है $ महाराष्ट्र के वारक्री वैष्णवों का पण्डरपुर एक पविन स्थान 
है ओर वहाँ के मन्दिर मे स्थापित बिट्ठुलनाथ रक्मिणो बी प्रतिमा उनकी 
एकमात्र उपास्यदेव है ॥ 
महाराष्ट्र के बारकरी पन्‍्य के वेप्णव भक्त जाज भी वर्ष भ क्‍्म-से- 

कम दो वार पण्ढरपुर की यात्रा करते हैं और भगवान विट्ठुजताथ के दर्शन 
कर अपने को घन्य समझते हैं। बिट्ठुलनाथ जी के प्रति उनको जो अगराध 
धाभिक निष्ठा है, वही निष्ठा उनके भक्त पुण्डरीक के प्रति भी है और आज 
भी उन्हे वे अपने इस धर्म पन्‍्य के प्रवर्तक महापुरुष मानते हैं । 

इस प्रवार सन्त पुण्डरीक के सम्बन्ध मे उक्त दन्‍्तकधा का ऐतिहासिक 
दृष्टि से जो भी महत्त्व हो; किन्तु यह निश्चित है कि महाराष्ट्र मे वारकरी 
वैष्णव पन्‍य से अनेक पुरातन सन्‍्तो का नाम जुडा हुआ है और अतीत बी 
अनेक शताब्दियों तक इस पथ का महाराष्ट्र जनमानस में व्यापक प्रभाव 
रहा है 

बारकरी वैष्णव पन्‍्य के उन्नायक सन्‍्तो में सन्त ज्ञानदेव, रान्त मामदेव, 
सन्त एकनाथ और सन्त तुकाराम का नाम उल्लेखनीय है । इनके अतिदिक्त 
सन्त रॉका-वाँका और सन्त नरहरि भी इसी परम्परा में हुए। इन सन्‍्तो वी 
अमर बाणियाँ आज भी न बेवर महाराष्ट्र मे, अपितु समस्त भारत की 
धर्मेग्राण जनता के हृदय में श्रद्धा एव निष्ठा के साथ सम्पूजित हैं । 
सन्त श्ञानदेव या शानेश्वर 

सन्त ज्ञानदेव या ज्ञानेश्वर ( १२७५-१२९६ ई० ) अपने समय के प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ और ज्ञानी महापुरुष ये । महाराष्ट्र स्थित नेवास नाम गाँव मे उतका 
जन्म हुआ था। उनके पिता ने पहले ही सन्‍्यास धारण कर लिया था और 
उसके वाद सन्यास त्याग कर उन्होंने गहस्वाश्रम में पुन प्रवेश किया ३ उनते 
इसा माचरण ते अननन्‍्तुष्ट होहर नेवाता के आएररी आये ने उत्पर जपट्म्शएर 
कर दिया। इस कारण उनको अपना गाँव छोडना पडा और वे पराठण मे जा 
बसे । वही पर ज्ञानदेव का उपनयन सस्कार हुआ । बाल्यकाल से ही वे भगवद्‌ 
अनु रागी और दँवी प्रतिभा से सम्पन्न ये / प्राटण में ही उन्होने भजन, कीतेन, 
सत्स्ग और कंधा बाचन का आयोजन किया। उनकी वाणी से मोदित द्वोकर 


बारकरो-सम्प्रदाय र्प५ 


जन-समाज उनवे निकट आता गया और वे सहज मे ही जनमानस के श्रद्धा 
के पात्र बन गये । 


कुछ समय पाटण मे रहकर उन्हाने वहाँ के ब्राह्मणों से शुद्धिप्रत्न प्राप्त 
क्या और वे अपने गाँव नेषवास छौट जाये। अपने गाँव मे हो उन्होंने 'भगवद्‌- 
गीता! पर अपनी प्रसिद्ध 'भावार्थदीपिका” टीका का प्रणयन किया । यह टीका 
जनेग्ररी' के नाम से प्रसिद्ध है और 'भगवदगीता पर प्रामाणिक एवं सर्वाधिक 
लोकप्रिय मानी जाती है। बारकरी सम्प्रदाय की यहे सम्पूज्य एव समस्त 
सस्कृत साहित्य की महत्त्वपूर्ण कृति मानी जाती है॥ इस टीका का उन्होंने 
जन-रामान के समक्ष ब्याख्याव क्या, जिसकी छोकप्रियता निरन्तर 
बढती गईं । इस समय उनकी अवस्था केवल १५ वर्ष की थी। "ज्ञनेश्वरी' 
के अतिरिक्त उन्होने 'अमृतानुभव”, 'हरिपाठ”, “अभग' और “चागदेवपासढो” 
आदि अनेक ग्रन्थों की रचना वी 

उनका सारा परिवार भगवद्‌ भक्ति से निमरन हो गया था। उनके बडे 
भाई निवृत्तिनाय, छोट भाई सोपानदेव और छोटो वहिन मुक्तावाई सभी मिल 
कर भजन कीतैन तथा सत्सग मे तह्छीन रहने रूगे । भारत के विभिन जचछो 
का घ्रमण कर सन्त जञनिश्वर ने “गीता” का उपदेश देकर बट्टेसस्थक जनता 
को अपना अनुयायी बना छिया था । 

सस्त ज्ानेश्वर मूटरत नाथपन्थी योगी थे॥ अपने 'अम्रृतानुभव” तथा 
जानेश्वरी' मे उन्होने अपनी ग्रुरुपरम्परा इस प्रकार दी है--आदिनाय- 
भरस्येन्द्रनाथ गो रखगाय गहनीनाथ निद्धत्तिनाथ ज्ञानेश्वर । इस प्रकार नाथ 
पन्‍्यी योगियों की परम्परा को उज्जीवित रखते हुए उन्होने वारकरी पन्‍्य को 
भी उजागर किया । 

अल्पायु में ही इन महान्‌ सन्‍्त ने शरीर त्याग किया। २१ वर्ष, तीत 
मास और पाच दिन की अस्पायु में ही उन्होंने जीवित सम्राधि धारण कर 
परमधाम को प्राप्त किया । 
सन्त नामदेव 


महाराष्ट्र के दारकरी पन्थ के सन्‍्तो में सन्त मामदेव ( १२७०-१३५० 
ई० ) का नाम उल्लेखनीय है॥ वे सन्त ज्ञानेश्वर के समकालीन और सन्त 
विसोवा खेघर के शिप्य ये । महाराष्ट्र के नरसी ब्राह्मणी नामक स्थान से 
उनका जन्म एक दर्जी [ छीपी ) परिवार मे हुआ था । वाल्यकाल मे हो किसी 
अपरोक्ष को प्रेरणा से वे बिटुछनाथ के परम भक्त हो गये थे । उनकी विराय- 
मय भावना फो जानकर उनके माता-पिता ने बाल्यावस्था मे ही ढनका 
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विवाह कर दिया था, किन्तु गृहस्थ-जीवन के प्रति उनकी कभी भी आसक्ति 
नही रही । 

सन्त नामदेव की अयाध भक्ति-भावना की अनेक अद्भुत एवं रोचक 
कथाएँ आज भी छोकप्रचलित हैं। कहा जाता है कि एक बार शिवरात्रि के 
दिन वे औदिया नामक स्थान पर नागनाय महादेव के दर्शन करने गये । 
वहाँ भगवान्‌ शवर के आये भजन-कोतेन करने मे वे इतमे तल्लीन हो गये 
कि उन्हें कुछ भी सुध-वुध न रही । अभिषेक करने वाले द्राह्मणो ने बलातु 
उन्हे बाहर निकाल दिया और प्रट वन्‍द कर दिये ) सन्‍्व नामदेव उसी अति- 
विह्ललावस्था मे मन्दिर के पीछे जाकर खडे हो गये और वही भजन-कीतेन 
करने छगे । कहा जांता है कि जिस ओर से नामदेव भजन-कीतंन करने में 
तह्लीन थे, घकर भगवान्‌ ने उसी ओर अपना मुँह मोड लिया । तभी से उक्त 
मन्दिर की झकर-मूर्ति का मुँह पीछे की ओर मुडा हुआ है ॥ नन्‍्दी उनके आगे 
न होकर पीछे हैं॥ आज भी यह शिव मूर्ति इसी रुप मे विद्यमान है । 

भगवदु-भक्ति का सन्देश लेकर वे देशाटन को निकल पड़े और स्थान- 
स्थान पर सत्सग जुटा कर भजन-पूजन-सकीतेंन करते छगे। अन्त में वे उत्तर 
भारत आये और श्रीकृष्ण की छीलाभूमि मथुरा, इन्दावत में रहने छगे। वहाँ 
से वे पश्चिम भे पजाव पहुँचे और अपने मोहक पदो का गायन करते हुए 
जनता में अधिकाधिक लोकप्रियता प्राप्त करने छगरे । पजाव की भक्तहृदय 
जनता पर उनका व्यापक प्रभाव पडा । लगभग अठारह वर्ष तक वे पजाब में 
रहे। बाद में सिख गुरुओ ने जब “गुरुग्रस्यमाहिव” क्यू सकलत किया त्तो 
उसमे छगभग साठ पद चासदेव जी के भी सकलित किये य्ये 

बृद्धावस्था में वे पण्डरपुर ( महाराष्ट्र ) छौट आये । महाराप्ट्र की जनता 
में उतके पदों की इतनी लोकप्रियता बडी वि आवारूनवृद्ध के मुंह से उनका 
सकीतेत होने छगा । अपने सम्प्रदाय के लिए उन्होने “अमृतानुभब” नामक 
प्रल्थ की रचना वी । ८० वर्ष की आयु बिता कर पण्डरपुर के बिद्दुल्ठ मन्दिर 
के द्वार पर भगवानु का छीलागान करते हुए उन्होने शरीर त्याय दिया । 


सम्त एकनाय 

महाराप्ट्रीय सन्‍्तो की इस परम्परा मे सन्‍्त एक्नाय ( १५२८-१५९९ 
इै० ) का भी एक नाम है। उन्हे सन्त ज्ञानेश्वर का अवतार बताया जाता 
है । वाल्यकाल से ही उनकी भगवदु-भक्ति में स्वाभाविक आसक्ति हो गई थी। 
जब उनकी आयु केवछ १२ वर्ष की थी, एक प्रस्तिद्ध भक्त के रुप में उनका 
नाम लोक-प्रचलित हो गया था । भगवत्‌-प्रेरणा से वे देवगा ( दौलतावाद ) 
गये ओर ब्दाँ उन्होने तत्कालीन सन्त पुरुष एव प्रमिद्ध विद्वान्‌ लर्तादन स्वामी 
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को अपना गुर वना छिया। निरन्तर छ वर्ष तक वे गुरु के पास रहे ओर 
बडी निष्ठा से उनकी सेवा करते रहे । गुरु-अनुग्रह से उनको भगवान्‌ दत्तावेय 
के दर्शन हुए। ग्रुरु-आज़ा से वे झूलभजन पर्वत पर गये और वहाँ उन्होने घोर 
तप किया । वहाँ से पुत्र दे म्रुरु के पास आय ओर ग्रुरु-आज्ञा से तीर्थाटन के 
छिए निकल पडें। तीर्थाटन के बाद वे गुरु के समीप आये। गुरु-आज्ञा से 
उन्होने शृहस्थ जीवन को वरण क्या । उनकी पत्नी गिरिजावाई परम घर्मे+ 
परापणा महिला थी, जिसके साथ रहकर सन्‍त एक्नाथ बडे सन्‍्तोष एवं 
आनन्द से भगवान्‌ का भजन-कीतेन-सत्सग करते हुए गृहस्थ जीवन का निर्वाह 
करते रहे । 
गृहरय जीवन मे रहते हुए वे णन-भानस को अपनी वाणी से भगवद्‌ 
रसामृत का पान कराते रहे। वे दान, परोपवार तथा भगवज़ाम सको्तेन मे 
तहलीन रहे और एक सदुगृहस्थ एव उच्च स्रस्त का जीवन व्यतीत कर पेठण 
में गोदावरी के पवित्र तट पर समाधि धारण कर चंत्र कृष्णा पष्ठी तिथि को 
परढोक्वासी हुए । 
उन्हाने अनेक ग्रन्था की रचना को । उनमे "भागवत एकादशस्कन्ध का 
नाम उल्लेजनीय है । उसे 'एक्नाथी भागवत' भी कहा जाता है और सम्प्रदाय 
के अनुयायियों का भ्रामाणिक ग्रत्य माना जाता है। इसके मतिरिक्त उन्होने 
“इकिमिणी-स्वयम्बर' और “भावार्य॑ रामायण! की भी रपना की । एक उच्च 
सन्त के रूप मे आज भी उनको बडी थड्धा से स्मरण किया जाता है । 
सन्त तुकाराम 
भारतीय सन्तो की परम्परा मे रुन्त तुकाराम ( १६०८-१६४९ ई० ) का 
नाम आज भी उनके अभयो के रुप में अमर है । उन्हे सन्त नामदेव का अवतार 
माना जाता है॥ उनका जस्म दक्षिण भारत मे देहू सामक गाँव में हुआ था । 
जाति के वे वेदय थे । जब वे बाउक हो थे, असमय मे ही उनके पिता का 
देहान्त हो चुका था । इसछिए वाल्यकाछ से ही उन्हे विकट कष्टो का रामना 
करना पडा। विन्तु उनके हृदय में भगवान्‌ की प्रेरणा जागी ओर वे पादि- 
वारिक कप्टो के बोच रहकर भी भगवान्‌ की निष्ठा में एकाग्र सत्सग तथा 
हरिकीतेन मे तहलीन रहने लगे ॥ भगवतु-इंपा से अनायास ही उनकी वाणी 
से भगवदु-भक्ति सम्बन्धी सुडल्ति कविताओ का अभिव्यजन हुआ । उनकी इस 
भगवत्‌ धदत्त प्रतिमा से प्रभावित होकर अनेक विद्वानू और श्रद्धालु लोग तथा 
साधु सन्त उनके भक्त हो गये । 
भारत के दूराचलो तक उनके नाम तथा उनकी सरस वाणी का प्रचार- 
असार होता गया और वडी सख्या में छोग उनके दर्शन करने आने छगे। 
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उनकी मधुर एवं विभोहित कर देने वाली वाणी का रसास्वादन करने के लिए 
दूराचलो के छोग वहाँ आने लगे । 

शन्‍्त सुकाराम के सम्बन्ध मे जन स्रानस में परम्परा से एक दन्‍्तकथा 
प्रचलित है। कहा जाता है कि जात-पाँत, ऊँच-नीच, विद्धानू-अपढ, सभी वर्गों 
एवं धर्मों को जनता सन्त तुकाराम के अभगों का सकीत॑न करते हुए उनकी 
ओर व्यापक रूप से आकर्षित होती जा रही थी। इसी वीच एक घटना 
घटी । पूना से नौ मीछ की दूरी पर वाघोरी नामक स्थान भे रामेश्वर भट्ट 
नाम के एक बेद-वेदान्त वित्‌ कमकाण्डी ब्राह्मण रहते थे । उन्होंने जब सन्त 
तुकाराम की रुपाति और समाज में उनके अभग्रो की छोकप्रियता सुनी और 
उन्हें पता छूग्रा कि ब्राह्मण वर्ग के लोग भी निम्न जाति सुक्ाराम के अनुयायी 
बनते जा रहे है, तो उन्हे यह असहा प्रतीत्त हुआ। वे देहू के तत्कालीन 
राज्याधिकारी को मिले और ऐसी राजाद्ा निकलवाई कि जिससे सन्त 
तुकाराम को विवश होकर देहू छोडना पड़ा वहाँ से निकल कर सन्त ने 
भगवदु-भक्ति मै लीन होकर विभिन्न स्थातो का भ्रमण किया और सत्सग मे 
तल्लीन रहने छगे । 

इधर रामेश्वर भट्ट सन्तुष्ट थे कि उन्होने सस्त तुबाराम को देश निकाला 
कर दिया। कुछ दिने बीतने पर रामेश्वर भट्ट नागनाथ जी मे दर्शन हेतु 
पूता गये । रास्ते में उन्होने एक कुण्ड में स्ताने किया । स्नान करने पर उनके 
शरीर में इतनी जछन हुई कि वे बेचैन होकर चिल्लाने छगे । अतेव उपचार 
किये गये, किन्तु उन्हे कोई छाभ न हुआ। बहुत कष्ट भोगने के वाद एक 
रात्रि को सत ज्ञानेश्वर ने स्वप्त में उन्हे दर्शन दिये और सन्त तुकाराम 
की शरण में जाने के लिए कहा। रामेश्वर भट्ट प्रात होते ही सन्त शुकाराम 
की खोज में निकल पड़े ! उन्हे प्राकर वे सन्त को शरण मे हो गये । इस 
घटना से सन्त के दैवी प्रभाव से जतता की श्रद्धा उन पर और भी बढ गई । 
यहाँ तक कि उनको महानता से प्रभावित होकर छत्रपति शिवाजी उनके पास 
आये और उनके श्रद्धालु भक्त वन यये। इसी प्रकार करे अन्य भी विस्मय- 
कारी बाते उनके सम्बन्ध मे प्रचर्त हैं । 

सन्त तुकाराम ने भगवान्‌ की भक्ति मे छोन रहते हुए चैत्र हृष्णा सप्तमी 
को द्वारीर त्याग क्या । किल्तु उन्होंने जन-मातस से भक्ति और प्रेम वी 
जो गगा बहाई वह उनके बाद भी निरन्तर रूप से प्रवाहित होती रही । 

सन्त तुकाराम थे भगवद्‌ रसामृत से अभिर्तिचित अभ्ग” आज भी 
श्रद्धालु भक्तो की वाणी में समाहित हैं और उनकी नाम महिमा आज भी 
छोक मे व्याप्त है। इस प्रकार वारवरी सम्पदाय के इन महात्‌ सन्‍्तों 


वारकरी-्सम्प्रदाय रध्रे 


की वाणी ने भारत की भक्तहदय जनता में अपना चिरस्मरणीय स्थान 
बनाया । 


घिद्धान्त-तित्पण 


बारकरी त्ीयंयाता को बहुत महत्त्व देते हैं। उबके एकमान उपास्य 
देव पण्डरपुर के भगवान विट्टल या बिठोवा है॥ पण्डरपुर ही वारकरियों 
का भ्रपुख तीये है। यहां भगवान विप्णु ला भव्य मन्दिर हें। कहा जाता 
है कि परम भक्त पुण्डरीक की भक्ति से प्रसन्न होकर भगवान विध्यु स्वय 
प्रकट हुए थे। भक्त ने तव उनको देठने के लिए इंट ( विट ) रख दो थी। 
इसी कारण भगवान का नाम विद्वुल पडा । देवोत्यानी और देवशायिनी 
एकादस्ली को पष्डरपुर मे विज्ञात्न मेला ूगता है। यह स्थान भीमा या 
घन्द्रभागा नदी ने प्रवित्र तट पर स्थित है । 


दारकरी पन्‍्य की सन्त-परम्परा निर्गुणोप्रास्क रही है। उनकी अद्गेत 
भक्ति पर नाथपन्‍्य कय त्रज्नाव बताया जाता है। बारकरी देष्णवों की 
अराधता-उपामता मे भक्ति तथा ज्ञान का सद॒भुत समन्वय देखने को मिलता 
है। एक के बिना दूसरा आपूर्ण है। उनके संद्धान्तिक पक्ष मे भक्ति भूल 
और ज्ञान उसका फल है । उनके मत से भक्ति-हूपर मूछ के विदा ज्ञान-रूप 
फल घी उपलब्धि सभब हो नहीं है। इस पन्‍्य के अनुयायियो के कृष्णरूप 
बिद्वुल्नाथ एकमात्र उपास्य हैं, किन्तु णिवोपासना के प्रति भी उनकी 
निष्ठा है। वे हरि (इृष्प) और हर (शिव ) की समन्वित उपासना 
पद्धति के अनुयायी हैं ॥ इस दृष्टि से वारकरी पल्य वैष्णवों तथा शैवों का 
समन्वित पन्‍्य कहा जाता है 

अक्ति वी विभिन्न जवस्थाओं को छेकर बारकरी पन्‍्य से बाद मे चार 
प्रछुख शाखाओं का उदय हुआ, जिनके नाम है--चैंतन्य सम्प्रदाय, आनन्द 
सम्प्रदाय और प्रकाञ्ञ मम्प्रदाय ॥ चैतन्य सम्प्रदाय के ज॒प-भजन का आधार 
“ओम नमो भगवते वासुदेवाय” या “रामकृष्पहरि' है। स्वरूप सम्प्रदाय के 
अनुयायी 'जय राम, जय राम' का भजन-कीतंन करते हैं। आनन्द सम्प्रदाय 
वाले 'श्रोराम! या “राम! का जप करते हैं। प्रकाश राम्प्रदाय के भक्त “ओम 
नमो मारायण' का जप-कीतेन करते हैं। भजन-कोतेन-जप की इस भिन्नता 


से ही ये चारो पन्‍य अरूग-अरूय पहचाने जा सकते है, छ्न्तु सभी के जाराष्य 
डिट्वलनाथ एव शिव हैं। 


निरंजनी-सम्प्रदाय 


पूर्व-सध्ययुगीन धर्म सम्प्रदायो मे सन्‍्तमत के समर्थक पन्थों में 'निरजनी 
सम्प्रदाय' का भी एक नाम है। साधना तथा उपासना की दृष्दि से इस 
निर्युणवादी सम्प्रदाय का सम्बन्ध नाथपन्य से स्थापित किया जाता हैं। 
उसकी आध्यात्मिक विचारधारा सिड्ों तथा नायो के समान है। इस 
घामिक मत के सस्थापक स्वामी निरजन भगवान को माना जाता है, 
जिनके सम्बन्ध मे यद्यप्रि अधिक जानकारी उपलब्ध नही है, किन्तु जिनका 
स्थितिकाल १४वी शती विं० वताया जाता है। इस भत का मूल उद्गम 
उड़ीसा क्षेत्र रहा है, जहां से वाद मे यह उत्त र-पश्चिम तथा पूर्वी भारत से 
प्रवतित तथा प्रचारित हुआ । 


दादूपनन्‍्थी बावा राधोदाप्त ने ( १७७० वि० या १७३० ई० ) 'भक्तमाल' 
नाभ से एक जीवनी ग्रन्थ की रचना को थी। उसमे विश्येप रूप से उन 
सन्‍्तों की जीवनियाँ दी गई हैं, जिनका समावेश भाभादास के प्रसिद्ध प्रन्थ 
“भक्तमाल' गे नहीं हो पाया था। अयने इस ग्रत्य मे जहाँ बावा राघोदास 
ने कबीर, नानक तथा दादू आदि को विभिन निर्गुण पत्थो का सस््यापक 
एव प्रवर्तेक बताया है, वही जगन या जगन्नाथदास को निरजनी पन्‍्य का 
प्रवतक माता है ! इस पन्‍्य के अन्य प्रवतेंक सन्‍्तो मे श्यामदाप्त, वान्हूडदास, 
ध्यानदास, खेसदास, नायदास, जगजीवनदास, तुरसीदास, आत्दशस, 
पूरनदास, मोहनदास, भगवानदास, निपटनिरजनदास और हरिदास आदि 
तेरह सन्‍्तो के नाम उल्लेखनीय हैं। जगन्नायदास सहित ये चोदह सन्त सभी 
राजस्थान के मूल निवासी थे और सभवत इनकी अपनी अपनी अछूग-अछूग 
ग्द्वियाँ थी । इस प्रकार राजस्थान ही एकमात 'निरजनी सम्प्रदाय” का अमुख 
केर्द्र रहा है । ६ 

जत्त चौदह सेन्‍्तो की गद्दियों की ऐतिहासिक परम्परा क्‍या रही है इसका 
उल्लेख देखने को नही मिलता है । उतमे सन्त हरिदास को अधिक प्रभावशारी 
बताया जाता है। अन्य सन्‍्तो की अपेक्षा उन्होने तिरजनी पन्‍्थ का अधिक 
प्रचार प्रसार किया 4 उनके परवर्ती सुन्दरदास, रामसनेहीदास तथा रामदास 
भादि सन्‍्तों ने अपनी-अपनी वाणियों मे हरिदास को हो निरजनी सम्प्रदाय 
का मूल पुरुष बताया है। हरिदासजी दादूपन्‍्धी प्रागदासजी वे शिष्य थे । 
उनके ग्रन्थों वा निर्माण-काल, उनके अन्तरग साध्यों के आधार पर, विद्वानों 
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ने १५२०-१५४० ई० के बीच रखा है। अत उनका स्थितिकालू १५दी द्ाती 
४० के उत्तराद्द में रखा जा सकता है) जाति के दे क्षत्रिय थे और उनका 
जन्म डीडवाणा परगते के कापडोल ( राजस्थान ) नामक गाँव में हुआ था। 
कहा जाता है कि आरम्भ में वे छूडमार कर ज्ञाजीविका चछाते थे, किन्तु 
किसी महात्मा के सदुपदेश एवं सत्सग से उन्होने यह अनैतिक मार्ग त्याग कर 
विरक्तो का जीवन धारण कर लिया था । 

हरिदास के नाम से हिल्दी साहित्य में अनेक वविभक्त सन्‍्तों का उल्झेख 
हुआ है। किन्तु ये निरजनी हृरिदास, हरिदास नरह॒रितीर्थ तथा निम्बार्क 
सम्प्रदाय के अन्तर्गत 'टट्टी सम्प्रदाय' के सस्थापक एवं प्रसिद्ध सगीतज्ञ ज्ञानचक्षु 
स्वामी हरिदाप्त से भिन्न ये। ऐसा प्रतीत होता है कि निरजनी सम्प्रदाय के 
सस्पापक हरिदास्त प्रसिद्ध सन्त हुए और अनेक कृतियो वे रचनाकार होने के 
साथ घामिक क्षेत्र मे भी उनका बड़ा आदर-सम्मान था। 

सन्त हरिदास की वाशियों मे गोरखनाथ और कबोर, दोनों के प्रति 
समान्य भाव प्रकट किये गये हैं । गुर गोरखनाथ को तो उन्होने अपना प्रत्यक्ष 
गुरु माता है । ऐसा प्रतीत होता है कि कालछान्तर मे उन्होने गोरख पन्‍थ वरण 
कर लिया था। इसलिए सन्त सुन्दरदास ने उन्हे गोरजनाथ आदि सन्‍्तो की 
कोटि भे रखकर समानित स्थान दिया है । उनकी वाणियों में गोरखनाथ तथा 
कथीर आदि सन्‍्तो की निराकारबादी विचारधारा का अभिव्यजन देखने को 
मिलता है। इसी प्रकार उन्होने गोपीचन्द, नाभा, पीपा और रैदास आदि 
दादृपन्धी सन्तों के प्रति भी अपना श्रद्धाभाव प्रकट किया है। सन्त हरिदास 
के वास्तविक गुरु कौन थे, इसका स्पष्ट उल्लेख उन्होने नहीं किया है, फिर 
भी ऐसा प्रतीत होता है कि नाथ सम्प्रदाय और सन्त सामग्रदाय, दोतों से उतका 
सम्बन्ध था । अपनी वाणियों से उन्होने उस माथ तिरणन की शरण मे जाने 
का उल्लेख किया है, जो सव सन्‍्तो का उपास्य रहा है और जिसकी कृपा 
से उनको सिद्धियाँ प्राप्त हुईं । उन्होंने स्पष्ट रूप से कबोर के उल्टे मार्ग को 
अपनाये जाने का उल्लेख किया है । 

उनकी वाधियों से पता चलता है कि एक ओर तो उन्होने नाथो के 
योगमार्गे और दूसरी ओर सन्‍्तो के निर्गुण पन्‍्थ को अपना कर अपना घाभिक 
मत प्रतिपादित किया । उनकी साधना-पद्धति रामतिरजन तथा हरितिरजन के 
अलखस्वरूप के प्रति अधिक थी । डॉ० प्रीत्ताम्वर दत्त बदथवारू ने विरभमी 
सम्प्रदाय की साधता-एछति को वेदास्त मत से प्रभावित माना है । उसमे एक 
ओर तो नाथपन्थ का और दूसरी ओर राघास्वामी मत तथा कबीर मत का 
प्रभाव बताया है । उनके मत से “निरजन! को 'कालपुरुष' मानने की परम्परा 
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नाथपन्थ से ली गई है और उनके निर्गूण, निराकार का आधार सन्त मत 
है। ( कुछ निरजनी सन्‍्तो की वाणियाँ', डा० पीताम्बर दत्त के वडथ्वाल 
के श्रेष्ठ निवन्ध, पृ० ४९-६२ ) 

सन्त हरिदास ने छोटेनबडे नौ ग्रन्यों की रचना की, डझिनका उल्लेख 
डा० बड्थ्वाल ने अपने उक्त निवन्ध में किया है। उतवी वाणियों का 
सग्रह उनके अनुयायियों ने किया। उन्होने लगभग <८ वर्ष की अवस्था 
में १६वी शताब्दी के मध्य शरीर त्याग क््या। उनके लगभग ५२ शिप्य 
बताये जाते है, जिनमे तुरसीदास, मोहनदास, घ्यातदास, कल्याणदास, सेवा- 
दास, मारीदास तथा आत्मारामदास आदि का नाम उनकी वाणियों में 
उल्लिखित है। उनकी इस शिष्य-परम्परा ने निरणमी सम्प्रदाय का व्यापक 
प्रचार-प्रसार क्या । सन्‍्त हरिदास वी वडी छोक-ण्याति थी। उनकी स्मृति 
में आज डीडवाणी के निकट प्रति वर्ष एक मेला छगता है और वहाँ जनता 
उनकी पवित्र 'गूदडी' का दर्शन करती है 

सन्त हरिदास के शिष्य मन्‍्त तुल्सीदास शेरपुर ( राजस्थान ) के 
निवासी थे। वे १७वी शती ई० के उत्तराद्ध में हुए। डा० वड़थ्वाल मे 
उनके चार छोटे ग्रत्यो के अतिरिक्त उतकी विपुलू वाणियों के वर्तमान होने का 
उल्लेख किया है। उनकी वाणियों मे भक्ति, ज्ञान तथा योग, तोनी विपयो 
का तात्तविक विवेचन हुआ है। निरजनी पन्‍्थ को सशक्त एवं लोकप्रचलित 
करने मे उतका सर्वाधिक योगदान रहा है । राघोदास ने अपने “भक्तमाछ' मे 
तुलसीदास का उल्लेख एक महान सन्‍्त के रूप में किया है और कहा है कि 
उन्हे सत्पज्ञान की प्राप्ति हो गई थी । डा० चडध्वाल के अनुसार “निरजत पत्थ 
के लिए तुरसीदास ने वही काम किया, जो दादूपन्थ के लिए सुन्दरदास में ।/ 

निरजनी सम्प्रदाय की परम्परा में मोहनदास, कान्हडदास तथा खेमदास 
आदि समन्‍्तो का नाम भी उल्लेखनीय है। ये तीनो सनन्‍्तपुरुष १७वी शी 
ई० के उत्तरार्द में हुए। त्तीनो ही महन्त ये । मोहनदास वी गद्दी देवपुरा 
मे, कान्हडदास की गद्दी चाटसू मे और खेमेदास की गद्दी झिवहडी में थी। 
भन्‍्त खेमदास बडे साधक और सिद्ध पुरुष थे, जिन्हे कि राधोदास ने अशा- 
बतार' बे रूप में कहा है । अपने समय के प्रख्यात सन्त एवं भजनीक थे । 

सन्त सेवादास वे सम्बन्ध झे उनकी जीवनी पुस्तिका सेवादास परची” 
से कुछ जानकारी प्राप्त होती है, जिसको कि रूपदास ने लिखा था। 
रूपदास, अमरदास के द्विष्य और वमरदास, सेवादास के धदिष्य थे। कबीर 
को सेवादास ने अपना गुर मात्रा है। उनका स्थितिवार १८वी झत्ती ई० 
भथ्य। उनके द्वारा विरचित अनेक साप्तियाँ, ग्रद, कुण्डलियाँ, रेखता तया 


निरजनौ-सम्प्रदाय २६७ 


कवित्त आदि मम्पति उपलब्ध है। निरजनी सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा एव ह्याति 
में उनका महत्त्वपूर्ण योगदान रहा । 

निरजनियो ते अपनी साधना की सिद्धि के लिए योगमार्ग वे साथ-साथ 
प्रेममा्ग को भी अपनाया है और उसे भी उतना ही महत्त्व दिया है । उनकी 
साधना पद्धति भे इन्द्रियों को दमन करने की अपेक्षा उनका शमत करना 
बताया गया है । यही उनका 'प्रेमतत्त्व” है। उन्होने प्रिय के विरह मे आकुछ 
पिया की भांति अपने हृदय को वब्यथा को अपनी प्रेमरप्तपूर्ण कविताओं में 
अभिव्यजित किया है । जीव ( पत्नी ) आत्मा या परमात्मा ( प्रति ) को 
प्रेम की वि्लूछता से ही प्राप्त कर सकता है । 


यद्यपि साधना-पद्धति की दृष्टि से निरजनियों ने निर्मुणी सन्‍्तो कबीर, 
दादू, नानक आदि की भाँति मूतिपूजा, अवतारवाद तथा करमंक्वाण्ड को 
स्वीकार नही किया है, तथापि उन्होंने कवीर आदि की भाँति हिन्दुओ की 
परम्परागत सामाजिक व्यवस्था का भी कदठु खण्डत नही किया है। उन्होंने 
जन-सामान्य को ईश्वर प्राप्ति के लिए उनकी भावगाओं का निषेध नहीं 
किया है। उन्होंने मूर्त से अमूर्त की प्राप्ति के लिए मूत्ते के माध्यम को 
अस्वीकार नही किया है । मन्दिर मे भगवान के समक्ष बैर तथा प्रीति, दोनो 
का अवलूम्बन किये बिना निरपेक्ष भाव से निरन्तर गोविन्द का गुणगान 
करते रहने पर बल दिया है। निरजनो सन्‍्तो की यह भावना नामदेव आदि 
सन्‍्तो के समान है। सन्‍त नामदेव स्वयं भगवान बिठोबा की मू्ति के 
समुख बैठकर तिराकार परमात्मा का गुणगान जिया करते थे । इसी प्रकार 
स्वामी रामानन्द भी शाहिप्राम की पूजा के अनुयायी ये । तिरजनियों फ्री 
प्रेम तथा योग सम्बन्धी बराणियाँ कबीर, रैदास तथा पीपा की वाणियों के 
समान है । 

कबीर मत मे वर्णाश्रम की कटु आलोचना की गई है । किन्तु निरजनियो 
ने वर्णाथम धर्म को घरीर का धममे माना है, आत्मा का नहीं। उन्होंने 
परम्परागत लोकमान्यताओ की अवहेलना न करके वर्णाश्षय घ॒र्म का विरोध 
किया है। वे ससार को एक परिवार के समान मानते हैं और यह स्वीकार 
करते हैं कि वर्णभेद, तथा ऊंच-नीच के भेद-भाव को उसका आधार न 
माना जाये । 

निरजनी सम्प्रदाय की सन्त परम्परा भे भगवानंदास निरजनी का भी 
एक नाम है। वे नाया अजुंददास के शिष्य ये । उनके लिखे लगभग ६ ग्रन्यो 
के जाम अकाश मे आये हैं । उनसे उल्लिखित रचना-काल के आधार पर सन्त 
भगवानदास का ल्थितिकाल १७वो शती ई० का उत्तराद्ध प्रतीत होता है 


२६८ भारतौय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


सन्त निपटनिरजन की भी कुछ वाणियाँ उपछब्ध हैं, जिनके आधार 
पर उनका स्थितिकाछ १६वी शती ई० के उत्तराद्ध मे बैठता है। सभवत 
वे सन्‍्त हरिदास के समकालीन थे। इसी प्रकार मनोहरदास निरजनी भी, 
उनकी उपलब्ध कृतियों के आधार पर, १७वी झती बे उत्तरार्द्ध मे वर्तमान थे। 


साधना मार्ग 


निरजनी सम्प्रदाय के सम्तो एब योगियों गे साधना-मार्ग के सम्बन्ध में 
उनकी उपलब्ध रचनाओ के आधार पर डा० बडस्वाऊ ने विस्तार से लिखा 
है (उक्त निवन्ध ग्रन्थ, पृ० ५७-६२ )। उन्होने लिखा है कि ये सन्त 
साधना की चरम सीमा तक पहुँच चुके थे और उन्हे आत्मदर्शन हो चुके ये । 

निरजनी पन्‍्य का साधना मार्ग निर्गुणी सस्तों की भाँति उत्टा है। 
स्रासारिक मोह बन्धनों से ग्रस्त वाह्म प्रद्ृत्तियों को अन्तमुंखी करके ही 
आत्मदर्शन हो सकता है! उसे उन्होने उल्टी गगा बहाना, उल्टा गोता 
लरूगाना, बिना हाथ की वजते वाली वीणा, बिना बादलों के होने वाली 
अखण्ड वर्षा, बहरे को सुनाई देने वाली गुप्त वार्ता, अन्धे को प्रकाग्य दर्शन 
और छूगडे का पेड पर चढना, आदि कहा है। साधवा की इन स्थितियों 
का अनुसरण करने पर हो वाह्म-इस्दियो को अन्तमुंखी किया जा सकता हैं। 
जिस प्रकार कवीर की परम्परा के निर्गुणी भक्तो ने इडा, पिंयछा तथा 
सुपुम्ना आदि नाडियो को योग-साधना द्वारा जागरित साधना के अन्तिम 
लक्ष्य मे परिणत करने का निर्देश किया है, उसी प्रकार निरजनी सन्‍्तों ने 
भी अपनी साधना के लिए उन्ही का अनुसरण किया है। निरजनियो की 
“सहजानुभूति” की अन्तिम स्थिति 'जरणा” है, जिसमे साधक को “झिलमिलाती 
ज्योति' के दर्शन होने छूग जाते हैं । 

निरजनी सम्प्रदाय के सन्‍्तों में सन्‍त तुरसीदास ने दशधा भक्ति को 
अपनाने पर विशेष बल दिया है । उन्होने श्रवण, वीर्त॑व, स्मरण, पाद-सेवत, 
अचन, वन्दन, दास्य, सस्य, आत्मनिबेदद और प्रेमा भक्ति द्वारा भगवान 
की ध्राप्ति का एकमात्र मार्य बताया है। उनका वहना है कि नवधा भक्ति 
के उपरान्त जीव को प्रद्तत्ति मार्ये से निदृत्ति मार्ग की ओर छे जाने वाली 
सर्वश्रेष्ठ भक्ति 'प्रेमा' या 'प्रेमलक्षणा' है । किन्तु उन्होने यद्द भी स्पष्ट किया 
हैं कि सगुण नवधा भक्ति से प्रेमा भक्ति सर्वेया भिनर है । 

इस प्रकार निरजनी मत का इस दृष्टि से विद्येप महत्त्व है कि उसमे 
सगुणोपासना तथा मू्तिपूजा के प्रति कोई श्रत्यक्ष तथा तीब् विरोध प्रतीत 
नहीं होता है और न उसमे सन्त मत वी क्‍्ट्टरता का बोध होता है। वास्तव 


निरणनी-सम्प्रदाय स्ष्र 


में निरजनी सम्प्रदाय सग्रुण निर्मुण मिश्रित एक ऐसा मध्यमार्मी धर्म हैः 
जिसमे विरोध तथा आलोचना प्रत्यालोचना की अपेक्षा समत्वय, एकता तथा 
सद्भाव का दृष्टिकोण निहित है। उनका यद निरणन अनन्त, असण्ड झत्ता 
है, वह्‌ सर्वत्र सर्वेव्यापी है और उसके स्वरूप की व्याख्या नहीं की जा सकती 
है। वह वेसा ही अद्वण्ड तत्त्व है, जैसे कि जलती हुई लकडी के टुक्डे-टुकड़े 
कर देने पर भी अग्नि के टुकड़े नही किये जा सकते हैं । 


भाचार-पद्धति 


इस सम्प्रदाय क॑ अनुयायियों की वेश भुपा प्रायः सादी हुआ करतो है । 
वे एक पात्र और एक गुदडी घारण करते हैं। वे निहंग तथा गृहस्थ, दो वर्गों 
में विभाजित हैं। निहग भिक्षा-हृत्ति करके आजीविका याप्रत करते हैं और 
गृहस्थी गृहस्य जीवन धारण करते जौर जपने मठो के महन्त भी होते हैं। 
भारत भर में गेवल राजस्थान में ही इस सम्प्रदाय के अधिसख्य अनुयायी 
बरततमान है । 

निरजनी मत का प्रभाव सन्त मत तया नानक पर भी परिलक्षित हुआ। 
उसका प्रभाव एय समय उडीसा से छेकर पश्चिम मे पजाव तक और राज- 
स्पान, मध्यभारत एवं उत्तरी पूर्वी उत्तर प्रदेश तक फल हुआ था । निरजनी 
मम्प्रदाय का सारा साहित्य हिन्दी भे है और यद्यपि उसका उदय उड़ीसा 
और विस्तार राजस्थात में हुआ, तथापि उसकी परम्परा को प्रशस्त करने 
वाले भगवावदास, सनोहरदास आदि सन्त उत्तर भारत से ही सम्बन्धित थे । 
उत्तर भारत मे उसके भ्रभाव के प्रमाण आाज भी विद्यमान है । 


इम।मशाही पीराना पन्‍्थ 


हेन्दू सस्कृति ने समय समय पर जिन अनेक जातियो तथा धर्मों वे 
आदेशों को अपने अचल में समेट कर स्वय को प्रिपुष्ट एव स्वर्डित किया 
और अपनी समन्‍्वयात्मक उदात्तता के लिए जो आज भी स्थिर धरती पर 
आसीन है, उसका परिच्यक तथा प्रमाण “इमामशाही पीराता पन्‍्थ! है। इस 
पन्‍थ के संस्थापक मुसत्मान फकीर इमामशाह थे। उनका जन्म ईरान मे 
हुआ था कितु सयोग की वात है कि उतकी साधना उपासना भूमि अहमदा 
वाद ( गुजरात ) बनी । उनके सम्वन्ध मे अदेक रोचक सन्दर्भ देखने सुनने को 
मिलते हैं। 


कहा जाता है कि १४४९ ई० में गुजरात निवासी लेउवा कुर्मी लोग एक 
वार सामूहिक रूप स काशी यात्रा के रिए निकले ! उन्होने अपना पहला 
विशधाम अहमदाबाद स्थित्त गरमथा ग्राम में किया । वहाँ उस समय इमामशाह 
नामक एक फकीर रुके हुए थे । फ्कीर ने यात्रियों से भेद की और उनसे 
कहा कि बे काश्नी ब्यर्थ ही जा रहे हैं। मेरे उपदेश सुनने के वाद उन्ह 
काशी जाने का पुण्यफ्ल यही मिल जायेगा। जो यात्री उस फ़्कीर बी 
बाभी से प्रभावित होकर वही रुक थये थे, वे इस धर्मशाला पीराना पत्थ 
के प्रथम अनुयायी बने । 


उत्तर मध्ययुगीन भारतीय सन्‍्तो एवं सिद्धा मे फ्कौर इमामशाह का 
प्रतिष्ठित स्थान है। उतवे सिद्ध-साधक ब्यत्तित्व का ही परिणाम था कि 
मुसकूमानों की अपेक्षा उनके अनुयायी हिन्दू अधिक हुए। इस धर्म पन्‍थ के 
आचार विचारो से ज्ञात होता है कि उसके मानने बाले सभी धर्मों एवं वर्गों के 
छोग थे । इस पन्‍्य के आचार विचारो का निर्धारण हिन्दू मुस्लिम धर्मों के 
आचार विचारो के समन्वय से हुआ | सत्त इमामझशाह के प्रमुख शिष्यो मे 
भामाराम, नागाकाका, साराकाका और जीजीवाई, सव हिन्दू ही थे ॥ उनके 
बाद ये शिष्प ग्रुहपद या आचार्येपद के अधिकारी बने । सतत इमामशझाह वे 
जीवन काठ में उनके इन शिष्यों ने पन्‍्य के प्रचारार्थ और गुरुसेवा में विद्येप 
रुचि दिलाई। वर्ण-सकीर्णवा से अलग रह कर उहाने गुरु द्वारा विदिष्ट 
सत्यधर्म का प्रचार प्रसार क्या । इस कारण “पीराना पन्थ' को 'सत््य पन्‍्य 
भी क्ट्टा जाता है । 


इमामशाही पोराता पन्‍य रे 
आचार-पद्धति 


पीराना मत व अनुयायियों का परम्परागत विश्वास है कि फकीर इमाम- 
शाह तत्की अवतार घारण कर मनुष्य जाति का इस दु सदायी समार-सागर 
से उद्धार करेंगे । वही उनके गुरु है और देवदूत के रूप मरे अवतरित हुए हैं। 
इस मत के अनुयायी मुस्छिम छोग अपने अवतारों गुरु की स्मृति मे प्रत्येत- 
गुरुवार को और प्रत्यक रमजान वे महीने रोजा ( उपवास ) रखते हैं और 
मानसिक तथा शारीरिक मलिवताओं का उपश्यमन करते हैं। वे हिन्दुओ के 
देवाचंन की भौति ताजिया तथा कनञ्न की पूजा करते है । ताजिया और कब्र 
ही उनके सर्वोच्च पूजा प्रतिष्ठा के केन्र है। चन्द्र द्वितीया तिथि शो वे पिच 
मातते हैं । 

इस मत के अनुयायी होली और दोपावलछी आदि तिथियो को हिन्दुओ की 
भांति बड़े उत्साह से मनाते हैं और इस प्रकार साम्प्रदायिक सदभाव का 
प्रित्तय देकर अपने अवतारी ग्रुरु के आदेश्वा पर चल्ते है । उनके मृतक व्यक्ति 
वी अनेक क्रियाएँ हिन्दुओ जैसी है । उनमे अनुकरणीय आचार-निष्ठा देसने को 
मिरती है । वे मत्स्य, मास, तथा भदिरा आदि दुष्येंसनो का वहिष्कार करते 
है और भच्चा, सादा जीवन व्यतीत करने में विश्वास रखते है ॥ इस मत के 
अनुयायी हिन्दू मुमलमान, दोनो जातियो के लोग है, किन्तु जहाँ मुसलमान 
सुन्नत करते हैं, वां हिन्दू उनको नही करते हैं। वे दाढी भी नही रखते हैं । 


इमामशाही पीराता पन्‍्य के अनुयायी धर्माचायों या गुदुओ को 'काका! 
कहा जाता है, जो कि हिन्दू-मुसलमान, दोनो होते हैं। वे गेर्वा वस्त्र धारण 
करते हैं और सासतारिक क्रिया-कल्पो से दुर रहते हैं । 


इस मत के हिन्दू अनुयायी शिवोपासक हैं। इस दृष्टि से यद्यपि सैद्धान्तिक 
दृष्टि से वे अईतवादी है, किन्तु “भगवद्गीता, “रामायण,” “भागवत, 
'सल्तवचर्न और “ब्रह्मपक्राश” आदि ग्रन्थों मे उनकी परम निष्ठा है। महात्मा 
इमामशाह वी स्फुट वाणियाँ भी उनका धामिक साहित्य है और इस धामिक 
साहित्य वा प्रारायण कर॒ना वे अप्रता करठंव्य समझते हैं 

पीराना पन्‍्य कौ समस्त धामिक बातें गोपनीय रखी जाती हैं। उनके 
धर्मप्रन्थ भी परपरा से हस्तलेखों के रूप मे सुरक्षित रहते आये हैं। ये 
गोपनीय धर्मवाणियाँ न तो किगी अन्य को दिखाई जाती है और न पढाई 
जाती है। जो इस धर्म-मार्य मे झपयपूर्वक निष्ठा ब्यक्त करते है, थे ही उन 
वाणियो एवं धाम्रिक निर्देशों को पढने के अधिकारी है | दीक्षा के समय उनके 
कानों में सम्प्रदाय का गोपनीय धर्यमन्र कहा जाता द्दै। 


रछर भारतोय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


इस मत वे अनुयायिया को प्रधान गहियाँ पीराना, भाभेराम और सीनोर 
में वर्तमान हैं। इन गद्ठियों के आचार्य या गुरु परम्परागत होते है और उन्ही 
के द्वारा वे सचालित होती है । प्रधान यद॒दी पीराना में है, जिसके उत्तराधि- 
कारी केवल नैप्लिक ब्रह्मचारी ही हाते हैं। उनके अनुयायियो मे यद्यपि विरक्त, 
फ्कीर और गृहस्थ, दोनो प्रकार के लोग होते है, तथापि ग्हस्थो की सख्या 
अधिक है । 

इस मत के वर्तमान अनुयायी बनिया, बुनवी तथा नोनिया आदि निम्न 
जातियो के लोग हैं, जो सूरत, खानदेश ( गुजरात ), बुरहानपुर, बडौदा, 
खम्बात महाराष्ट्र और कच्छ काठियावाड तक फँठे हुए है। इस पन्‍्थ को 
मतिया पन्‍्थ' के नाम से भी कहा जाता है । 

इस प्रकार यद्यपि पुण्पात्मा सन्‍्त इम्रामशाह के तथा उनवे द्वारा प्रचलित 
धर्म पन्‍य के सम्बन्ध में अधिक जानकारी उपलब्ध नही होती है, तथापि जो 
यत्किचित्‌ सामग्री उपछब्ध है उसको देखते हुए सहज ही यह अनुमान 
लगाया जा सकता है कि उन्होने समाज को सन्मार्ग पर चलने और मनुष्य 
जाति मे, विशेव रूप से हिन्दू मुश्ल्मि जनता में एकता, सद्भाव, सामंजस्य 
तथा पवित्र जीवन विताने हेतु जो कार्य किया, उसके कारण भारत के घामिव' 
इतिहास में उनके सिद्धान्त आज भी ताजे और प्रेरणादायी हैं । 


कबीर पन्‍थ और उसकी परम्परा 


मध्ययुगीन घामिक इतिहास को जिन महान्‌ सस्तो ने अपनी मानवतावादी 
उदार वाणियों से स्वणिम युग का समान प्रदान किया, उनमे सन्त कबीर 
का नाम प्रमुख है । उन्हे भक्तियुगीव घामिक साहित्य में निर्गृण धारा के 
प्रवर्तेक और घाभिक स्वतत्रता के सस्थापक युगपुरुष केः रूप मे माना जाता 
है। वे अपने जीवन-काल में हो एक प्रमिद्ध भक्त, समाजसुधारक और स्वतत्र 
घामिक मत के सस्यापक के रूप में छोकमान्य हो चुके ये । 
कबीर के सम्बन्ध मे अनेक चामत्कारिक घटनाएँ तथा परम्पराएँ समाज 
मे प्रचल्ति हैं। उनका कोई प्रामाणिक जीवनी-ग्रन्थ उपरूब्ध नही है । “कबीर 
परिचयी' मे उनके ऐतिहाप्रिक पक्ष की बातें कम ओर संद्धान्तिक पक्ष की बातें 
अधिक कही गई हैं। समाज मे उतके सम्बन्ध मे जनेक प्रकार की कयाएँ एव 
किंवदस्तियाँ प्रचलित हैं । पिद्धानों का एक वर्गे उन्हें कोरी जाति का हिन्दू तो 
दूसरा वर्ग मुसलमान बताता है । उनके सम्बन्ध मे कहा गया है कि कसी 
दिधवा क्राह्मणी से उनका जन्म हुआ, जो कि छोक छाज के भय से उन्हे वाशी 
के निकद रहूरी या लहराता, अथवा छऊह्रतारा नामक तालाब के तट पर 
फेंक आई थी । कवीरपन्यियों का कहता है कि वहाँ से उस नवजात शिद्यु 
को नूरी या नोर नामक जुलाहां उठा कर अपने घर के आया । उनकी पत्नी 
नीरा था सीमा ने बालक का लाछझन पालन किया। कबीरपन्थी उन्हें 
अलौकिक अवतारी पुझुष मानते हैं ॥ क्योकि जुल्झाहा जीवन के क्विया-कलापो 
से उनका वाल्यकाल से ही परिचय था, अत अपनी वाणियो मे उन्होंने स्थान- 
स्थान पर प्रतीकात्मक रूप मे उनका उल्लेख भी किया है । इन्ही आधारो पर 
उन्हे जुछाह्ा कहा जाता है॥ विद्वानो का एक वर्ग उन्हे मुसलमान बताता है 
और इस वर्ग का कहना है कि स्वामी रामानन्द के प्रभाव से उन्होंने हिन्दुत्व 
घरण किया था। इस सम्बन्ध मे रैंदास आदि मक्त कवियो के कथनो को भी 
प्रमाण रुप में उद्धृत किया जाता है । 
कोर गृहस्थ थे या नही, इस सम्बन्ध में भी मत-मतान्तर प्रचलित हैं। 
उनकी रचनाओ के अन्त साक्ष्यो पर माना जाने छगा है कि बे गभृहस्थ थे । 
सभवत" जुलाहा दम्पत्ति ने ही उनका विवाह भी किया। उनकी पत्नी का 
नाम लोई था, जिससे उनके कमाल तथा कमालछी या निहाल तथा निहाली 
नामक एक पुन्र तथा एक पुत्री उत्पन्न हुए ये । उनका पैतृक व्यवसाय जुढाहा 
था, जिस पर सभी विद्यन्‌ एकमत हैं । 
३२८ भा० 


२७४ भारतीय घमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


उनके जीवन से सम्बन्धित घटनाओ के आधार पर कहा जा सकता है कि 
जन्म से ही उनमे विछक्षणताएँ प्रकट होने छगी थी । उतके मन में ससार की 
निसारता और वैराग्य का बोध स्वत ही उदित हो चुका ! उन्हे ससार के, 
गृहस्थ के मायाजाछो से वैराग्य उत्पन्न हुआ और ये किसी सदगुद्ध की शरण 
की आकाक्षा से घर से निक्‍छ पड़े ॥ उन दिनो काश्ञी मे प्रसिद्ध वैष्णवाचार्य 
स्वामी रामानन्द के नाम की बहुत चर्चा थी । वे पचगगा घाट पर रहते थे । 
कथीर उनके मठ में गये और वहाँ रहने वाले वैष्णव साधुओं से उन्होने स्वामी 
जी को गुरु रूप मे वरण करने की अपनी इच्छा व्यक्त की, किन्तु साधुओं ने 
उनको निरुत्साहित कर दिया । 

कहा जाता है कि स्वामी रामानन्द को गुरु रूप भे वरण करने वे लिए 
कबीर के मन मे एक युक्ति का उदय हुआ । स्वामीजी प्रतिदिन प्रात काल 
गगा-स्तान के लिए जाया करते थे। एक दिन कबीर बन्धेरे भे ही जाकर 
सोढ़ी पर छेट गये । स्वामीजी ज्योही सीढी उतरे, कि उनका पैर कबीर के 
ऊपर जा पडा । इस पादाघात के पश्चात्ताप से अनायास ही उनके मुंह से राम 
शब्द का उच्चारण हुआ | उन्होने कवीर की पीठ पर हाथ फेर कर उन्हे राम 
नाम का उच्चारण करने को कहा । कवीर ने बडी श्रद्धा से राम सास का 
उच्चारण किया और उसे ग्रुरुमत्र के रूप में ग्रहण कर अपने मत्र की साथ को 
पूरा किया । तब से उन्होने राम नाम का जाप करता अपने जीवन का लक्ष्य 
बना लिया । इस प्रकार उन्होने ग्रुरु तथा गुरुमत्र को प्राप्त किया। किन्तु 
गुरुमत्र देने वाले गुद को इस रहस्य का ज्ञान बहुत बाद मे हुआ । 

अपनी बाणियो में कबीर ने फ्िसी पीर के प्रति भी श्रद्धा प्रकट की 
है। किन्तु वह पीर कौन थे, और कबीर का उतसे क्‍या सम्बन्ध था, इसका 
स्पष्टीकरण अभी तक नहीं हो पाया है। इस सम्बन्ध में सभावनाएँ अवश्य 
प्रकट की गई हैं । 

अपने मनोरथ को पूरा कर कवीर रामानन्दी वैष्णव साधुओं की भाँति 
तिछक तथा माला धारण करने लगे और गुर रूप मे स्वामी रामानन्द का 
नाम लेकर घूम-घूम कर हरिकीतंन करने छगे। स्वामीजी के कानो मे जब 
इस अज्ञात शिष्य के सम्बन्ध मे तरह-तरह की वातें सुनने क्रो मिली तो 
उन्हें बडा आश्चर्य हुआ। उनकी वाधुस्मण्दली ने थी इसावाफित्रा (शिध्या को 
सम्बन्ध मे कौतूहल हुआ । एक दिन कबीरदास स्वामी रामानन्द के नाम 
का सकीतेन करते हुए बाजार में घूम रहे थे कि सयोगवश्ञ स्वामीजी का 
उनसे सामना हो गया। स्वामीजी ने क्रोध मे जाकर कबीर पर अपनी खडाऊ 
से प्रहार किया। चरणपादुका के प्रह्दार को कबीर ने गुरु-प्रसाद के रूप 


कबौर पन्‍्य और उसको परम्परा र्‌जप 


में अहोमाग्य के रूप मे वरण किया | स्वामीजी ने उन्हें फटकारा और अपने 
नाम का उच्चारण न करने को कहा। किन्तु कबीर ने विनन्न भाव रो 
रामानन्दजी को ग्रुरु रूप मे वरण करते को सारी घटना सुना दी । उन्होंने 
स्वामीजी से यह भी प्रार्पेना की कि उन्हें शिप्य रूप मे स्वीकार कर ले । 
स्वामोजी ने जद घटना को सुना और उसका स्मरण किया तो उनका 
मन क्वीरदासजी के प्रति सदय हो गया। ऐसे परममक्त एवं श्रद्धालु 
शिष्य का गश्गद्‌ होकर उन्होंने गले रूगा लिया। इस प्रकार कबोर को 


गुरु प्राप्ति की यह कथा परम्परा से छोकजीवन में भ्रचझित होती हुई आज 
तक पहुँची है । 


क्योर की जीवन घटनाओं को भाँति उनके जन्म-स्पान के सम्बन्ध में 
भी भत-मतान्तर प्रचल्ति हैं। किन्तु इतना स्पष्ट है कि वे अधिकतर काशी 
भे ही रहे। जोर ल्हराता या लूहरतारा नामक स्यान से उनका सम्बन्ध 
था । मगहर को भी उनके जन्म-स्थान होने का प्रमाण दिया जाता है। उनका 
जन्म जहाँ भी हुआ हो, किन्तु धरीर-त्याग उन्होंने मगहर में ही किया ॥ 


उनके स्पितिकाल के मम्बन्ध में भी मतन्मतान्तर हैं। कबोरपन्यी 
परम्परा उनका जन्म १२०५ वि० ओर घरोर-त्याग १५०५ वि० निर्धारित 
करती है, जो ऐतिहासिक दृष्टि से युक्तिसगत नहीं है। उन पर जो सोजकार्य 
हुए हैं, तदनुमार उनका जन्म ९४५६ हि० और शसरीरत्याग १५७५ दिल से 


पथिर किया गया हे । इस आधार पर उन्होंने छयभग ११९ वर्ष की दीर्घायु 
प्राप्त को । 


उनके स्थितिकाऊ के निर्धारण के लिए उनके समय के दो शासको के 
नामो का प्रमाण उपल्ब्य है। दे सिकन्‍्दर छोदी और काशीनरेश वीरपिंह 
देव के समय वर्तमान थे। कहा जाता है कि एक वार अपने अनुचरो के 
उक्साने पर सिकन्दर लोदी ने कबीर को अपने दरवार में उपस्थित करने 
का आदेश दिया या। कवीर दस्वार मे उपस्थित हुए, किस्तु उन्होंने 
मिकन्दर छोदी को सलाम नहीं किया । इससे बफसाएिल होकर लोडी ने 
उनका हाथ-पेर वेंघवा कर उन्हें जमुना मे डुवो दिया ॥ किन्तु कुछ दूर जाकर 
वे किनारे लूग गये । सिकन्दर ने उन्हं पुन पकडदा कर दरवार में उपस्यित 
किया। उन्हें प्रज्ज्वल्ति अग्निकुण्ड मे डा दिया गया, उनको मारने के 
लिए उन्मच हाथी छोडा गया। किन्तु कदौर का कुछ न बिगडा। इस प्रकार 
सिकन्दर को उस देवी पुढुय को यातनाएँ देने के छिए पदश्चात्ताप करना पढा । 
अन्त में उसने क्षमा-याचता की और उन्हें छोड दिया गया 
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कबीर के जीवन-सन्दर्भों मे काशीनरेश वीरसिंह देव का भी नाम 
जुडा हुआ है । जब कबीर को यह अनुभव हुआ कि उनके जीवन का अन्विम 
समय आ यया है तो वे काझो छोडकर योरखयुर वे निकट मगहर या मगर 
( उत्तर प्रदेश ) तामक याँव में चले गये ! वहाँ एक निर्जत स्थान पर शिर 
से पैर तक चावर छएपेट कर उन्होने इस प्राथिव झटीर से विदा ली। उनके 
शब की अच्त्येषप्टि वे लिए उनके हिन्दू-मुसछभाव अनुयाय्ियों मं विवाद 
उत्पन हो गया। हिन्दू अनुयायी उनकी दाह-क्रिया करना चाहते थे और 
मुसलमान अनुयायी उन्हे दफनाना चाहते थे ॥ किन्तु जब उनके शव से चादर 
उठाई गई तो वहाँ पूलो का ढेर मिला। उन फूलों वे दो भाग क्ये 
गये। आधा फूछ लाकर काशी मरेद बीरसिह देव ने मणिकेणिका घाट पर 
उनका दाह सस्कार किया और उतकी भस्मी को एक स्थात पर गाइकर 
वहाँ कबीर चौरा बनवाया । फूलो के दूसरे भाग को लेकर मुसलमान अनु« 
यायियों ने उन्हे मगहर में ह्वी दफना दिया। इस स्थान पर कबीर पत्य वे 
परम अनुयायी विजलीखान पढान ने एक समाधि का निर्माण कराया। 
कबीरचौरा ( वाराणसी ) और मगहर के ये दोनो स्मारक आज भी विद्यमान 
हैं और क्वीरपन्थियो और धामिक सद्भाव की समर्थक जबता के लिए 
पवित्र तीर्थों बे रूप में पूजे जाते हैं। इन तीनो स्मारकों वे पुनरुद्धार के 
लिए प्रयास हो रहे हैं । 

इस प्रकार कबीर के स्थितिकाल के सम्बन्ध मे काशीनरेश वीरसिंह देव 
की वर्तेमानता उल्लेखनीय है । उक्त दोनो ध्ासको के स्थितिकाल के भाधार 
पर कबीरदास का समय निर्णीत किया जा सकता है 


प्रस्य निर्माण 


कापीर पढे लिसे नहीं थे, किम्तु जन्म से ही देंवी प्रतिभा-मम्पन्त भौर 
बहुश्ुत थे । उनका अन्द करण इतना निर्मेल ओर बुद्धि इतनी प्रदर थी कि 
जीव जगतू, लोक-परलोक वी जो भी वास्तविक्ताएँ थी, उनका उन्होंने 
साक्षात्कार कर त्या था। उन्होंने न तो विधिवत्‌ दीक्षा ली थी और न ही 
विधिवद्‌ दीक्षा देने के लिए कसी मठ या घर्मस्थान की स्थापना की । 
उन्हूने किसी प्रकार की ग्रन्थ रचठा नही वी । मौछित्र रूप म जन सामान्य 
के लिए कहा । इसलिए उन्होंने जो भी उपदेश दिये, जो कुछ भी कहा, बोल- 
चाछ की भाषा में कहा । 

कबीट ने समय-समय यर जो भी कहा, उनके वे उपदेश वहुत समय तक 
उनक थिष्या जया अनुयायिया मे, श्रद्धालु भक्तो के कण्ठ से सौखिक रूपस 
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विद्यमात रहे । वे भक्त या शिष्य शिक्षित भी थे और अशिक्षित ( अनपढ़ ) 
भी । लछोकभाषा में होने के कारण कवीर की मूल वाणियों को तोडा-मरोडा 
भी गया और महजता-सरलता छातने के छिए उनमें सशोधन-परिवर्तेन भो 
किया गया। यही कारण है कि सम्प्रति उपछब्ध उनके वाणी-सग्रहों मे 
पाठभैद देखने को मिलता है । 

क्वीर के शरीरान्द के बहुत समय तक उनके उपदेश कण्ठगत रहने वे 
उपरान्त उनके अनुयायियों ने उनका सग्रह-सकलून कर उन्हें वर्गीकृत करके 
लिविवद किया । कबीर के नाम से उनको शिक्षाओं तथा उनके उपदेशों के 
जो सकलन सम्प्रति ग्रन्यध्प मे उपलरूब्ध हैं, उनके नाम हैं--'सुख निधान/, 
“कथवीर गो रसनाय-यगोट्ठी', “रामानन्द-मोष्ठी', “आतनन्दसागर', “झब्दावली', 
“जगल', 'बसन्त', 'होली', 'रेणता', 'झूलना', 'क्हार', 'हिण्डोला', 'साल्दी', 
'रमैती', और 'दीजक्। क्वीरदास ने काझीनरेश वीरपिंह देव को जो 
उपदेश दिया था, वह 'बीजक' के रूप में सगहीत है। यह लूगभग सात 
सौ अष्यायों का बृहद्‌ ग्रन्य है। 'शब्दायद्ो/ मे उनके ऊगभग एक हजार 
चचन सकलित हैं। उनका तीसरा महत्त्वपूर्ण सप्रह 'सुखनिधान' है, जो कि 
उनक प्रमुख शिप्य घ्ंदास को दिये गये उपदेशो से सम्बन्धित हे ॥ उप्तको 
उनके शिष्य श्रुत॒गोपाल ने सकलित क्या या । 

कबीर की वाणियों के उक्त सग्रह सम्प्रति अनेक सग्रहो मे प्रकाशित हो 
चुके हैं। हिन्दी साहित्य के खवर्धेन मे उनका महत्त्वपूर्ण पोगदान माना जाता 
है । अनेक विद्वानों द्वारा उन पर टीकाओ तथा शोध ग्रन्थों का निर्माण हो 
चुका है। 
सुधारवादी दृष्टिकोण 


कबीर सुधारवादो दृष्टिकोण के सन्त थे। उन्होंने धामिक पाखण्डो, 
मिथ्याउम्बरो, बाह्याचारो, अन्यविश्वासों का बहिष्कार किया | वे भूतिपूजा, 
कीतेन, कर्मकाण्द, हिंसा, मासाहार तथा असयमित जीवन विताने के विरुद्ध 
थे । यद्यपि उतके उपदेशो मे वैष्यवों तथा सूफियों के सदृविचारों का 
समन्वय था, तथापि दोतो की घामिक रूढियो के वे कु आलछोचक ये | हिन्दू 
तथा युस्किम, दोनो धर्गो के शाश्वत सत्यो पर उनकी निष्ठा थी ॥ इसलिए 
मनुष्य को सत्य की खोब के लिए उन्होंने प्रेरित किया । जितने भी वाह्या- 
डम्बर है, उनको उन्होंने जीवन को सन्मार्ग से भटकाने वाले व्यर्थ के पाजण्ड 
कहा है। वे मनुष्य के भीतर उसी में विद्यमान है, जैसे काए के भीतर 
अग्नि । इसलिए सदुगति के इच्छुक प्रत्येक व्यक्ति को उनकी सूक्ष्मता वो 
पहचावना चाहिए और उनके जाल से अपने को बचाना चाहिए । 
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उनके विचारों मे समस्त जीव-जगतु की अभिनता या एकता अथवा 
समानता का सार्वधोम भाव निहित है। उन्होने ऊँच-तीच, छुआछूत आदि 
को व्यर्थ बताया है। वर्ण-धर्म-जाति के मिथ्याडम्वरों को उन्होने हेय एव 
त्याज्य कहा । वे यह मानते थे कि हिन्दू हो या मुसछमान, सव एक ही 
सर्वेशक्तिमान्‌ ईश्वर की सन्‍्तान हैं। अल्छाह-अलख, राम-रहीम, केशव, 
हरि-हजरत में कोई भेद नहीं। सारा मानव-समाज एक परिवार है और 
उसका पोषणकर्ता एक ही परमपिता परमात्मा है। उसकी प्राप्ति का एकमात्र 
उपाय या साधना प्रेममार्ग है, पूर्ण आत्म समर्पण । यही सावंभौम सहिष्णुता 
कवीर की वाणियो की विशेषता है। उन्होने साम्प्रदायिक विपमताओं का 
खण्डन कर ऐक्य एवं समभाव, सर्व-धर्म समन्वय एवं विश्ववन्धुत्व का महानु 
आदर्श स्थापित किया । उनके श्रद्धापूरित, कारंणिक, परोपकारी, उदार, 
त्यागी एंव नि स्पृही हृदय में मातवमात्र के भ्रति स्रत्कामता थी । 

कबीर सत्य, अहिंसा, सदाचार और दया का आचरण एवं परिपालन 
करना जीवन का श्रेष्ठ धर्में समझते थे | मासाहार और पशुदहृत्या के छिए 
उन्होने पण्डितों और मुल्छाओ, दोनो को फंटकारा। भीख माँगता तथा 
दूसरो के दिये पर जीवित रहना उनकी दृष्टि से अक्तंव्यता है। भिक्षा-इृत्ति 
को उन्होने महापाप कहा है। अपनी श्षक्ति एवं सामर्थ्य के अनुसार परिश्रम 
करके जीविकोपाजेन करना ही उनकी दृष्टि से परम पुरुषार्षे है। उनका 
कहना था कि सन्मार्य पर चलते हुए अपने अभावों को यथासभव पूरा करते 
हुए गरीबी तथा स॒त्यता का जीवन बिताने से ईश्वर का अनुग्रह प्राप्त होता है । 

भनुष्य द्वारा मनुष्य के प्रति असद्भाव पैदा करने वाली प्रद्ृत्तियो के प्रति 
उन्होने सभी घ॒र्मों के अनुयायियों को सचेत किया है। उनका अभिमत था 
कि जो अपने लिए हितकर है, दूसरे के हिंत को दृष्टि में रखकर आचरण- 
व्यवहार करने तथा सम्रात रूप से संवकों सत्य के मार्ग प्र चछने के छिए 
प्रेरित करना चाहिए । 
सिद्धान्त-मिख्पण 

कबीर के जीवन तथा उनकी रचनाओ के सम्बन्ध मे आज भी विद्वानों 
ह प्िफिएए की सिजएति आरी ढुई है » किस अउहे फिक्मादों कक्का िफ्द्रालतो 
के सम्बन्ध में ऐसी स्थिति नहीं है। उतकी स्पष्टवादिता उनकी वाणियों में 
सवेत्र विद्यमान है। 

उनका आराध्य अरगम, अकथ, अनुपम, अविग्ेत तथा धुन्‍्य है। इस 
दृष्टि से उसके सम्बन्ध मे बुछ कट्टना, आदि-अन्त का पता छगाना सर्वेधा 
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असभव है। किन्तु कही-कह्दी उन्होंने उस्ते ग्रणावीत, निर्युण या ग्रुणविह्वीन 
भी कहा है। यह करता भी है और सिरजनहार भी । यह नगत्‌ उसको 
लीका है । उसके साथ साँपिनी एवं डाकिनो रूपा माया भी विद्यमान है, जो 
जीवा को परम मे भटकाये रहती है, जीवो को बेचेत किये रहतो है। वह 
सर्वेशत्तिमान्‌ परमेश्वर सहज ( दयालू ) है और अवतारोी होने के' कारण 
सगुण भी है । 

इस प्रकार कवीर का ब्रह्म अनिर्वंचनीय होने पर भी जीवात्मस्वरूप है । 
किन्तु जीव ध्रमजाल मे भटकने के कारण आत्मा को अपने से भिन्न समझ 
बैठा है। इसी जीव तथा बात्मा के विभेद को दूर करने के लिए कबीर 
ने ईश्वर के सर्वेव्यापी स्वरूप का गुणयान किया है और उसे अपने हो भीतर 
खोजने का निर्देश क्या है। उन्होंने बताया है कि जन्मान्तर के दुखोंसे 
छुटकारा पाने के लिए इन्द्रियो की एकाग्रता और आत्मशुद्धि भावश्यक है । 

उन्होंने जो आध्यात्मिक प्रकाश पाया, उसको विरोधोक्तियों या उल्ट- 
वॉसियो में अभिव्यक्त किया है । विना मुंह के खाना, बिना जिद्दा के प्रभुगुण 
गाना और बिना पैरो के चलना आदि उनकी अनुमूतियां उस्ती आध्यात्मिक 
अतिरेक की परिचायक हैं। उन्होंने अपन आराष्य को कही निर्मुग तो कही 
सग्रुण कहा है । इसी कारण विद्वातो का एक थर्ण जहाँ कवीर को अद्वेतवादी 
सिद्ध करता है तो वही दूसरा बर्गे उनकी बैप्णयों मे गणना करता है । यहाँ 
तक कि कुछ उन्हें शून्यवादी बौड़, ठो कुछ गिद्धो, नाथो तथा सूफियों मे 
उतकी गणना करते हैं॥ उनके व्यक्तित्व की यह भिनवा बस्तुत उनके 
व्यापक सार्वभीम विचारों के कारण दृष्टिगत होती है । 

भक्ति के लिए उन्होंने एकमात्र नामस्मरण को उत्तम साधन स्वीकार 
किया है। उनके राम, साहिव अथवा सगुषातीत एवं निर्मुणातीत होने पर भी 
अपने भक्तो के उद्धारक एवं पालक हैं। कबोर की साधना पद्धति दँताईत- 
परक थी। आत्मचिन्तन तथा सत्सग से उन्हे स्वत आत्मज्ञान प्राप्त हो चुका 
था। उन्होंने स्थापित किया कि ईश्वर सार्दभौम एव थ्याश्वत है, सर्वेव्यापी है । 
वह निर्मुण और तिरजन है। भात्मजश्ञान, सदाचार और पवित्र भावना से ही 
उप्को प्राप्त किया जा सकता हूँ। मानवमात्र को सेवा करना, हिसा से 
दूर रहना और मास, मदिरा तथा व्यभिचार का परित्याग करना उनके 
आचारनिष्ठ जीवन के आदर्श थे । 
कबीर पन्‍्य और उसको शाखाएँ 


कबीर ने अपने जीवन-काऊ में किसी सम्प्रदाय, मत या पतन्‍्य का प्रचलन 
नही क्या। वे किसो घामिक वर्गबाद के पक्षपाती नही थे । वे अपने मत 


२८० भारतीप धर्म शालाएँ ओर उनका इतिहास 


एवं प्तिद्धान्त की श्रेष्ठता में दुसरे मठो एवं स्िद्धान्तो की हेयता को भी प्तन्द 
नही करते थे ! अपितु वे सभी मतो शव सिद्धात्तों की श्रेष्ठ, उपयोगी बातों 
को ग्रहण करने के पक्षपाती थे। उनकी खण्डन-प्रवृत्ति का एक ही उद्देश्य 
था कि धर्म तथा ईश्वर को एकाग्री न बनाया जायें। फिर भी उनके वाद 
उनके अनुयायियों ते 'कधीर पन्‍्य” के नाम मे एक अलग घामिक मत का 
प्रचलन किया | 

कदीर ने अपता सारा जीवन गुरु-गोविन्द के गुण-यात तथा सास 
सकीतेंन मे व्यतीत किया। अन्य घर्मेंगुझओं एवं आचार्यों की भाँति उनका 
यह उद्देश्य नही रहा कि एक धर्मतेता के रूप में गुरुपद प्राप्त करें। उन्होंने 
काशी को ही एकमात्र अपना धर्मक्षेत्र बनाये रखा, किन्तु उतके उदार एवं 
सच्चे हुदय से तिकछी वाणी से प्रभावित होकर अनेक हिन्दू तथा मुसलधान 
उनके अनुयायी हो गये । उनके शिष्य प्रश्षिष्यों ने कवीर पन्‍व का प्रचार- 
प्रसार धुदृर दक्षिण भारत तथा पश्चिम भारत तक क्या । उत्तर भारत तथा 
धूर्वी भारत उसके मते का प्रमुख केन्द्र बना रहा। उत्तर भारत की मध्य- 
युगीन सन्त-परम्परा मे कब्बीर का वहीं स्थान है, जो महाराष्ट्र मे सम्त 
ज्ञानेश्वर तथा सन्त घुकाराम आदि का रहा। स्वामी रामातत्द को गुरुरूप 
में वरण कर उन्होने स्वामीजी के उदार विचारों को व्यापक्ता प्रदान की । 

कबीर पन्‍्थ के अनुकरण प्र रविदाती या रैदासी, धरमंदासी, गरीढदासी 
तथा पह्टूदासी आदि विभिन नामों से अनेक धर्म श्रालाओं का प्रवर्तेत हुआ । 
इस शाखाओं के सस्थापको, अवर्तेकों एंव अनुयायियों ने कबीर के अगुक रण 
पर निराकार उपासना का निरूपण किया, किन्तु कबीर की अपेक्षा उनके 
परवर्ती रक्त मतोौ में सगुण भक्तिमार्गीय भावना का सामजस्य देखने को 
मिलता है। कबीर के ब्रह्म की दुर्गंमता उनमे नही है । 

हिन्दी साहित्य में कवीरपन्‍्थी परम्परा के भक्तियुगीन सम्तों मे रेंदास 
(१६थी छात्ती ) का नाम उल्लेखनीय है। उन्तका जन्म फाशों में हुआ था। 
के जाति के घमार ये और स्वामी रामातन्द की शिप्यन्यरम्पय में हुए । भक्त- 
कवि मीराबाई ने उतके दर्सेन किये थे और गुरुख्ष म उनका वरण किया 
था। अपने पदों मे मीराबाई गे उनके महिमामथ सन्त जीवन का समाव- 
पूर्वक उल्लेख क्या है । मस्त रैंढाझ़ के भ्ली कुछ उफुट पढ़ विभिन्न सग्रहों में 
मिलते हैं । क्‍्वीर की परम्परा में रैंदास ने भी १५७० ई० में एफ घामिव 
पन्‍्य की स्थापना की थी । 

उतके सम्बन्ध में एक विवदन्ती प्रचलित है दि उन्हे भगवान ने साक्षात्‌ 
दर्दोत दिये थे मौर उदकी दीतता से द्रवित होकर उन्हे पारम पत्थर दिया या, 


कबीर पन्‍्य और उसकौ परम्परा २८१ 


जिसका उन्होंने कभी मो उपयोग नहीं किया । रैदासी पन्‍्य” के अनुयायी 
मम्प्रति उत्तर भारत, गुजरात तथा बिहार में वर्तमान हैं। आज भी उतवी 
स्मृति म प्रतिवर्ष रेदास जयन्ती मनाई जादी है और उनके प्रेरणाप्रद व्यक्तित्व 
के प्रति प्मान प्रकट किया जाता है । 


कबौर की नाम-स्मरण उपासना-पद्धति को उनके अनुयायियों ने विभित 
पत्यों के रूप में प्रचकछित किया | उनके वारह प्रमुख शिष्य थे, जिनमे धम्मे- 
दास, शुतगोपाल, भागूदास, जीवतदास, ज्ञानी, साहेवदास और नित्पानन्द का 
नाम उल्लेखनीय है । इन बारह शिष्यों ने कवीर पनन्‍्य की बारह झाखाओ 
का प्रवर्तेत किया । कबीर पन्‍यी महत्तों कौ प्रमुख दो गदियाँ हैं, जिनके 
द्वारा वे दीक्षित ठया अनुशाप्रित होते हैं ॥ एक गद्दी कवीरचौरा ( वाराणप्ती ) 
और दूसरी गद्दी छत्तीसगढ़ ( मध्य प्रदेश ) में है। बर्तेमान कब्ीरचौरा 
मठ, मगहर मठ, द्वारिका मठ तथा जग्रताय मठ के मदहन्‍्त या अध्यक्ष धुत- 
गोपाल की परम्परा के शिष्यों के अधीत है । काशी के क्बीरचौरा मठ 
के रहने वाले साधुओो तथा बाहर से आने वाले सस्तो के लिए आज भी 
तिवास-स्थान तथा भोजन आदि की नियमित व्यवस्था है। इस मठ के व्यय 
के किए धर्मप्राण बठवन्त सिह तया च॑तप्तिह नामक थद्धालु भक्तो ने मासिक 
वृत्ति निर्धारित कर दी यी, जिसका सचाल्‍हून सम्प्रति एक ट्रस्ट के रूप में 
होता है। चैतसिंह ने एक बार कवरीरचौरा मठ मे सन्‍्तो का बृहत्‌ सत्मय 
आयोजित किया था, जिसमे देश के विभिन्न भागो से छग्भग तीस हजार 
कबीर पत्यी साधुओ-सस्तों विद्वानों ने भाग छिया था। 


छत्तीसगढ गद्दी के साधु अपनी १रम्परा को धर्मंदास से स्थापित करते 
हैं। घ॒र्मंदास पहले निम्बार्क वैष्णव थे, किन्तु कवीर के उपदेश से प्रभावित 
होकर वे क्‍्बोर पन्‍्थों बन गये थे। उन्होने मध्यप्रदेश मे जिस निर्गुणीपासक 
घाभिक पत्यथ की स्थापना की थी, उनके अनुयायियो ने उसे “धर्मदामी पन्‍्था 
के नाम से प्रचारित क्रिया । इस पन्य के अनुयायी सन्‍्ता की यह विश्ेषता 
है कि वे वैष्णवों की भांति तिलक तथा कण्ठी घारण करते हैं । 


धर्मेदास ने नारायण तथा चुडामणि नामक दो पुत्रों ने जबलपुर के निकट 
एक गाँव में अपना स्वतत्र मठ स्थापित किया था, किन्तु उसके वाद उसकी 
परम्परा समाप्त हो गईं। धवौली मठ का उत्तराधिकार झागूदास की शिष्य- 
परम्परा को प्राप्त है। जम्यूदाम के अनुयायियों का एक मठ कटक में हैं, 
किन्तु वे अपने को झूलपन्यी कहते है। सतनामी मठा वे उत्तराधिकारी 
जीवतदास की भिष्यब्परम्परा के सस्त हैं॥ नित्यानन्द और क्मछानर्द ने 


श्टर भारतोय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


दक्षिण भारत में अपना एक स्वतन्न मठ स्थापित किया था, जिसकी परम्परा 
अल्पकाल में ही समाप्त हो गई । 


कवीर की निर्गुण निराकार उपासना से प्रभावित होकर महात्मा गरीव- 
दास ने अपना अलग घामिक पन्‍्थ प्रचलित किया । उनका जन्म छिडानी या 
चुरनी ( जिछा रोहतक, पजाव ) नामक गाँव में हुआ था। उन्होंने 'गुर- 
प्रन्थ/ के नाम से एक ग्रन्थ की रचता को थी ॥ उनके पन्‍्य के साधुओं की 
यह विशेषता थी कि उनमे द्विजमात्र ही दीक्षित हुआ करते थे, असवर्णों को 
उसमे दीक्षित नहीं किया जाता था। इसलिए इस प्रन्थ के अनुयायियो की 
सर्या सीमित रही और उसकी परम्परा भी आगे नही बढने पायी । कबीर 
के उदारताबादी सिद्धान्तो से प्रभावित होकर सन्त पलटूदास ने भी एक नये 
धार्मिक पन्‍्य की स्थापना की थी, जिसका प्रमुख मठ अयोध्या में है। उन्होंने 
मूर्तिपूजा का खण्डन किया और तिर्गुण ब्रह्म की उपासना पर बल दिया। 
वे राम-नाम की महिमा गाया करते थे। सम्प्रति उत्तर प्रदेश तथा नेपाल 
मे इस धामिक शाखा के उत्तराधिकारी वर्तमान हैं । 


कबीर पन्य का प्रचार प्रसार उनके शिष्य प्रशिष्यों द्वारा भारत के विभिन्न 
अचलों मे निरन्तर होता रहा। यह परम्परा उनके श्ारीरान्त के लगभग 
तीन सी वर्षों तक बती रही । इस परम्परा के प्रवतंक सन्‍्तो में अनेक के 
माम उल्छेखनीय हैं । उनमे नानकदेव का नाम प्रमुख है। उन्होने पजाब मे 
'तानक पन्‍्थ” की स्थापना की । इसी प्रकार राजस्थान, जयपुर मे दादु दयाल 
का “दादू पन्‍थ” अलबर मे छारूदासी का “लारूदासी पन्य' पूर्वी उत्तर प्रदेश 
मे मलूकदास का 'मलूक पन्‍्थ' विद्वार मे घरणीदास का 'धरणीख्री पन्या 
गाजीपुर ( उत्तर प्रदेश ) मे शिववारायण का 'शिवनारायणी पन्य', दिल्ली 
में चरणदास का “चरणदासी पन्‍्या, सरहिन्द में वावालाली का 'बाबालाली 
पन्‍्य', दक्षिण-यूर्व दिल्‍ली मे वीरमान का 'साध पन्‍्थ', राजस्थान से रामसनेही 
का "रामसनेड्ी पन्‍्थ” और जगजीवनदास का 'सतनामी पन्य” उल्लेखनीय 
हैं। उन्होंने कबीर द्वारा निरूपित सर्वे धर्म-समभाव का सन्देश जन-जन तक 
पहुँचाया । 

सन्त कदीर को निर्मृशवादी परम्परा से अनेक विरीश्ररवादी विरक्ते 
सन्‍्तो ने अपने अपने अछय अछग पन्थ चलाये। उनमे सन्त वीरमान द्वारा 
प्रवरतित साध पन्थ/ का उल्लेल्ल ऊपर हो चुका है। यह पन्‍य लछंगमय 
१७१५ वि० मे स्थापित हुआ । इस पन्‍्य के बारह आदेश भ्रसिद्ध हैं। उनमे 
इस पम्य के अनुयाथियो की सदाचार-सहिता वर्णित है । इस पत्य के अनुयायी 


कबीर पन्‍थ और उसकी परम्परा र८रे 


सन्त दक्षिण-पूर्व दिल्ली मे पाये जाते हैं। वे दोहरो तथा सालियो मे अपना 
उपदेश देते हैं ॥ इनका म्धिक्रवर साहित्य अलिखित ही है $ 


कबीर को निराकारोपासना के अनुयायी फकोरो में सन्‍त बाबालाल 
का नाम उल्लेखनीय है, उनका 'बाबालाछी पत्य' सरहिनद में अच्ारित हुआ । 
यावालाऊ निर्गुण ब्रह्म के उपासक थे। इतिहाराकारों का मत है कि १७०६ 
वि० भे इस सन्त ने अध्यात्मदादी विचारों के अनुयायी श्ञाहजादा दारा- 
शिकोह से सात वार भेंठ की थी । दाहजादा ने उन्हे गुरू में घारण किया 
था। झाहझशाह श्ाहजहाँ ने अपने हिन्दी दरवारी विद्वानों से बावालछाल के 
उपदेश फारसी में अनुवाद करवाये थे । इस अनुवाद का नाम “नादिएच्युकात/ 
रखा गया । इस पन्‍्य में मूर्तिपूजा वजित है। उसमे गुरु की उपासना पर 
बल दिया गया है | वाबालाल का बडोदा के निकट एक मठ आज मी विद्यमात 
है, शिसका नाम छालवाबा दल है । 


ग़न्त शिवनारायण द्वारा एक सुधारबादी पन्‍्य की स्थापना १७९० बि० 
( १७३४ ई० ) भे की गई थी, जो “शिवनारायणी पन्‍न्य! के नाम से प्रचल्ति 
है और जिसमे कदीर की परम्परा में तिराकारोपासता पर बल दिया गया 
है। सन्त शिवतारायण का जन्म गाजीपुर ( उत्तर भ्रदेश ) के भलेसरी गाँव 
में एक राजपूत परिवार मे हुआ था। उन्होने अपने पन्‍य में सभी वर्गों, घर्मो 
तथा जातियो के छोगो को प्रायमिक्ता दी । उनका पन्‍्य महात्मा गरीबदास 
से सर्वेया विपरीत था, जिसमे असवर्णों को कोई स्थान नहीं दिया गया। 
सन्त शिवनारायण ने जहाँ असवर्णों तवा निम्न जाति के छोगों को राम्पिल्प्ति 
किया, यहां गरीबदास ने अपने पन्‍्य में केवल द्विज वर्णों को ही सम्मिलित 
किया । कहा जाता है हि उनके इस सुधारवादी एवं सर्वे-धर्म-समन्दयी पन्‍्य 
को साहित्य भ्ेमी एवं बिद्दान्‌ मुगछ बादशाह मसुहम्मर शाह ( १७७६-१८०५ 
वि०, १७१९-१७४८ ई० ) ने भी दरण किया था। सन्त शिवनारायण ने 
अपने पन्य के प्रचार प्रसार के लिए ग्राजीपुर जिले मे चार मठो की स्थापता 
को पी। यद्यपि आज इस मत के अनुयायियो की सस्या न्यून है, तथापि 
उनमें भी सन्त शिवनारायण को ईश्वर के अवतार के रूप माना जाता है। 


सन्त चरणदास द्वारा “चरणदासी पन्य” की सैद्धान्तिक मान्यताएँ सर्वया 
निजी हैं । जिस प्रकार नाथ-सम्प्रदाय वाछे स्वय को झाँव मानते हैं, उसी 
प्रकार चरणदासी पन्‍्य के बनुयायी अपने को वैष्णव मानते हैं, किन्तु उनकी 
उपासना-पद्धति हृठयोग के निकट है । उनकी उपासना के आधार राघा- 
कृष्ण हैं। इस घामिक पन्‍्य का प्रथम आचार्य शुकदेव जी को बताया जाता 


श्टड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


जाता है। स्वामी चरणदास ने लिखा है कि उन्हे शुकदेव जी के दश्शन हुए 
थे और उन्हीं से चरणदास को योगमार्गी पन्‍्य की दीक्षा प्राप्त हुई थी । 

कबीर की परम्परा झे सन्‍्त रामचरणदास ने १८वी शती जि० में राम 
सनेही पन्‍्थ' का प्रवर्तेत किया। इस पन्‍्य के तीसरे गुरू इल्हाराम हुए, जो 
कि प्रसिद्ध भक्त-कवि थे और उन्होंने दस हजार छन्दों तथा चार हजार 
दोहो की रचना कर इम सम्प्रदाय को प्रतिप्ठित किया ॥ स्वामी रामचरण 
दास की शिक्षाओ का सग्रह 'बानी' नाम से कहा जाता है। रामसनेही पन्‍्य 
के मन्दिरों को राप्तद्वार नाम से वहा जाता है, जो अधिकतर राजस्थान 
मे है। उनका मुख्य केन्द्र शाहपुर है। किन्यु अधिकतर अनुयायी जयपुर, 
उदयपुर आदि नगरो में रहते हैं । इस पन्ध बे अनुयाथी केवल साधु ही 
होते है, शहस्थ नहीं । इसके कारण उनये प्रचार-प्रसार को अधिव व्यापकता 
नहीं प्राप्त हुई है । 
सतनामी सम्प्रदाय 

सन्त कबीर की निर्भुणोपासना का आधार छेकर जिन अनेक धामिक पतन्‍्यो 
का उदय हुआ, उनमे 'सतनामी सम्प्रदाय! का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय 
है । इस पन्‍्य की अपनी प्रौड परम्पय और विश्येप गरिमा है। 

नाम की महिमा या रामोपासना पर आधारित इस निर्गुणधारा के धार्मिक 
पत्थ का उदय कब हुआ और उसका सस्थापक तथा प्रवर्तक कौन था, इस 
सम्बन्ध मे कोई ऐतिहासिक जानकारी उपलरूब्ध नही है। ऐसा प्रतीत होता है 
कि कबीर की नाम-महिमा की अद्वेत भावना को लेवर रूगभग १६वी शती 
मे इस पन्‍्थ का प्रचलन हो गया था । 

सत्यनाम ( एकमेद परम सत्य ) की आराघता-उपाप्तना को छेकर इस 
घाभिक पन्‍्य को 'सतनाम” से कहां गया। जिस समय दिल्‍ली तस्त पर 
शाहशाह्‌ औरगजेव आसीन था, १६७२ ई० के दिल्ली के दक्षिण पश्चिम मे 
७५ भीछ की दूरी पर स्थित नारनौछ नामक स्थान मे एक साधारण-मी बात 
पर सतनामियों का सल्तनत से कुछ विवाद हो गया था । उसके कारण परस्पर 
युद्ध की स्थिति पैदा हो गई थी। उस युद्ध मे बडी सस्या मे सतनामियों को 
मार दिया गया था | इस घटना स्रे ज्ञात होता है कि उस्त समय तक सवनामियों 
का एक ऐसा संगठन बन चुका था जिसको ध्वासन के विरोध मे विद्रोह करने 
की शक्ति प्राप्त हो गई थी। किन्तु दूसरी ओर इस अवधि तक सतनामियों 
के संगठन या सम्प्रदाय का कोई ऐसा प्रमाण या ग्रन्थ उपलब्ध मही होता है, 
जिसके आधार पर उतते इतने सशक्त अस्तित्व पर प्रकाश्ष पडता हो । उनका 
कोई कृमदद्ध इतिहास भी नही मिच्ता है । 


कृधीर पन्‍य भर उसकी परम्परा र्ट्प 


१ृ८वी इती ई० में सतनामी सम्प्रदाय का पुनरुद्धार हुआ। उसके 
घुनध्द्धारक थे सन्‍त जगजीवतदास । उनका जन्म वाराबबी ( उत्तर प्रदेश ) 
जिछे के कोरवाँ वामव गाँव में हुआ था। वे बदे योगाभ्यासों सिद्ध जर प्रमिद्ध 
कवि हुए ॥ उन्होंने हिन्दी पदा भे अपनी शिक्षाओ को अभिव्यक्त क्या । उनके 
एक धिप्य इल्नदास हुए । वे रायवरेली के निवासी थे ओर उतवे भी हिन्दी 
मे स्‍्फुट पद उपलब्ध हैं । इसनदास के वाद इस पन्य के प्रवर्तकों मे माजीदास 
का नाम उल्लेखनीय है। वे छत्रोमगड के निवासी और जाति के चमार थे। 
उन्होंने १८२०-१८३० ईं० के लगभग असवर्णों, विशेष रूप से चमार जाति के 
ममाज में इस धर्मे-पन्य का प्रचार-प्रसार किया | अपने इस घर्मे-पन्‍्य को समाज 
सुधार का अग बनाकर उन्होंने उसे बडे प्रभावशाली ढय से आये बढाया । 

इस सम्प्रदाय के आचार-विचारों के सम्बन्ध में विस्तार से लिखित रूप 
में कुछ भी नही मिल्ठा है। सैद्धान्तिक दृष्टि से यह निर्गुण, निराकार अद्वेत- 
मतावरूम्वियों का एक पन्‍्य या | उसमे जातीय उत्पान का उद्देश्य भी निहित 
था। इस मत के अनुयायी अवतारवाद कया मूर्तिपूजा के विरोधी हैं और 
आजारो के कट्टर परिपाकक हैं । शुद्ध शाकाहारी भोजन करते हैं और मदिरा, 
मास जादि को वजित मानते हैं । 

छत्तीमगढ अचल मे ही इस मत के मानने वार का अस्तित्व देखने को 
मिलता है | यद्यपि सन्त गाजीदास दे बाद ऐसा कोई महात्मा नहीं हुआ, 
जिसका इस परम्परा में उल्लेख जिया जाये, डिन्‍्तु एक वर्गेविशेष के साधारण 
गृहस्थो मे आज भी सतनाम मत ढ़ो परम्परा जीवित है । किन्तु उतवे आचारो 
में उतनी कट्टरता नहीं रही। हुछ धामिक प्रयाएँ उसमे ऐसी प्रचलित हो 
गयी थी, जिनका सम्बन्ध निम्गस्तरीय था। किन्तु अब दे नही दिखाई देती 


है । अब तो सतनाभियों में यह भो परिवर्तन देखने को मिलता है कि मूर्तिपूजा 
का भी उनमे प्रचलन हो रहा है 





संतनामियों के अपने मठ हैं, जिनके महन्त तथा मठादिपति होते हैं ॥ इन 
सतनामियों की पहचान यह है कि उनके महन्त दोनो हाथो की कलाश्यो मे 
और साधारण अनुयायो एक हद की बकाई गे रुफ्दे या ताला धागा 
बाँवते हैं । 

मततामियों की उपासना-पद्धति को सिखखो ने उज़ायर क्या। सिल पी 
सतनाप्त के अनुयायो हैं बौर उन्होंने सन्‍्तो की दिव्य वाणियो का आधार लेकर 
उनको ल्ोकविश्वुत करने भे उल्लेखनीय योगदान क्या । सत्वनाम की महिमा 


को अपनो आराधना का एक्सात्र रक्ष्य बवाकर उन्होंने 
इनिध्चित किया 





नि सन्‍्त मत को पुना 


२८६ भारतोय घमं शासाएँ और उनका इतिहास 


इस प्रकार कबीर की विचारधारा का प्रभाव लम्दो अदधि तक सारे 
भारत के जन-मानस पर रूक्षित हुआ और उसने भारत के घाभिक इतिद्वास में 
बहुव्यापी सगठन का स्वरूप ग्रहण किया । यही मारतव्यापो घामिक सयठत 
मत या सन्त सम्प्रदाय के नाम से कहा जाता है। उसने धर्मप्राण भारतीय 
जनता को उदारता और आत्मवोघ का नया जीवन-दर्शन दिया । 

भारत मे आज भी लगभग आठ नो छाख भनुष्य क्वीर पन्‍्यो हैं जिनमे 
मुसलमान कम और. हिन्दू अधिक हैं। थे सभी अपने सामाजिक तथा उदार 
घामिक जीवन में पूणत' हिन्दू हैं। उनके प्रमुख दो वर्ग हैं । एक वर्ग के विरक्त 
साधु है और दूसरे वर्ग के शहरुथ । वे तुलसों काप्ठ की माल्य पहनते हैं और 
छछाट पर विष्णु का चिह्न अकित करते हैं। वैष्णवों और कबीर प्न्यिया 
के तिलकधारण मे प्रायः समानता है। कबीरपन्यो साधु सतनाम का जप 
एवं उच्चारण करते हुए भिक्षाटन करते हैं। इस पथ के भ्रमणशील साधु 
उत्तर भारत के सभी अचलो में पर्याप्त सख्या मे विद्यमान हैं। बे अपने 
सामान्य, सरल एवं पवित्र जीवन के लिए लोकश्द्धा के पात्र हैं । 


गढ़वाल में कबीर पन्‍न्य फा प्रभाव 


नाथपन्यथ एवं सन्‍्तमत के खोजी दिद्वान्‌ स्व० डा० पोताम्बर दत्त 
बडथ्वाकू ने अपने एक निवध ( उत्तराखण्ड मे भन्‍्तमत और सन्त-साहित्य, 
देलिए---डा० पीताम्वर दत्त बडब्वाल के श्रेष्ठ निवत्ध, यू० ८७९६ ) में 
यह प्रतिपादत क्या है कि परम्परा से अब तक गढ़वाल के सामाजिक रीति 
रिवाजों मे सन्त मत के आचार विचारो का व्यापक प्रभाव रहा है। गढवाल 
में कवोरताथ को सिद्धों की परम्परा का सन्त माता जाता है । उनके नाम 
से असदर्ण समाज मे आज भी निरकार भगवात की पूजा का भ्रचलन है । 
इस समाज में निरकार भगवान को सर्वोच्च देवता माना जाता है और 
प्रायः भ्रत्येक घर मे उसकी स्थापना होती है । तब उसका उत्सव मनाया 
जाता है तो कई दिनो तक सुबह-साय वाजा ( घड़ेला ) रखने के बाद अन्तिम 
पूजा ( पुजाई ) के दिन बड़े समारोह के साथ झूअरो की बलि दो जाती 
है। यह झूअर वस्तुत नारियल या श्रीफल का प्रतीक है और उससे सम्बोधित 
कथा शक “जाणए न कही बत्ती है ५ 

यह जागर क्बीरनाथ से सम्बीधित है । उसमे कहा गया है कि एक बार 
निरकार भगवान अपना रूप बदल कर कबीरदास के घर पर प़िक्षादन 
के लिए आये। कवौरदास घर पर नहीयथे। उनकी स्त्री ने भिक्षुक के 
खत्पर में उस 'मग्याल ( अग्रिम भेंट ) को डाल दिया, जो कि निरकार 


कबीर पन्‍य और उसकी परम्परा २८७ 


भगवान वे निर्मित्त रखी हुई थी। उनके घर पर देने के लिए उस 'अग्याल! 
के अतिरिक्त कुछ भी नहींथा। जब भिक्षा देकर वह भोतर गई तो उसका 
सारा कमरा अत से भरा हुआ था। वह आश्चर्यचक्रित जब बाहर भिक्षुक 
के दर्शन करने आई यो तव तक भिक्षुक जा चुका था। भिक्षुक के खप्पर 
पर जो नारियल था, वह वही कही किसी मैंले कुर्चछे स्थान पर गिर गया 
था। वह नारियल या श्रीफल शूकरो के रूप मे उत्पन्न हुआ। इस आस्था 
पर शूकरो का नारियछ या श्रीफल का प्रतीक मानकर उत्तको वलि निरकार 
भगवान को दी जाने की प्रथा प्रचलित हुई । यह देवता घोर रुद्ररूप माना 
जाता है और ऐसा विश्वास है कि झनुतावद वह जिस पर भी “थोपा' जाता 
है, उसका भारी अनिष्ट हो जाता है | 

गढ़वाल भे इस निरकादी मत को मानने वाला समाज कवीरनाथ का 
अनुयायी है। यद्यपि जीवहत्या या बलिदान का विधान कही भी देखने को 
नही मिलता है, किन्तु गढवाछ मे यह विचित्र प्रथा आज भी कबीरदास के 
साथ जुडी हुईं है। कवीरदास के “नागर” आज भी वहां के समाज मे 
प्रचलित है । 

डा० बडष्वार का कहता है कि “ग्रुरुमहिमा' नामक एक कवीएपन्थी 
ग्रन्थ मे तो कबीर का गढबार में भाना भी लिखा है। इय ग्रन्थ के अनुसार 
उस समय श्रीनगर ( ग्रदवाल ) भे राममोहन नाम का राजा राज्य करता 
था। कथीर के सम्बन्ध में यह भी प्रचलित है कि वे वदरीताथ घाम को 
गये थे और उन्होंने भगवान के भ्रतिमा-पद को सुवर्ण मे परिवर्तित कर 
दिया था । इस चमत्कार को देखकर राजा राप्मोहन थे स्वय कबीर मत 
को वरण कर लिया था ओर अपने सारे परिवार तथा अपनी प्रजा को कबीर 
भव का वरण करने के लिए प्रेरित किया या । 

ऐसा प्रतीत होता है कि गढवालू मे कबीर मत का प्रभाव आगे की 
अनेक शताब्दियों तक बना रहा | गढ़वाल के प्रसिद्ध चित्रकार, कवि एवं 
इतिहासकार मोलाराम ( १८दी झती ई० ) का “मनमथ पन्‍न्थ' वस्तुत योग 
मार्ग का ही एक अग है, जिसमे इन्द्रिय निग्रह द्वारा सिद्धि प्राप्त करने का 
उल्लेख हुआ है । इस पन्थ का आधार भी क्‍यबीर मत ही है। इन आाधारों 
पर सन्त कवीर का गढवाल से सम्बन्धित होना प्रमाणित होता है । 
मलूकदाती पन्‍्य 


सन्‍्त कबीर की परम्परा निर्गुण भक्ति को आधार भानकर रामभक्त 
कवि मलूकदास न अपना अलग ही पन्‍्य चलाया, जिसे 'मलूकदासी” नाम 


र्८ड भारतीय घमं-धापाएँ और उनका इप्रिहास 


दिया। सन्त मथुरादाम ने ग्रन्थ परिचयी” में मछूकदास वी जीवती लिखी 
है और तत्तादीन परिस्थितियों पर विस्तार से श्रद्गाश डाछा है। सन्त 
मण्कदास का जन्म १६३१ वि० ( १५७८ ई० ) को धयागराज से ३६ 
मीछ उत्तर-पश्चिम यगा तट पर अवध्यित कटा में हुआ। उतके पिता का 
नाम सुन्दरदास था। वे जानि के ब्राह्मण थे या सत्री, इमसे मतान्तर है। 
उनके दीक्षागुद्ध का नाम स्वामी पुरुषोत्तम था। किन्तु उन्हे भगवदुभक्ति 
वी ओर प्रेरित करने वा श्रेय मुरारीस्वामी को है । 
बात्यशाल से ही उनमे सवा, परोपक्वार, दान तया जीवदया वे भाव 
प्रस्कुटित दो चुके थे। इस सम्बन्ध में मछूरदास जी के उदार स्वभाव की 
बड़ी प्रशमा वी गई है। जय उनरी आयु एगमग ७० बर्ष वी थी, उन्होने 
जगप्नाथ धाम की यात्रा की थी और तत्मश्रातु वे ब्रिरक्त हो गये थे । छगभग 
१३०७ वि० में उन्हानि अपने धामित' पथ वे प्रचार-प्रसार दे! लिए अनेक 
शिष्या की दीशित किया । उनके उदारताबादी धामिक विचारा के कारण 
अनेक दिंदू तया मुंसटमात उनके शिप्य बन गये। उनके प्रमुख शिप्यो के 
ताम थे--दयारूदास, मुन्दरदास, उदयराम, वेशवदास, दृदयराम, गरीबंदास, 
हाथीराम, रामदास, पूरणदाम और छाकृदास | 
मटूकदास, के! अनुभराणियों से किसी प्रकार के भेद-आव का विचार नहीं 
था। अन्त्यजों को भी सम्मिलित होने वी धूरी स्वसत्रता थी। उन्होने 
सभी के टिए भगवान्‌ के दर्शनों का समान अधिवार बताया और सबके 
लिए मन्दिरों में प्रवेश की अनुप्ति दी । वे निराबार परव्रह्म थ उपासक थे 
और भगवान्‌ भें एवनिट्ठ द्वोवर सर्वेस्व धमपेंण वर देना ही उतने उपदेशों 
का सार है । 
मटूकदास ते अतेत ग्रत्यों का विर्माथ किया। उतमे उनके थार्मिक 
तथा दार्भेनित मिद्धान्तो का, त्याग, वैराग्य, सद्भाव थौर विशन्वशृत्व के 
उदार विचार तिद्वित हैं । उनके ग्रन्थों के साम हैं--“रतनखान!, 'भक्तवच्छा- 
बरी, 'भक्तिविवेज, 'ज्ानपरोछि', 'वारहखदी, “टामादतारटीठा', 'ब्रण 
जीरा, 'ध्रुवचरित', 'विभयविभूति' और “मुखसायर' ॥ 
सन्त मलूकदास ने १७३९ वि० ( १६८२ ई० ) में झरीर त्याग किया) 
इस प्रकार १०८ वर्ष की दीर्घायु प्राम कर उम्होंने जीयन वे अनेत्र उतार 
चढांव्र देख 4 अपने इस छम्वे जीवने-द्राठ में उन्हनि भारत के चार मुगल* 
शामकों वी सत्तवत को देखा--अकबर, जहाँगीर, बाहजहाँ और औरपगजेय । 
आर्थात्‌ु बहना चाहिए कि उन्होंने मुगछ सल्ततत का उत्थान और पतन, 
इोमा देखा ॥ 


नानक पन्थ या सिक्ख पन्य 


उत्तर-भध्ययुगीन भारत मे अनेव धामिक पसन्‍्यों या मतो बा उदय हुआ, 
जिनमे अधिवतर अपने उत्तराधिकारियों ये अभाव में थोड़े ही समय में 
समास भी हो गये ! इस युग वी घर्मेझासाओं से जिनका अहितित्व निरस्तर 
उजागर दहीता रहा, उनमे 'नानव पन्‍्य' या 'रिवल परथ” का नाम उल्हेसवीय 
है। इस धर्मशाया के सस्थापव' महात्मा नानकंदेव थे, जिनका जन्म ठाहौर 
जिला वे राइमोइकी तलूवड़ी ( पाविस्तान ) सामव स्थान में बैशञाख सुदी 
तृतीया १५२६ बि० ( १४६९ ई० ) में हुआ था। इस स्थाव को आज 
उन्ही वे परविश्न नाम से 'नानकाना साहिब” यहा जाता है। जाति से वे 
सत्री थे। उनके पिता पा नाम वेदी पाछूचन्द या कालूराम था, नो पेशा 
से पटवारी थे । 

नानय वाल्यकराल़ से ही सात्तविक एवं घामिक प्रद्धत्ति के व्यक्ति थे ) ये 
भगवान्‌ की भक्ति में तल्लीन रहा करते थे ओर एवान्तवास में अधिकतर 
समय व्यत्तीत बरते थे । उनमे जन्मत ही अदुभुत प्रतिभा ने अग्रुर पृ 
निकले थे। जब उतकी विशोरायस्था थी, उन्होने सस्दृत, हिन्दी और फारसी 
आदि भाषाओ का ज्ञान प्राप्त कर छिया था ) 

उतवी सार-विमुखता की आशवा से उनके पिता मे उन्हे पढ़ाई" 
लिधाई से हटाकर व्यापार में लगा दिया था। एवं बार दिता ने भालीरा 
रुपये देषर बाला तामक एक सिस्धी जाट ये खाय व्यापार-व्यवसाय परते ने 
उद्देश्य से परदेश भेजा। मार्ग में ( लरासौदा नामक स्थान पर ) उन्हे बुछ 
सन्यागी मिले और उनका सत्संग पाकर नानक ने प्रभावित होवर वे खाली 
रुपये उन्हे देने चाहे, विन्‍्तु सन्याशियों ने रुपये छेने ते इल्कार बर दिया 
उन झुपयो का अप्न सदीद कर उत्होंने सत्यासियों तथा शापुसन्‍्तो थो भोजन 
करा दिया। साली हाथ घर आवर पिता ने जब सारा दुत्तास्त सुना तो 
उन्दीते उन्हे मारा-्यीटा | रिन्‍्तु बद्दा जाता है वि रायभोराली नामक एक 
थ्यक्ति ने बीच बचाव वर दिया । 

ना की इ()दशारो ुु पी होवर उतदी बहिन मानवी उन्हें अपने 
ससुराल सुउतानपुर ले आई। वहाँ पर बुछ दिनो उन्होंने दौठत सा छोदी 
के यहाँ सौकरी की । इसी बीच बहनोई वे समझाने बुझाने पर उन्होने विवाह 
किया । उनकी पत्ती का नाम सुलक्षणी या। तताम्राद्‌ उसके दो पुत्र हुए 
जिनके साम थे--भ्रीचर्द और छक्षणीदास या छद्मीदास । 


नानक पन्‍्य या सिक्ल पन्‍य रबर 


यद्यपि नानक शहस्थ बन गये थे किन्तु उतवाा मत हरिनाम स्मरण मे 
तल्लीन रहता और शहस्थ तथा शासारिक पश्रपीचों से उदासीन। इसी उदा- 
सीनता के कारण उसको नौकरों भी छूट गई । उन्होने पहले अपने परिवार, 
बाद को प्तमाज मे, प्रत्येक व्यक्ति वे व्यवहार मे बैर-विरोध ईर्पानद्रेष, 
चुणा, पासण्ड और अस्यान्य अत्याचार का बातावरण देखकर, उनसे तग 
आवर १५९४ वि० भे घर छोड दिया और सस्ार के विभिन्न भ्रपचो तथा 
पीडाकर प्रवृत्तियो को दूर करने के उद्देश्य रो, मानवता गे शाश्वत झार्ति 
तथा सद्भाव स्थापित करने के उद्देश्य से देशाटत बी निकल पड़े ॥ 
मानक ने एक स्पागी, नि स्पृह् पुरुष बेः रूप में देश देशास्तर वा पश्रमण 
फ्रिया। बे भारत वें विभिन्न अचलो में घूमे । धर्म-अभियान के लिए पहली 
यात्रा उन्होंने एमनायाद की । वहाँ एक बढई के महाँ उन्होंने अपना निवास" 
स्थान बनाया । तदनस्तर बे हरिद्वार, दिल्ली, काशी, प्रयाग और गया आदि 
धार्मिक नयरो तथा तीर्थ स्थानों को गये । बहाँ उन्होंने पासण्डो, पुरोहितो 
तथा पुजारियों द्वारा फ़ैलाये गये कमंकराण्ड बे मिथ्याजाठ का विरोध श्िया। 
जगन्नाथपुरी जाकर उन्होने भगवान्‌ के दर्शव किये और धर्मंजिज्ञासुओ को 
उपदेश दिये । 
सतत नानकदेव के सिद्धस्यर॒प और देवीवाणी का प्रभाव देशभर मे फैठने 
जगा जगन्‍्वायपुरी से बे सुदूर दक्षिण आबू परत, रामेब्ब रप्‌ और शक्रीझका 
तक धर्मप्रचार के लिए गये। वहाँ से लौटकर उन्होने उत्तर-पश्चिम भारत 
का भ्रम किया। वे प्तिरमौर, उत्तराखण्ड में हेमवरूट और पूर्व मे गोरखपुर 
होते हुए सिश्क्रिम, भूटान और तिब्बत तक गये । वहाँ उन्होंने भगवान्‌ बुद्ध 
की मानव मगलकारी याणियो का श्रवण तथा उन पर मनन किया। तिब्बत से 
नानकदेव बलूचिस्तान होते हुए अरब तथा मकक्‍शा, मदीना, रोम, बगंदाद, 
ईरान, कन्धार ओर काबुल आदईे मुस्लिम देशो की यात्रा पर गये । मकक्‍का- 
मदीता में उन्होने अनेक फवीदों तथा विद्वान सन्‍्तो का सत्सग किया । उन्होने 
भुल्लाओ द्वारा नमाज पढ़ने के ढग की आक्ोचना की । इतना ध्रमण करगे ने 
पश्चात्‌ भी उनके मन को कही भी शान्ति एवं समाधान प्राप्त नही हुआ । 
ये सुदूर पश्चिमी देशो बी यात्रा वर कौतिपुर छौट आये ॥ वहां स्थायी 
रूप से धर्मेशाणा मे एकातवात्त वरके चिन्तन मनन द्वारा उहोने आत्मानुभूति 
प्राप्त वी । वे अब पूर्णप्रज्ञ एव आत्मदर्शी बन चुके थे । 
ग्रह नानक के समय भारत में मुसलमानों का शासन था । मुगल शाहशाहो 
की असहिष्णुता के कारण हिन्दू समाज में भय तथा आतक व्याप्त था, हिन्दुत्व 
के अस्तित्व पर सर्द की काठी छाया मडरा रहो थी। हिन्दू धर्म का अपमान 
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हो रहा था और हिन्दुओं के धर्मस्थछा को घ्वस्त किया जा रहा था। ऐसे 
समय नानकदेव जैसे भविष्यद्रप्टा सन्त पुरुष का सर्वेप्रथम कर्तव्य था आत्म- 
रक्षा । देशव्यापी परिस्थितियों को दृष्टि मे रखते हुए उन्होंने समन्वय का 
मध्यमागें अपना कर प्रचलित छोकभाषा में घ॒र्मं बे उदार स्वरूप को समाज 
के समुखत प्रस्तुत किया । उन्होने पारस्परिक धासिक समन्वय तथा सामाजिक 
सद्भाव के उद्देश्य से हिन्दू मुस्छिम महात्माओं, सन्‍्तो तथा फबीरो का 
सत्संग किया | सर्वप्रथम उत्तर भारत में जाकर उन्होने पजाबी मिश्रित 
हिन्दी मे अपने उपदेश दिये | इस धर्मयात्रा मे उनके साथ उनका आत्मीय 
शिष्य भर्दादा ने तीन तारो घाछा बाजा लेकर नानकदेव की बाणियों के भजन 
गा गाकर जनता को उद्वोधित किया । उनका यह शिष्य उनकी सेवा में निरत 
रहता था और मधुर एवं विमुग्धफारी, द्वृदयाकर्पक घाणी मे नानकदेव के 
ऊपदेशों को जन मानस मे पहुँचाता रहा। वह स्वय स्वभाव से सन्‍्त एवं 
महात्मा था । 


प्रन्थ रचना 

नानक समस्त, साधक एवं सिद्ध पुरुष होने के साथ-साथ तत्त्ववेत्ता विद्वान्‌ 
भी थे । पजावी के अतिरिक्त सस्दृत, फ़ारसी और हिंदी आदि भाषाओं तथा 
उनमे रचित सत्साहित्य का उन्हे मौल्कि ज्ञान था । अन्य घर्माचार्यों की भाँति 
उन्होंते सम्प्रदाय के आचार विचारों पर किसी प्रन्थविद्येप का निर्माण नही 
किया । उन्होने 'उपजी” नाम से एक भजन-सग्रह तैयार किया और उही का 
स्थान स्थात पर जाकर भजन कीर्तन करने लगे । उनके भजनों मे सरलता 
एवं सुगमता थी। उनकी भाषा छोक्प्रचलित भाषा थी। इसलिए समाज 
ने उनकी वाणी को सहज ही द्वृदयगम क्या और यहुसख्यक लोग उतके 
अनुयायी हो गये । 

'उपजी' के अतिरिक्त नानकदेव द्वार विरचित दो सस्कृतन्य्नन्यों दा 
विद्वानों ने उल्लेख किया है, जिनके नाम हैं--“निराकार मीमासा' भौर 
'"अदुभूत गीता' । इन दोतो ग्रयो के सम्बन्ध में निश्चित रूप से यह नहीं 
बहा जा सकता है कि उनके रचयिता मानकदेव ही थे। ग्रय-रचना की 
दृष्टि से कम, किन्तु एक उपदेशक, सत्याल्वेधी और मसातव उपकारक वी 
दृष्टि से नावक्‍देव का अधिक महृत्त्व है ॥ 


छिड़ान्त निरपण 


नानकदेव ने समय समय पर अपने उपदेशों में जो उद्गार प्रकट किये, 
ये ही उनके सिद्धान्त हैं। उन्होंने न तो किसी से दीक्षा ग्रहण की और न 
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विधिवद्‌ शास्त्रों का अध्ययन ही किया। अपने स्वतत्र चिन्तत से उन्हें जो 
आध्यात्मिक अनुभूति हुईं, ओर साथ ही समाज दि जीवव-दर्शन का उन्होंने 
जिस रूप में अध्ययन किया, उसी के थनुरूप अपने विचारों को प्रस्तुत किया । 
उन्होंने दर्शव, प्विद्ान्न तथा आचार आदि विषयों पर ग्रन्थ वे रूप मे 
कुछ नहीं छिपा 
नानकदेव ने सह प्रचारित किया कि धर्म बे नाम पर तथा जाति एवं 
वर्ग के माम पर ऊँच-नीच, छोटेन्वडे के आधार पर समाज में जो विपमता 
व्याप्त है, यह पासण्ड एवं आत्मछठना के अतिरिक्त बुठ नहीं है । मूर्तिपुजा 
यज्ञ, हवन सब व्यय है। उन्होने नैतिक जीवन बिताने पर बल दिया और 
गृहस्थ जीवन को सन्यास से उत्तम बताया । 
गुरु लातक ने आत्मशुद्धि को जीवन का सर्वोपरि कर्तव्य माना है । उन्होंने 
बताया है कि सत्यवादिता का स्यवहार करता और ज्ञान को उजागर करता, 
माप्त-मदिरा थादि दुृध्यंसतों का त्याग करना, गुझ-आदेश का पालन करना 
और धारणा-ध्यान-समाधि में अभ्यास रखता, इन आचारों से आत्मशुद्धि 
होती है । शुद्ध, अर्थात्‌ निर्मेछ आत्मा को सहज ही ईश्वर का अनुग्रह प्राप्त 
होता है । उदारता, शान्ति, अद्विसा, प्ररोपगार, इन शाश्वत रादुगुणों के 
आचरण से जीवन को उन्नत किया जा सकता है) चित्तशुद्धि वे लिए उन्होने 
मिताद्वार और उपवास को अपनाने पर बल दिया है । 
यह काया ही गोविन्द वा मन्दिर है, इसकी शुद्धता से उस परात्पर के 
दर्शन विये जा सकते हैं। ईश्वर का अनुग्रह प्राप्त करने के लिए सत्वा्ये, 
सदांचार, त्याग, वैराग्य और प्रवित्रता वी आवश्यकता है। ऐसे सदाचरणों 
से आत्मा मे निर्वेछता आती है । इस प्रकार का पवित्र जीवन विताने वाला 
मनुष्य ही वास्तविक ज्ञानी है। उन्होंने गुदद्ाणी को उत्तम साधन बताया है 
और गुंश्वाणी की ही वेदवाक्य माना है । 
भरुर मानक ने अपने उपदेशो मे बताया है कि ईश्वर एक है, शाश्वत, 
अनन्त और थनादि है । उसको प्राप्त करने के रास्ते भले ही अलूग-अछग है, 
किन्तु सबका रूक््य एक ही है। उन्होंने अद्वेत-वेदान्त के मतानुसार माया को 
भ्रमजनित भ्रान्ति बताया हूँ और ईश्वर को प्राप्त करने के छिए माया पर 
विजय प्राप्त करने का निर्देश दिया है। एकमेव ईश्वर में आत्मा को विछय 
कर देना ही उनकी दृध्टि से, उपासक का अन्तिम रूदय मोक्ष है । 
"गुछ्ग्रन्य साहिब” का आरभिक प्रकरण “जप्रजी' नाम से है। उसकी 
प्रथम वाणी इस प्रकार है--'ईश्वर एक है, उसका नाम सत्य है। वह वर्ता 
है और भय तथा द्वेष से अतीत है । बह अध्तीम, अपार, अजन्मा, निराकार 
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और स्वयम्भू है। गुरु कृपा ही ईश्वर प्राप्ति का साधन है। वह सृष्टि से पूर्व 
था और ग्रुगारम्भ से पहले । बह इस समय भी वर्तमान है और नानक कहते 
हैं, वह सब काछो मे वर्तमान रहेगा ॥' 

नानकदेव की गुरुता एवं महानता उनके उन उपदेशों मे देखने को 
मिलती है, जिनसे उन्होंने अपतै परापो को स्वीकार किया है और स्वय को 
छूघुमानव बताया गया है । भगवाद्‌ को उन्होने एकमात्र उद्धारत्र्ता बताया 
है। उन्होने स्वय को ईश्वर का अवतार बताने का मिथ्यावाद प्रकट नही 
किया है। लानकदेव ने इस प्रकार के सार्वभौभ्व मातव हितकारी सिद्धान्तो 
के समन्वय से जिस स्वतत्र पस्य का प्रवर्तन किया, उसे ही “वानक पत्थ” या 
'सिवख धर्म! या 'सिक्‍्ख पन्‍्य' के नाम से कहा जाता है 

इस प्रकार सानकदेव ने आजीवन सत्तनाम वी महिमा का व्याख्यान 
करते हुए, मानवता की सेवा में स्वय को समपित किया। वे ७० ब की 
भाडु दिहाकर १९३९ हि० ( १५९६ ई० ) में प्रसक्षाम को मिशारे । 


मानक पन्‍्य 

नानकदैव ने जिस धामिक पन्‍्य का प्रवर्तत किया, उसका नामकरण 
किया 'नानक पन्‍्य' । उनके अनुयायी “नानक पन्‍्यी” केहलाये। ये नानक 
पन्‍यी स्वयं को सतातनी हिन्दू कहते थे और इस पन्ध मे हिन्दू सब, दोनो 
समान रूप से सम्मिलित थे। सिकेख मत के जन्मदाता दसवें ग्रह ग्रोविद- 
सिंह हुए । उन्होने नानकदेव द्वारा स्थापित नानक पन्‍्थ के समन्वयात्मक एवं 
उदार सिद्धान्तों को एक जातिविश्वेष मे सीमित कर उसे सिक्‍्ख धर्म या सिक्स 
सम्प्रदाय वाम दिया । तब से यह धर्मशाला अन्य जाति-वर्थों से अलग होकर 
केवल सिक्खो के साम मे ही रूढ हो गई । 


परम्परा का प्रवर्तन 

गुढ नानक के वाद सिक्‍्ख घर्म के प्रवर्तक दस गुर हुए, जिन्होने नानक" 
देव की मानवकह्थाणकारी शिक्षाओं का अधिक प्रभावशाल्वी ढग से प्रचार 
प्रसार किया और हिन्दू समाज के भयभीत एवं आतकित मनों को श्वान्ति 
एवं धैयें प्रदान क्या । ग्रु७ नातक के बाद उनकी परम्परा को क्रमश गु् 
अगददेव, ग्रुर अमरदाम, गुर रामदास और गुर अर्जुनदेव ने आगे बढाया। 

ग्ुद्ध नातकदेद का मत था कि परम्परा की गद्दी का उत्तराधिकार सुयोग्य 
व्यक्ति को ही सौंपा जाये । इसलिए उन्होने अपना उत्तराधिवारी अपने पुत्रों 
श्रीचन्द तथा लक्षणीदास को न बनाकर अपने सुयोग्य शिष्य अगददेव को 
बनाथा । अपने जीवन-काल मे ही, छारीर त्यागने से पूर्व ही, उन्होंने अगददेव 
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को युरु-गद्दी का उत्तराधिकार सौप दिया था और उन्ह यह आदेश दिया था 
कि वे निष्ठापूवंक नियमो का पालन करते हुए धर्मे-मार्ग को प्रवतित करें। 
गुर नानक ने गद्दी के उत्तराधिकार को योग्यता के आधार पर स्थित क्या 
था, किन्तु गुरु अजुनदेव के समय से यह उत्तराधिकार पैतृक-परम्परा 
बन गई । 


सिवख सम्प्रदाय के दुसरे गुर, अगददेव के उत्तराधिकारी नियुक्त होने 
पर उन्होंने धर्म की बागडोर को वडी योग्यता से सेंभाले रखा। उनके 
जीवनकाल के दो उल्लेखनीय कार्य है। उन्होने उत्तराधिकार सेंभालते ही 
सर्वप्रधम कार्य यह किया कि ग्रुह चानक के जो उपदेश और शिक्षाएँ अब तक 
उनके अनुयायियो की वाणी मे सुरक्षित थे, जो केवछ मौखिक रूप मे 
प्रचलित थे, उन्हे सकलित किया और एक ग्रन्थ के रूप में निवद्ध किया। 
सम्रस्त वाषियों को छिपिवद्ध करके उन्हे सुरक्षित किया । उसके जीवन-काल 
का दूसरा महत्त्वपूर्ण कार्प है अमृतसर भें गुरुढ्ारे बा निर्माण करना । यह 
विशाल स्वर्ण मन्दिर आज भी समस्त सिक्ख धर्मानुयागियों का सर्वोच्च तीर्ष 
माना जाता है और उसके भव्य, विशाल एवं दर्शवीय स्वेरूप मे गुरु अगददेव 
की पुण्य-स्मृति अब तक जीवित है ॥ 


सिक्ख गुरओ की इस परम्परा मे उतके पांचवें ग्रुद्ध अर्जुनदेव का ताम 
उल्लेखनीय है । उनके जीवन-काछ का सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण एव अविस्मरणीय 
कार्य था गुर 'प्रत्य साहिब”! का सकलने। गुरु अजुनदेव ने एक ओर तो धर्म 
की बागडोर को योग्यतापूर्वक सेभाके रखा और दूसरी ओर अपने पूर्वबर्ती 
चारो प्िक्ख गुरुओ की तथा अन्यान्य सन्त पुरुषो की सदवाणियो का सकलन 
कर. “गुरु प्रन्थ साहिब” का तिर्माण किया। उन्होने पन्‍थ या सम्प्रदाय की 
स्थिरता एवं «्यापकता ओ दृष्टि मे रखकर एक सर्वमान्य प्रन्य को प्रस्तुत 
किया, जो कि आज भी उसी रूप मे मोहनीय हे । 


इसी बीच ऐसा कुसयोग हुआ कि चन्दुशाह ओर स्वय गुरु अजुंवदेव का 
भाई उतके घोर विरोधी वन गये। वे गुरु साहिब की आलोचना करते 
लगे | उन्होंने तत्काछोत ज्षाह्षाह अकबर तक उनकी निन्दा की और जिस 
ग्रन्थ का उन्होंने सकलून किया था, उसके विषय मे शाहशाह से शिकायत 
की। उनकी शिकायत पर शाहशाह ने “ग्रन्थ साहिब! को मेंगाया और उसे 
स्वय सुना । सहिष्णु प्रकृति के शाहश्ाह अकबर ने जब उन वाथियों को 
घुना तो वे बड़े प्रभावित हुए। वे गुरु अ्ुनदेव के दर्शन के लिए अमृतसर 
गये और उन्होने गुरुदेव के मुंह से श्रद्धापुबंक उन वाणियों का श्रवण किया | 


२९६ भारतीय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


शाहशाह अकबर के समय सिक्ख धर्म अपना विकास करता रहा । किन्तु 
उनके बाद दाहथाह जहाँगीर के उत्तराधिकारी होने पर बडा ब्यवधान उत्पन्न 
हुआ | उसका एक कारण तो यह था कि सिक्ख पन्‍थ के भीतर ही ऐसे तत्त्व 
उभरने लगे थे, जो अपनी अस्तित्वरक्षा के लिए विधर्मी सरतनत से जा मिक्े 
थ्रे। दूसरा कारण यह था कि सिवलख धर्म के बढते हुए प्रभाव को देखकर 
मुगल शाहशाह्‌ जहांगीर चिन्तित होने लगा। सिवखो के बढते हुए प्रभाव 
ओर उनके शक्तिशाली सगठन की वस्तुस्थिति को देखकर उस्तको घ्वस्त तथा 
क्षीण करने के उद्देश्य से छ्िक्व ग्रुदेओं को उत्पीडित किया जाने लगा। 
शाह॒शाह को प्रभावित कर चन्दूशाह जंसे धर भेदियों ने गुरु अजुंनदेव को 
मरवा डाला | सिक्‍्ख पन्‍्य के लिए यह एक दुर्भाग्यपूर्ण घटना थी 3 

गुरु अजुंददेव के बाद उतका पुत्र गुर हरगोविन्द सिंह गद्दी पर बैठे । 
उन्होने धर्म के आसज् सकट को दृष्टि मे रखकर सिवख समुदाय को पुनगठित 
किया । उन्हें झस्त्र धारण की आज्ञा दी। उन्हीं के कार्यकाछ मे प्रत्येक 
सिकक्‍ख के लिए प्रचकक्‍कारात्मक पाँच चिह्लो को धारण करने का घमरदिश 
हुआ । वे थे--केश, कधी, कृपाण, कडा और कच्छ । ये ऐसे भ्रतीक चिह्न थे, 
जितका अपना गभोर आश्यय था और जिनका शक्ति से पालन करने के कारण 
सिक्ख धर्म सकट के समय अपनी रक्षा करने में समर्थ हो सका । 

गुरु हरगोविन्द सिंह ने सुरक्षात्मक सैनिक दृष्टि से अमृतसर में छोहगढ 
क्ला बनवाया । जिस समय गुरु साहिब ग्वालियर में थे, चन्दृशाह आदि 
विरोधियो ने श्ाहश्राह जहांगोर से उन्हें वन्‍्दी बना लिया। किन्तु मुसलमान 
साधुओं एवं फकीरो के कहने १२ शाहझाह मे उन्हे कुछ समय बाद मुक्त कर 
दिया / घधर्मआरण मुह्छिम महात्माओ के कहने पर झाहशाह ने बन्‍्दी बनाये 
गये अनेक हिन्दू राजाओं, कवियों तथा पण्डितो को भी मुक्त कर दिया ॥ 

गुरु हर॒गोविन्द सिंह ने आजीवन संगठन को सश्चक्त बताये रखा और 
सम्प्रदाय के भ्रति एकनिप्ठ बने रहने के उपरान्त ३ मार्च, १६४४ ई० को 
उन्होंने शरीर त्याग किया । उनके बाद ग्रुरु हरिराय उत्तराधिकारो बने । 

गुरु हरिराय के समय मुयछ सत्तनत वा उत्तराधिकारी शाहबाह 
छाहजहाँ था। उसके शासन काल में मुगल सेना वे साथ सिक्‍सो का तीन वार 
युद्ध हुआ और तीनों वार सिकलों की विजय हुई। शुरू हरिराय ने अपने 
कार्यकाल के लगभग सोल्ह-सतह वर्ष निरन्तर सपर्षों ग्रे व्यतीत किये। 
६ अक्टूबर, १६६१ ई० में उनका निधन हुआ और उनके स्थान पर उनके 
कनिष्ठ पुत्र हरिकृष्ण आठवें ग्रुद्ध नियुक्त हुए। उनके रूगभय ढाई वर्ष गद्दी 
सेंभालने के बाद गुरु तेगवहादुर नवें उत्तराधिकारों बने । 


नानक पन्‍्य या सिवख पनन्‍्य २९७ 


गुरु तैगबह्ादुर के समय मुगल सल्तठत का उत्तराधिकारी शाहशाह 
औरगजेद तछ्त का स्वामी बना) उसके झत्याचाते से हिन्दू धर्म का 
अस्तित्व टोने छंगा था। उसने निर्मग्रता से हिन्दुओ के देवस्थानों तथा 
स्मारकी का घध्वस करवाया और हिन्दुओ को बलातु घ॒र्म-परिव्तन वे. छिए 
विवश्ञ किया । देह मे व्याप्ष भय एवं आतृक से रक्षा करने के उद्देश्य से गु 
साहद ने असम तथा काउमीर की यात्राएँ की | उन्हे भी धर्म-परिवर्तन के 
लिए कहा गया ) उन्हे दिल्ली बुलाया गया। प्रदोभत तथा भय की बातें 
कही गयी । किन्तु उन्होने धर्मेपरिवर्तन करने से साफ इस्कार कर दिया । 
१५९ नवम्बर, १६७५ ई० को उनको हत्या करवा दी बई। 

उक्त दोनो गरुकओ के वलिदानों से सिक्‍्ख धर्मानुधायियों मे विद्वेप तथा 
क्रान्ति की भावना व्याप्त हो गई ) जिस समय गुरु तेगबहादुर की हत्या की 
गई, उस समय उनके प्रुत्॒ भर गोविन्द सिह की उम्र केवल नौ वर्ष की थी। 
इसी अवस्था मे उन्हे दसवाँ ग्रुरु बनाया गया । उन्होंने सगठत को सशक्त 
खनाया ओर पन्‍्य के परम्परागत नियमों में भी परिवर्तत किया। उन्होंते 
गुरु नानकदेव के समस्वयात्मक दृष्टिकोण को पुनर्जीवित किया और अन्याय 
धर्मों, विज्वेप रूप से हिन्दू घ॒र्म और हिन्दुओ के देवाह़यों के प्रति निष्ठा 
तया श्रद्धा रखने का वियम बनाया। उसका कारण यह या कि शाहशाह 
ओरगजेद का हिम्दुओ के प्रति भी उतना हो कट्टर रवेया था, जितना कि 
सिक्‍खो के प्रति । 

गुरु गोविन्द सिंह को भी विधर्मी मुगल सह्ततत के घोर अत्याचारों का 
सामना करना पडा। उनके दोनो वारूकों को जीवित ही दफना दिया गया । 
अमानवीयता का यहू बनूठ्ा उदाहरण था । किन्तु भुरु साहब अपने मार्ग से 
विचलछित नहीं हुएं। उनके महान्‌ त्याग को सिकल्ल घर्मं के इतिहास में 
स्वर्णाक्षरों मे लिखा गया है । 

अपने देह-स्पाग के कुछ समय पू्वे उन्होंने यह नियम घोषित कर दिया 
था कि मेरे बाद कोई भी व्यक्ति गुरुपद प्राप्त नही करेगा, केवरू 'गुरुवाणी' 
[ गुरु ग्रन्य साहिब ) ही ग्रृदुपद के रूप मे मान्य होगी। इस प्रकार तब से 
गुरुपद पर “गुरु प्रन्ध साहिब” को ही मान्यता भ्राप्त है, जो जाज त्तक उसी 
ऋूप में बतो हुई है । 


विभिन्न धर्म शाखाओ का उदय 


गुरु गोविन्द प्िह के वाद सिक्‍खे पत्थ अनेक शाखाओं में विभाजित 
हुआ 4 स्वेप्रथम उसकी दो शासाएँ हुई--सहजघारी और घिह। सहजधारी 
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कोई प्रतीव या चिह्न धारण नहीं करते हैं॥ इस पन्‍्थ का विकास ५ उप- 
शाखाओ मे हुआ, जिनके नाम हैं--१. नावकपन्यी, २. उदासी, ३, हन्दाली, 
४. भीन, ५ रामरज और ६ सेवापन्धी | इसी प्रकार सिहपन्य की भी तोन 
उपदाखाएँ हुईं, जिनके नाम हैं--१. खाल्सा, २ निर्मेल और ३. अकाली । 
इनके अतिरिक्त हृपापन्य, गाँजाभक्षीपन्थ, सुथीग्राहीपन्‍्थ और रामरायीयपन्य 
आदि अन्य उपशालाएँ भी हुईं। किन्तु अपनी समृद्ध एवं स्वतत्न परम्परा 
बनाने मे कुछ को छोडकर प्राय सभी असफल ही रही। 

इन सव धार्मिक दाखा-उपद्ाखाओ के अनुयायियों के आचदारों मे 
सामान्य असमानता हो सकती है। किन्तु विचारों में गुरु गानक द्वारा निदिष्ट 
उपदेशों एवं त्ियमो की एकता सभी को मात्य है। यक्त प्रमुख नौ घाखाएँ 
भजन तथा बाराधना की दृष्टि से पंचग्रन्थी” हैं । पच्ग्रन्थी के अन्तर्गत 
प्रार्थता के पाँच प्रकार हैं, जिनके नाम हैं--'उपजी', “रहरास”, 'सोहिला', 
“सुखमनी” और “आसा दीवार” । 


नामकपन्थी 

वर्तमान सिक्‍्ख समुदाय की “नानकपन्‍्थी” सर्वप्रथम धर्म शाखा है, जिसका 
नामकरण स्वय ग्रुद नानक ने किया था। नानकपन्‍्यी एक उदार उपशद्याखा है, 
जिसमे सनातनी हिन्दुओ के आचारो को मान्यता दी गई थी ॥ नानकदेव स्दय 
को सनातनी हिन्दू कहते थे ! उनके इन उदार एवं सहिष्णु विचारों के 
कारण उनके पन्‍्य मे हिन्दू और धसिक्‍्ख समान रूप से सम्मिल्ति थे और 
उनका पारस्परिक सामजस्य था। उन्होने अपने पन्‍्थ को किसी प्रकार की 
जातिविश्लेप की सीमाओ मे नहीं बाँघा । 
उदासीपस्थ ( नानकपुता ) 

इस पन्‍्य के जन्मदाता गुरू नातकदेव के पुत्र श्रीचन्द थे । उन्होंने १४३९ 
ई० में अपने इस नये पन्‍्य वी स्थापना की थी । स्मरणीय है कि ग्रृ् नातक्दव 
ने अपना उत्तराधिकार अपने दोनों पुत्रो म से किसी को भी न देकर अपन 
शिष्य अगददेव को दिया था। श्रीचन्द ने अपना बलग ही पन्‍य चलाया । इस 
पन्‍्य के अनुयायियों को 'नानकसाही” या 'नानकपुत्रा/” भी क्या जाता है। 
“नानकपुत्रा” अर्थात्‌ ग्रुद नानक के आदश्यो के अनुरूप उनके पुत्रा द्वारा 
सस्पापित पन्‍्य । 

इस उदासी पन्‍्य के अनुयायी लोक-सम्पर्व की अपेक्षा वैराग्य तथा एकान्त 
साधना पर अधिक परिनिष्ठित ये । वे स्वय को सिक्‍्ख धर्म से अछूग ही परि- 
गणित करते थे । इस पन्य के सिद्धान्त “खाल्सा पन्य' स भिन्न हैं। खाल्सा 


नानक पन्‍्य या सिक्षख पन्‍य रद 


पत्य की भौति उदासी प्रन्य के भी अपने स्वतत्र मठ हैं। वहाँ “गुरु ग्रन्य 
साहिब' के साय-साय दिन्द्‌ देवताओं की मी पूजा-अतिष्ठा होती है। यहाँ की 
गहियो के उत्तरायिकारों महन्य होते हैं, जिनमे पैतृक परम्परा नहीं है । वे 
त्यागमय जीवन धारण करने हैं और स्वय को घिक्‍्ख सम्प्रदाय भे नही मानते 
हैं । श्रीचन्द के वाद इस परन्य के इतिहास का कुछ मी प्रता नहीं चलता है । 
मोन पन्‍्य 


महजधारियो की कतिपय अन्य उपशाखाओं को भांति 'मीन पन्थ' के 
सम्बन्ध में भी इससे अधिक कोई जानकारी प्राप्त नहीं होती है कि उसके 
सस्यापक्त गुद रामदात के पुत्र पृथ्वोचन्द हुए। उन्होंने १७३८ ई० मे इस 
पन्‍्य की स्थापना की थी। इस पन्‍्य का प्रवर्तन आगे किस रूप मे हुआ इसका 
कोई उल्लेख नहीं मिलता है । 
खसालसा पन्‍य 


पर! या 'सिघ! शाखा! को उपशासा 'खालसा पन्य के सस्थापक स्वय 
गुर गोविन्द घिह थे। उन्होंने सामयिक परिस्थितियों को दृष्टि मे रखकर 
बैज्ञाल प्रतिपदा १७५६ वि० को खाहूसा पन्‍्य' के नाम से एक नये सगठन 
को जन्म दिया। इस सगठत को उन्होंने शक्तिशाली रूप देने के साथ-साथ 
उदार भी बनाया । उन्होंने “नानक पनन्‍्य” की भाँति अपने पन्‍्य के अनुयायियो 
को पह निर्देश दिया कि वे 'ग्रुरु ग्रन्य साहिब' को भाँति हिन्दू देवालयों तथा 
देवताओ के प्रति अपना समान श्रद्धामाव रखें । उन्होने अन्य धर्मों के लोगो 
को भी इस पन्‍्य में सम्मिलित होने के लिए आमत्रित किया । पत्थ के नियमों 
भें भो परिवर्तेत क्रिया । उन्हे सरल एवं सर्वोपयोगी बनवाया ॥ 


'खालपा पन्‍्य” एक क्रान्तिकारी विद्रोही भावता को लेकर आगे बढा । 
गुरु गोविन्द सिह और उनके अनुयायियों के साथ मुगल शासक औरणजेब ने 
जो अमानदीय व्यवहार किया, उसका बदजा ऊेने के उद्देश्य से गुरु गोविन्द 
सिंह ने सगठन की कार्य-यद्षति को नया रूप दिया। घर्मेरक्षा के लिए अपने 
दोनों पुत्रो को जीवित दफनाये जाने का भहान्‌ त्याग उन्होंने किया । इन 
चघटनाओ से सिक्स धर्मानुयायी मुसछमानों के विद्रोही बन पये ओर उत पर 
जितने भी क्षत्याचार तथा अन्याय हुए, खालसा पन्‍्य उतनी हो दिगुणित दाक्ति 
से ऊपर उभरता एवं फैठता गया । 


गुरु साहिब के दाद 'खालसा पन्थ” का भावी स्वरूप क्या रहा, इसका 
क्रमबद्ध इतिहास नहीं मिलता है, किन्तु आज भी वह अपना स्वतत्र स्थान 
बनाये हुए है । बह अपनी नेतिकताओ तथा सर्यादाओं पर अडिय है 


डे०० भारतीय धम्म-शाखाएँ मौर उनका इतिहास 
निर्मल पन्‍च 

इस पन्‍्ध के सस्थापक सन्त वीर सिंह हुए॥ उन्होंने १७४७ वि० में इस 
धर्म-पन्थ की स्थापना की | यह॑ विरक्त सन्यासियों की एक झाखा है, जिसके 
अपने स्वतत्र मठ तथा महन्व हैं। वनिर्मेल सन्यास्ियों के जखाड़े अस्िद्ध हैं। 
अपनी कर्मेठदा एवं परिनिष्ठित जीवन-पद्धति से उन्होंने अपने वर्य को जधिक 
स्थिरता प्रदान की । निर्मे्ल पन्‍्य, सिक्‍सो का समृद्ध एवं शक्तिशाली सगठन 
के रूप में आज भी अपने अस्तित्व को बनाये हुए है । 


बकालो पन्‍्य 


घिह शाखा को “अकालो' उपश्चाखा सिक्‍्ख घर्मं के इतिहास में अपना 
महत्त्वपूर्ण स्थान रखती है ॥ इस पन्य के प्रवर्तंक मानमिह ये । किन्तु इस पन्य 
की स्थापना उनसे पूर्व १६९० ई० के लूगभग हो चुकी थी। यह पन्‍्य, मिक्खों 
के अन्य प्रत्यो से अपनी कुछ भिन्नता रखता है। यह सैनिक झ्राएुओ के एक 
संगठन के रूप मे उभरा । इस सगठन के प्रेरपा-ल्लोत स्वय गुर गोविन्द सिंह 
थे। उनके बाद उसको सुदृढ़ तथा सयठित स्वरूप मानसिंह ने दिया और उसे 
सच्चक्त रूप में जागे बढाया ) अकालो स्दय को “निहण! कहते हैं, जिसका बर्थ 
है 'निःसग' । वे आसक्तिरहित या सगरहित हैं । 


इस तेजस्वी एवं शक्तिशाली संगठन के थोयें एद पराक्ष्म के इतिहास में 
अनेक उदाहरण देखने को मिलते हैं। १८१८ ई० मे अकालियो के शक्ति- 
शादी एव युद्धबचुंघछ सगठत ने सुरूतान पर घेरा डाल दिया था और उसको 
अपने अधिकार में कर लिया था। मश्नसिह के बाद फूल्सिह मे इस 
सगठन का सचालन किया। उसने छाड मेट्काफ के अगरक्षकों पर हमेला 
बोछू दिया था। जब फूलतिह ने महाराज रणजीत सिंह के शघौय॑ का 
समाचार सुना और उत पर उपस्थित सकट की दातें सु्नीं तो वह अपने 
संगठन के स्राथ महाराज रणजीत घिंह की सेवा में उपस्थित हो यया। 
उसने १८२३ ई० में पठान यूसुफजइयो पर आक्रमण करके रणजीत सिंह को 
विजय दिलाई थी। इसी युद्ध मे फूल्सिह ने वीरयति प्राप्त की थी। नौशेरा 
भें स्थापित उनका स्मारक आज भी उनके शौोयें का स्मरण दिलाता है और 
हिन्दू तया मुसलमान, दोनो धर्मों के तीर्बयात्री जिसको थद्धा-निष्ठा का पवित्र 
स्थल मानते हैं । 

अकाली पन्‍्थ आज भी अपनी उन्चठ परम्परा को बवाये हुए है। इस 
पन्‍्य का प्रमुख स्िहासन अमृतसर के अकाल्बुगा में स्थित है। महाराज 
रणजीत सिंह के समय प्रधान सिहासन आतन्‍्दपुर मे था। अवालियो के 


नानक पन्‍्य या सिकख पन्‍्य ३०१ 


घामिक नीति निर्देश अब भी आनन्दपुर या जकाल्दुया सिहासन से सचाल्ति 
होते हैं । 

आचार विचार की दृष्टि से अडालिया की जपनी अलग परम्परा है। 
थे मास मदिरा का सेवन मही करते हैं। ये जिसको गुरुरूप भे वरघ करते हैं, 
उसकी जाज्ञाओों का निष्वापूर्वक पालन करते हैं। अकाली पन्ध वे अनुयायी 
ब्राय घारीदार थोशाक घारण करते हैं, कछाई पर सोहे का कडा, शिर पर 
ऊँची तिकोनी नीली पगडी, और तेज घारवाला लोहचक्॑, कटार, छूरो तथा 
लोहे की जप्रीर धारण करने हैं।॥ अकाली अपना सम्बन्ध अकाल पुरुष 
( अनादि-अनन्त-अद्वेत ब्रह्म ) से स्पापित करते हैं । 
प्रभुख तोर्य 

सिक्‍्ख सम्प्रदाय का सर्वेमान्य प्रथम ती्य गुर नानक का जन्म-स्पान 
नानकाना माहेव है, जो कि शोखूपुरा मे है। इसवे अतिरिक्त अमृतसर का 
स्वर्ण-मन्दिर, खाटासा पन्‍्य का जम्म-स्थान आनन्दपुर, गुरुगोविन्द सिंह का 
जन्म-स्थान पटना सिटी, गुरु गोविन्द स्विह का निधन-स्थान हजौरों साहेव 
( जिला नादेर, दक्षिण हैदराबाद ) बरदि सिक्‍खो के घामिक तोर्य॑ हैं । 

उनके प्रमुख तीयों मे पजा साहेव का महत्त्वपूर्ण स्थान है। यह स्थान 
पेश्नावर मार्म पर तक्षशिला से एक स्टेशन आगे हसन अब्दाल नामक स्पान 
से दो मील दक्षिण में स्थित है ! इस तीर्थेस्घछ के सम्बन्ध में एक परम्परा- 
ग्रत अनुथुति ऐसी है कि करिस्तो समय वी कघारी नामक एक फकीर मे 
त्तपोवल से आस-पास का सारा जल पहाड के ऊपर सखीचकर अपने अधिकार 
में वर लिया था, जिससे जन-मामान्य को जलाभाव के कारण बडा कष्ट 
अनुभव हो रहा था । गृरू नानक ने जेब इस जन-पीडा का समाचार सुना 
तो उन्होंने जपनी शक्ति से पर्वेत पर केन्द्रित सारा जल नीचे खींच ल्या | 
इस पर फकोर ने जरू के अवरोध के लिए एक पर्वेत-खण्ड नीचे गिरा 
दिया, किन्तु ग्रुट्नातक ने उस पर्वेत-रूण्ड को अपने पजों पर ऊपर ही 
रोक ल्या 

गुरु नानक के हाथ के पजे का निश्ञान आाज भो उक्त तीयें में विद्यमान 
है और इस कारण इस तीर्थ का नामकरण “पजा साहेव' के नाम से प्रचलित 
हुआ। अति वर्ष वैश्याली श्रतिपदा को यहाँ विद्याऊ मेला लगता है, जिसमे 
छिक्‍ल्ल समुदाय के लोग बडी सद्यण से सम्मिल्ति होते हैं । 


इन दीर्यों के बतिरिक्त भारत तथा विदेशों मे निर्मित गुढद्वारे सिक्‍्लों के 
धवित्र घामिक स्थल हैं ॥ 


३०२ भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 
प्रन्य साहित्य 

सिक्‍लों के घाभिक सम्प्रदाय पर यद्यपि कम साहित्य छिखा गया, तथापि 
उनके बुछ विशिष्ट ग्रन्य हैं, जो उनके धामिक सर्वस्व माने जाते हैं। “गृरु 
ग्रन्थ साहिब” सिक्‍्ख-समुदाय का सर्वोच्च धामिक ग्रन्थ है, जिसकी पूजा» 
प्रतिष्ठा गुष्मूति की भाँति होती है। इसमे सिकवों के दस गुझओ की वाणियाँ 
तथा कवीर, नामदेव, रविदास, मीरा और तुर्सी आदि हिन्दी भक्त-कवियों 
के पद सकल्ति हैं। यह ग्रत्य गुरुमुखी लिपि में है। इसका अखण्ड पाठ 
सिक्‍्ख-समुदाय में वहुप्रचल्ति है | 

इसके अतिरिक्त 'जनमसाखी”, “जप साहिब”, तथा “उपजी' सिक्‍्खो की 
प्रत्तिद्ध घामिक पुस्तक हैं। 'जपजी' उनका नियमित पाठ का ग्रन्य है । इसमे 
पद तथा भजन सकलछित हैं । इसे गुरु अर्जुन सिंह ने सकेछित किया था। 
सिक्‍यों के पाँच प्रार्यना पुस्तकों में से यह एक है। उसके भजन प्रात - 
कालीन प्रार्थना मे उच्चरित होते हैं ! शेप चार प्रार्थता-पुस्तको के नाम 
हैं-- रहसास', 'सोहिला', 'सुसमनी', और 'आसा दीवार” । 

गुरु गोविन्द सिंह की निष्ठा हिन्दू धर्म के प्रति आजन्म बनी रही ! अपन 
नये खालसा पन्‍्य की स्थापना से धूर्वे उन्होंने दुर्गा को स्तुति की थी। 
“माऊंण्डेप पुराण” के अन्तर्गत समाविष्द “दुर्गा सप्तशती' का उन्होंने अपने 
हिन्द विद्वानों से पजाबी मे अनुव्राद करवाया था। खालसा पन्‍्य के अनुयायी 
इस ग्रन्थ को घरणीय मानते हैं। “दुर्गा सप्तशती” मे शक्ति के परात्पर अजेय 
स्वरूप का वर्णन है, जिसने आतकक्‍कारी उत्पीडक दानव जाति का सहार 
क्रिया था। 

गुरु गोविन्द प्िंह के शरीरास्त के बाद उनके अनुयायी शिष्य भाई मणि 
सिंह ने गुरु गोविद सिंह द्वारा अपने दरबारी कवियों, छेखको तथा दिद्वानो 
द्वारा तैयार कराये गये हिन्दी तथा फारसी की रचनाओ को एक जिल्द में 
सकल्ति किया । उसका नाम रखा--दिसवें गुर का ग्रन्य!। यद्यपि कट्टर 
पन्‍थी सिक्‍ख समुदाय इसे प्रामाणिक नहीं मानता, तथागि साहित्य की दृष्टि 
से उसके महत्व को सभी स्वीकार करते हैं। 

इस प्रकार भारतीय घ॒र्मं शाखाओं के इतिहास में सिक्स धर्म की अपना 
उपल्रीधियाँ तथा विशद्येपताएँ रही हैं और उसने भारत वी धर्मप्राथ जनता 
लो आकाक्षाओं की रक्षा के लिए सदा ही सर्मोपत होकर योगदान किया । 





दाद पन्‍्य 


भारत की घर्म और सस्कृति की सार्दभौम गरिमा को लोक-प्रचलित 
करने वाछे सनन्‍्तो में महात्मा दादू या दादृदयारू का नाम उल्लेखनीय है। 
कुछ विद्वानों का अभिमत है कि उनका वास्तविक नाम क्या था, यह विदित 
नही है। दांदू या दादूदयार उनके ग्रुणो का पर्यायवाची नाम है। समाज 
में आादरणीय होने के कारण उन्हें 'दादू-दादू” कहा जाने लगा और दयामय 
शान्त स्वमाव होने के कारण उसके आगे “दयाल' जोड़ दिया गया। इस 
प्रकार दादुदयाल उनका वात्तविक बाम था या आदरबूचक ग्रण-वाम या, 
इस सम्बन्ध मे निश्चित रूप से कुछ नहीं फहां जा सकता है। सम्त दादू 
के सम्बन्ध में सम्प्रति जो जानकारी उपजूब्ध हैं, वह उनके शिष्य-अरश्विष्यो 
द्वारा कही गई बातो पर आधारित है । 


कुछ विद्वानों का अभिमत है कि दादूदयाल का जन्म अहमदाबाद 
( गुजरात ) में हुआ था, तो अन्य विद्वानों का कहना है कि जौनपुर ( उत्तर 
भ्रदेश ) अथवा नारायणा [ राजस्त्यान ) के मूल निवासी ये । इन तीनों में 
अधिक उपयुक्त यह जान पढता है कि थे नारायणा या नराणे मे पैदा हुए ये । 
आज भी वहाँ एक दादुद्वार ( मठ ) मे उनकी चरण-पादुकाएँ तथा वच्तत्र 
रसे हुए हैं, जिनकी आज भी पूजाओश्रतिष्ठा होतो है। नारायणा, जयपुर 
से लगभग ४० मील की दूरी पर है। उनका जन्म १६०१ बि० ( १५४४ 
ई० ) और निघन १६६० वि० ( १६०२ ई० ) को हुआ था । उनके ग्रन्थों 
तथा शिष्य-प्रश्चिप्यो के उल्लेखानुस्तार ये तिथियाँ असन्दिग्ध हैं । 

सम्प्रदाय के य्न्‍्यों में उन्हे सारस्वत भ्राह्मण कहा गया हैं, किन्तु अन्यान्य 
उपलब्ध रामग्रो से विदित है जि वे 'धुनियाँ! ( कोरी ) जाति के ये। कति- 
पय विद्वान उन्हें मोची बताते है। उनके पिता का नाम लोबी या लोधोराम 
था, जो कि सभवत एक सोदागर ( व्यापारी ) थे । उनके दो पुत्र वेया दो 
कन्याएँ हुईं । पुत्रों के नाम थे ग्ररीबदास तथा म्रिरकीदस और कन्याओं के 
नाम ये नानोबाई तथा मानाबाई ॥ 

उनके भुद कौत थे, इस सम्बन्ध मे उन्होने स्वव कुछ नहीं कहा है। 
किन्तु ऐसा कहा जाता है कि जब उनकी आयु केवल ग्यारह वर्ष की थी, 
एक अन्ञातनाम साधु के प्रप्ताव एवं ससगें से उनके सन भें भगवत्वेम का 
उदय हो चुका था । लगभग तीस वर्ष को आयु तक दे देशाटन, साधना तथा 


३ेण्ड भारतोय घमं-शाखाएं और उनका इतिहास 


साधु सन्‍्तो की सगवि में रहे। तत्पश्नात्‌ वे साँभर ( राजस्थान ) में रहने 
छगे थे। वहाँ पर वे लगभग चौदह वर्षों तक रहे । इसी अवधि मे उनकी 
पेंट शाहशाह अकबर से हुई। सभवत ये १५८० ई० में शाहशाह से मिले ॥ 
उनका यह्‌ मिलन सीकरी में हुआ था। झाहश्ाह उनके सन्‍्त जीवन और 
घामिक सद्भाव से प्रभावित हुए थे । सौभर में ही रहकर उन्होंने अपठी 
अधिकतर वाणियो का सृजन किया था। यही पर उन्होने “ब्रह्म सम्प्रदाय 
की स्थाएता की थी, जो बाद मे 'दादू पन्‍्थ' के साम से प्रचलित हुआ। 
राजस्थान के अनेक नगरो वा उन्होने भ्रमण किया और अपने अनेक अनुयायी 
बनाये । ऐसा कहा जाता है कि सॉँभर के निकट नारायणा ( नराणे ) की 
एक गुफा में रहते हुए उन्होंने शरीर-त्याग किया था। 


दादुदसाल अपने समय के प्रसिद्ध सन्त हुए। उनके प्रमुख वावन शिष्य 
थे, जिनमे निश्चलदास, गरीबदास, सुन्दरदास जमप्नायदास और रज्जवदास 
आदि भक्तकवि तथा दाशंनिक उन्हीं के शिष्य थे। इन बावन शिष्यो मे 
प्रत्येक ने एक एक मन्दिर ( पूजा स्थान ) बनाया था, जिन्हे 'दादुद्वार! कहा 
जाता है। इन मठो की स्थापना कर उन्होंने अपने अलछग-अरूग दादुपत्यी 
मतो का प्रचछन किया था ) उतने सबका मुख्य केन्द्र बारायण ही था। इसे 
दादृद्वारो के उत्तराधिकारी एकमात्र साधु हुआ करते थे । 

सन्त दादूदयाल के पश्चात्‌ नारायणा की मुख्य गद्दी के उत्तराधिकारी 
उनके पुत्र एवं शिष्य गरीबदास हुए । दादू के जीवन काल तक उनकी वाणियाँ 
प्राय मौखिक रूप में विद्यमान रही। इन वाणियों का प्रथम सम्रह उनके 
शिष्य सन्‍्तदास तथा जगन्नाथदास ने “दादूवाणी” के नाम से किया । किन्तु उन्हें 
क्रमबद्ध रूप मे व्यवस्थित करने का श्रेय रज्जबदास को है। उन्होने उन 
बाणियो को 'अग॒वधू' के नाम से प्रचलित किया । उन्हे बाद मे 'दादुवाणी” के 
नाम से प्रकाशित किया गया । 


परम्परा का प्रवर्तन 


दादू के परचात्‌ उनके शिष्य-प्रशिध्यो ने उनकी जन कल्याणकारी बाणियों 
का, उनके पन्‍्य का आगे प्रवर्तत किया | इस पन्‍न्य के अनुमायियों की मुख्य दो 
श्रेणियाँ हैं--साधु और सेवक । साधु श्रेणी के सन्त ब्रह्मदारी और सेवक श्रेणी 
के शृहस्थ होते हैं ॥ साधुओ की भी पाँच कोटियाँ हैं-उनके नाम हैं-१-खालसा, 
२. नागा, ३ उत्तराडी, ४. विरक्त और ५. खाकी । प्रथम कोटि के खाहसा 
साधुओं का मूल नारायणा है, णो कि राजस्थान में अधिक होते हैं॥ नागा 
साधु एक प्रकार के सैनिक होते थे और जयपुर दरबार की सीमाओं की रक्षा 


भ तत्पर होते थ ॥ दरबा - की आर से उच्हु ६ > हयात जथा।थ 
नागा साधु सन्त सुन्दरदास की परम्परा में हुए। उत्तराडी साधु सन्त बनवारी- 
दस्त की परम्परा में हुए, जिनका सुछू-स्थान पजाव या $ ये साथु विद्वानू तथा 
सिद्दहस्त वैध हुआ फरते थे। विरक्त साधुओ का कोई एक स्थान नहीं होता 
था। वे भी विद्वाद्‌ होते थे और अध्ययव-अध्यापत एवं शास्त्र-दिन्तन में 
जीवन व्यतीत करते थे ॥ अन्तिम खाको साधु भप्मावलेपन करते थे और तप 
त्तथा साधना म॒ एकान्त जीवन बिताते थे । 


प्रथम तीन श्रेणी के साधु जो व्यवसाय चाहे, कर सकते थे | किन्तु 
“विरक्त' तथा 'खाकी” साघुओे का कोई पेशा वही होता था और न बे द्रव्य 
छूते थे । 

दादू पन्‍्यी सन्‍्तो मे निइचलदात का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है| 
वे कवि भो थे और प्रोढ दार्शनिक भी | उन्होने दाद्ू पन्‍य का अद्वेतवादी 
दाशंनिक मत का विस्तार से प्रतिपादन किया । इसी प्रकार सन्त रज्जवदास 
ने लोकप्रिय उपदेशात्मम भजनों को छिस कर दादू पन्‍य का व्यापक प्रचार- 
प्रसार क्या । 


दादू पन्‍्य का अधिकतर साहित्य हस्तछेखों के रूप मे विभिन्न हरतछेख- 
सप्रहो में पडा हुआ है । अब तक उसका जितना साहित्य प्रकाश में आया है, 
उप्तकी अपेक्षा कही अधिक वह अप्रकाशितावस्था में है। मह साहित्य न केवछ 
घा्िक दृष्टि से, अपितु दाशेनिक दृष्टि से भी महत्त्वपूर्ण है 


सिद्धान्त-निरूपण 


सन्त दादूदयारू ने जिस भक्तिभार्य की “ब्रह्म सम्प्रदाय” के नाम से स्थापना 
की थी, उसको 'दादू पन्‍्य' के नाम से कहा गया । उनकी साधना-पद्धत्ति सन्त 
कवीर के अनुरूप थी और इसीलिए “दादू पन्‍्थ” को “कबीर पन्य' की ही 
एक शाखा कहा जाता है। कबीर की अपेक्षा दादू ने अपनी वाणियों मे खण्डन- 
मण्डन की पद्धति न अपना कर सहजमार्गे का अनुसरण किया । उनकी साधना- 
पद्धति मे सगुण-निर्गुण का अदुभुते समन्वय है । इसलिए समाज मे सग्रुण निर्गुण 
की घनुयाग्री बहु-राख्यक जनता पर उसका व्यापक प्रभाव पड़ा। उन्होंने 
भगवान्‌ के प्रति एकान्तिक आत्मसमर्पण को अधिक वल दिया। भगवाबु की 
झैवा और सुमिरण के द्वारा ही आत्मसमर्पण किया जा सकता है। उनके 
'सबदो” से ससार की लि सारता का सामिक वर्णन किया गया है। पविन्न 
जीवन बिताने ओर जत-मानस्त के प्रति करुणा, दया तथा उदारता का व्यवहार 


करना उनके उपदेशों को विशेषता है। उनके विचार सा्वभौम थे। सबके 
रू भा० 


३०६ भारतोय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


प्रति समान भाव अपनाने भ ही उन्हाने धामिक जोवन का सदुद्देश्य बताया 
है । उनकी वाणी में हिन्दू मुस्ल्मि एकता तथा सदुभाव स्थापित करनवाही 
सा्देजनीत भावना विद्यमान है| यद्यपि क्वीर आदि सन्‍्तो ने भी जाति, वर्ण, 
परम की एकता पर वजऊ दिया है, हिन्तु दादू ने जिस सहज प्रेममय मार्य का 
प्रवतेन किया, वह उनके पन्‍य एवं मत की विश्येपता है। 

इस प्रकार सन्त दादुदयाल ने जन सामान्य में धर्म की चेतना जाग्रत 
करके और समाज के सभी वर्गों में एकता की झावना स्थापित करने मे जो 
योगदान किया, वह अविस्मरणीय है । उनकी वाणियों मे माध्ुर्य के साथ-साय 
सहजता और भक्ति के प्रेममय स्वरूप का हृदयग्राही वर्णन हुआ हैं और 
इसलिए आज भी समाज में उनकी उपादेयता पूर्वबत्‌ बनी हुई है। 
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प्रणामी पन्‍थ 


भारत मे उत्तर-मध्य युग के घामिक पन्यो में “प्रणामी पन्‍्थ” का भी 
एक महत्त्वपूर्ण नाम है। विद्वानों मे इस मत या पन्‍थ को अनेक नामो से 
कहा है, यथा--श्रणामी, परनामी, परिणामी, निजानन्दी, धामी, मेहराज, 
चाकला, खिजडा और प्राणताथी आदि। इस पन्य को सेँद्धान्तिक रूप देने 
और उसे जन-भावना के अनुरूप ग्राह्य बनाकर उसका भ्रचार-प्रसार करने 
का श्रेय स्वामी प्राणनाथ को है। उस घमंशाखा के श्रमुख केन्द्र नौतनपुरी 
( जामनगर ), मागलपुरी (सूरत ) और पक्ना ( मध्यप्रदेश ) रहे हैं। 
स्वामी प्राणनाथ के गुरु का नाम देवचन्द /ः (7 वस्तुत, भ्रणामी पन्‍्य के 
सस्थापक भी वही ये । (3 ८ 7 7, 

सम्प्रदाय के प्रन्थों मे ग्रुरु देवचन्द के जूब्म' घारण करने के समय 
अनेक प्रकार की अछोकिक घारणाएँ प्रकट की गई हैं ( प्राणनाथ कुलज्जम- 
स्वरूप, प्रकाश प्र० ३७, चौ० ६१ )। उनका जन्म १६५८ वि9 को“अमेर- 
कोट गाँव ( सूरत ) मे हुआ था। जाति के बे क्ायस्थ थे । उनके पिता का 
नाम मत्तु मेहता तथा भाता का नाम कुंवरबाई था ।्वकी पत्नी का नाम 
लीलाबाई था । 


बाल्यकाल में ही देवचन्द के हृदय मे भक्ति का उदय हो चुका था और 
भगवत्‌ प्राप्ति की उत्कट उत्कष्ठा से वे घर छोडकर देशाटन को निकल चुके 
थे। वे पहले कच्छ गये और वहाँ उन्होने भ्रपछित घर्मपन्‍्थों तथा धर्माचार्यों 
का सत्सग किया। किन्तु उनकी जिज्ञासा पूरीन हुई। वे सनन्‍्यासी बन 
गये और कुछ समय तक उत्होंने शास्त्रों का अध्ययन किया। तत्पश्चात्‌ वे 
भुज तथा जामनगर के मन्दिरों मे गये । वहाँ जप-तप मे मन रूगाने पर भी 
ले अपनी मानसिक उछझन का समाधान न कर पाये। उनके दीक्षा गुर 
“विष्णु सम्प्रदाथ/ के अनुयायी हरिदास थे। उत्हो से उन्होते श्रीकृष्ण की 
उपासना का उपदेश ग्रहण किया। उन्होने विज्ञेप रूप से भागवत' का 
अध्ययन किया ओर साथ ही अनेक शास्त्रों का तत्त्व ग्रहण किया। दीक्षा 
ग्रहण करने के पश्माव्‌ वे अपने नये नाम स्वामी सनिजानन्द से प्रीसद हुए ! 

गुछ्ठ देवचन्द के प्रथम शिष्य ग्राग हुए, जिन्होने स्वामी प्राणनाथ को 


उनसे मिलाया । जामनयर मे १६७५ वि० को गुरु देवचन्द की भेंट स्वामी 
प्राणनाथ से हुई । 


इ्ण्ड भारतीय धर्म-दाखाएं ओर उनका इतिहास 


स्वामी प्राणनाय विलक्षण प्रत्तिभा के सम्त थे। सम्प्रदाय के अ्ल्यों में 
उनकी जीवनी घर प्रक्राश डाल्य गया है। इस सम्प्रदाय वे लगभग सत्रह्‌ 
'बीजक” ग्रन्थ हैं, जिनमें स्वामीजी का पद्यवद्ध जीवन चरित उल्लिखित है । 
इन 'वीजक” ग्रस्यो का अनुशीलूत करने पर विद्वानों ने यह निष्कर्ष निश्राला 
है कि पन्ना ( मध्यप्रदेश ) में उनका जन्म हुआ था। बुछ विद्वानों का 
अभिमत है कि वे काठियादाइ ( जामनगर ) के मूछ निवासी ये । स्वामीजी 
के शिध्य स्वामी छालदास ने उन्हें भ्रौराप्ट्र ( गुजरात ) स्थित हालार 
जनपद के जासनंगर नामक स्थान का मूछ निवासी बताया है ( वीजक, 
प्र० १९१, चा० ३६ )) जामतगर का एक दाम नूतनपुरी भी था। वर्तमान 
जामनगर के भ्रणामी मन्दिर नौतनपुरी मे उनका जन्म धारण करना बताया 
जाता है। किन्तु इस सम्बन्ध मे निश्चित रूप से कुछ नहीं कहा जा सकता 
है। बीजको मे तरह-तरह की भामग्री विखरों हुई है और उनके भाधार 
पर किसी निश्चित निष्कर्ष पर पहुँच पाता दुस्तर काये है। डा० पीताम्वर 
दत्त बडथवाल ने वीजक की सामग्री का विस्तार से विश्लेषण किया है और 
यह सन्तव्य व्यक्त किया है--स्वासी प्ररणनाथ का जन्म जामतगर में आखिन 
शुक्ल १४, रविवार १६७५ वि० (७ अक्टूबर, १६१८ ई० ) को हुआ था 
( हिन्दी काव्य में निर्गुण सम्प्रदाय, यू० १३३, डा० रामकुमार गुप्त हिल्दी 
साहित्य को गुजरात के सन्त कवियों की देन, पृ० ४१ आदि ) । 
छाल्यशीम ठवकर ( दाविय ) परिवार मे स्वामी प्राणमाथ का जन्‍म 
हुआ । उतके पिता का नाम केशवराय और माता का नाम घतवाई था। 
उनके पिता जामनगर के राजा सत्ताजी के दरवार से सम्बन्धित थे । सभवत” 
उनके दीवान ये । जाम सच्ताजी का पघासन-कार १५६९-१६०८ ई० 
( १६२५-१६६२ वि० ) था । उनकी दो पतल्नियाँ थी, गिसमे पहली पत्नी 
का साप्त फूछबाई और दूसरी का नाम तेजबाई था । 
स्वामीजी का पितृ प्रदत्त वाछ नाम मिहिरणज या मेहराज धा। 
'मिहिर! श्रूतानी झब्द है, जिसका अर्थ सूर्य होता है। इस सम्प्रदाय के ग्रन्यो 
मे, ( यथा मुरीदास घामी धर्म अभियान, वृ० १० ) ज्वोतिषियों की एक 
अविष्पवाणी के आधार पर कहा गया है कि बडा होकर बाढुक मिहिरटान 
सूर्य के समान ओजस्वी होगा। इस दृष्टि से उनके मिहिररटाज नाम की 
सार्थकता मिद्ध होती है, वयोकि उतका भावी जीवन वस्तुत एक दिव्य ज्योति 
के समान श्रकाशित हुआ। 
प्रणणनाथजो के माता-पिता राधावल्‍छभ मत के थे। अत बाल्यकारू 
मे ही उन पर धामिक बातावरण का प्रभाव पड़ा । बढ़े द्वोकर जाम सत्ताजी 
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के राज दरवार से भी सभवत उनका सम्बन्ध रहा। गुरु देवचन्दजी के 
सत्सग बे कारण उनके मन में त्याग तया वैराग्य की भावना प्रबल होती 
गईं। देवचन्दजी के प्रभाव से मिहिरराज ने सुख-सम्पन्नता के जीवन को 
त्याग कर वैराग्य त्या ईश्वर भक्ति का मार्ग अपताया। शहस्थ से शहत्याग 
की प्रवृत्ति के मूल से उनके वे बाल्यकालीन धामिक प्रद्धत्तियां भो कारण 
थी, जो कि उनके धर्म-प्राण एवं भगवद्भक्त माता पिता से प्राप्त हुई थी । 
उन्होंने विधिवत्‌ देवचन्दजी से दीक्षा ग्रहप की और प्राणवाथ, इस नये नाम 
से कहे जाते लगे । 

देवचल्द और प्राणताप ने मिलकर देश की तत्कालीन परिस्थितियों को 
दृष्टि मे रखकर एक ऐसे भक्तिमा्ें का सृजन किया, जिसमे वैष्णब धर्म तथा 
इस्लाम धर्म, दोनों के उच्च विचारों का समन्वथ था। भाद्रपद छुबल 
चतुर्दशी, १७५१२ वि० (५ सितम्बर, १६५५ ई० ) को गुट देवचन्दजी 
( निजानन्दजी ) ने स्वामी प्राणवाथ को अपना उत्तराध्रिकारी नियुक्त किया। 


गुरु देवचन्दजी के शरीरण्याग के बाद उनके उत्तराधिकार को उनके 
पुत्र बिहारीजी और भ्राणनाथजी ने सेंमाछा | विहारीजी ने भी उनसे 
विधिपत्‌ शिप्पत्य ग्रहण किया था। बिहारीजी को जामनगर की गद्दी सौप 
कर प्राणनाथजी स्वय सम्प्रदाय के भ्रचार प्रसार के लिए निकल पड़े | समस्त 
काठियावाड तथा गुजरात मे क्षौघ्र ही उनके विचारों का प्रचार हो गया। 
थे पहले दिल्‍ली और तदनन्तर मध्यप्रदेश गये और अपनी दिद्वत्ता, प्रतिभा 
तथा थर्मेवृत्ति से उन्होंने तत्कालीन प्रचल्ति धर्म सम्प्रदायो मे अपने प्तम्प्रदाय 
के नाम को प्रतिष्ठित किया ॥ 

धर्म प्रचार के लिए उन्होने अन्य भी अनेक स्थानों का भ्रमण किया । उस 
समय प्रसिद्ध धम्ंप्रिय व्यक्ति सुलतात इमाम से मिलने के लिए ओर मुस्लिम 
धर्म तथा सस्कृति का मौलिक ज्ञात प्राप्त करने के उद्देश्य से स्वामीजी 
बगदाद तथा बसरा गये । उनके इस्लाम प्रर्म सम्बन्धी ज्ञान तथा विधारो 
से सुलतान बडे प्रभावित हुए । कहा जाता है कि अपने 'किरन्तन' प्रन्थ वा 
अधिकतर निर्माण उन्होने अपनी इमी अरब यात्रा के समय किया था। 

भारत दापस आकर उन्होंने अन्यान्य धर्मे-सम्प्रदाय के आचार्यों से घ्में- 
चर्चाएं की +। वे एक श्रौद एव क्ाकिक विद्वान्‌ के रूप में ख्याति श्राम्त कर 
चुके थे । अपने मत के सिद्धान्तो के प्रतिपादय के लिए उतका अनेक 
धर्माचायों से गधीर वाद-विवाद एवं शास्त्रा्थे हुए। धामिक ग्रन्थों से विदित 
होता है कि स्वामी प्राथनाथजी का हरिजों व्यास से गभीर शास्त्रा्े हुआ 
भा, जिसमे उन्होंवे विजय प्राप्त की ( द्रजभूषण इत्तान्त मुक्तावली, प्र० ४३, 
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चौ० २३, ५३ ) चिन्तामणि नामक “कवोरपन्थी” महन्त से भी उनका 
बाद-विवाद हुआ था । उस समय के वल्लभ सम्प्रदाय वे अनुयायियों से उनका 
निरन्तर वाद-विवाद होता रहा। गरुरुपुन्न बिहारीजी से भी उतका मतभेद 
हो गया था। विहारीजी चाहते थे कि उनका घर्मे-पन्‍्व विरोध तथा आछो- 
चना की अप्रेक्षा समस्वयात्मक अधिक हो । स्वामीजी की तमकंबुद्धि से वे 
अतहमत थे और उसके फलस्वरूप दोनों युरु-भाइयो मे रम्वे समय तक 
मारस्परिक मतभेद बना रहा । बिहारीजी के सकीर्ण तथा रूढिवादी विचार 
स्वामीजी को पसन्द नही ये । 


तत्कालोन राजबोीतिक परित्थितियों का प्रभाव 


स्वामी प्राणनाथ ने जिस समस्वयात्मक धर्म-मार्ग का प्रवर्तेत किया, 
बस्तुत वह तत्कालीन राजनीतिक परिस्थितियों से प्रभावित था। वह एक 
ऐसा समय था, जब कि हिन्दुत्व की रक्षा के लिए एक ऐसे धर्म-मार्ग की 
आवश्यकता थी, जो कि हिन्दुओ और मुसलमानों मे एकता की भावना का 
प्रतिनिधित्व करे । स्वामीजी के समय देश की धामिक स्थिति अत्यन्त 
शोचनीय थी। हिन्दुत्व के उन्मूछत के लिए तत्कालीन मुगछ झाहशाह 
औरगणेब ने देशव्यापी आन्दोलन छेडा हुआ था। औरग्जेब की इस हिल्दुल 
विरोधी नीति मे हिख्दुओ के धामिक आचारयों तथा राजाओ की शक्ति+ 
सचय तथा सगठन की भावना को उल्पलेरित करने के लिए विवश किया। 
आत्मरक्षा के छिए वे एक मच पर आने के लिए बाध्य हुए । 

हिन्दुओ के प्रति साम्प्रदायिक असक्भाव का वातावरण वस्तुत शाहशाह 
शाहजहाँ के शासनकाल मे ही आरम्भ हो चुका था। यद्यपि शाहजहाँ मे 
औरगजेब जैसी कट्टर घ॒र्मान्थता नही थी, तथापि उसने गुजरात, उत्तर प्रदेश 
ओर काइमीर मे अपनी अतिवादी दीतियों से भय का वातावरण फैछा दिया 
था। उसने हिन्दू मन्दिरों को ध्वस्त करने का भी क्षादेश दिया था और 
यह ऐलात कर दिया था कि हिल्दू जवता इस्ह्यम को स्वीकार करे ( कैम्ब्रिज 
हिस्द्री आफ इंडिया, भाग ४, एृ० २१७, मुगछ गवर्नमेट एण्ड ऐड्मिनिस्ट्रेशन, 
धृ० १६५, १७९ आदि )। इतिहास की घटनाओ से स्पष्ट होता है कि 
अपने पिता तथा पितामह की अपेक्षा द्ाहजहाँ में धामिक सहिष्णुताकी 
कमी की, ऑल्कि फीएर को जिया (दिलों ले कद आपरित सकरीमोद्य हे असिल 
हो गया था । 

औरगजेव के शासक होते ही देशव्यापी घामिक असहिष्णुता का उदय 
हुआ । उसने खुलकर द्विन्दू मन्दिरो, धर्माचार्यों और श्ञास्त्रों के विष्द्ध घणा 
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का प्रचार-प्रसार किया ॥ ज्ञान के क्षेत्र म हिन्दुओं की जो परम्परागत ख्याति 
एवं अभिरुचि थी, उसके प्रति भी उसने ईर्प्या के भाव व्यक्त विये। उसने 
हिन्दू मन्दिरों तथा विद्यापीठो के साथ ही ज्ञान के भण्डार पुस्तकालयो को भी 
नष्ट-अ्रष्ट करयाया। सर्वप्रथम उसने हिन्दुओ के प्रमुख घर्म-्तीय काशी को 
अपना छट्षय बनाया । १६६९ ई० मे उसने काञ्नी के प्रसिद्ध विश्वनाथ और 
गोपीवाथ मन्दिरों और १६७० ई० मे मथुरा के विख्यात केशवराय मन्दिर 
को ध्वस्त किया | केशवराय मन्दिर की मूर्तियों को उठवाकर उसवे आगरा 
मेंगवाया भौर उन्हे जहाँनारा मस्जिद की सीढियो पर चुनवा दिया, 
जिससे कि उन्हू पैरो से रौदा जा सके ( सर यदुनाथ सरकार औरणपजेब, 
१० ६-१० )॥ उसने हिन्दुत्व का प्रबल समर्थक राजस्थान को विश्लेप रूप 
से अपनी क्रूर नीतियो का छद॒य बनाया । मेवाड के रूगभग ढाई सो मन्दिरो, 
जिनमें उदयपुर, जयपुर और चित्तौड के विद्याल मन्दिरों का नाम उल्लेखनीय 
हैं, घ्वस्त एव नष्ट करा दिया । द्वारिका तथा अहमदाबाद के मन्दिरों को भी 
अपनी क्रूरता का छक्ष्य बनाया । प्रसिद्ध सोमनाथ मन्दिर को उसने कई बार 
ध्वस्त किया । हिन्दुओं के प्रति उसका सबसे निन्‍्दनीय तथा कर कार्य था, 
हिन्दुओ के घामिक उत्सवों तथा मन्दिर-तिर्माण पर प्रतिबन्ध लगाना | यह 
घटना १६६५ ई० की है। उसके वाद १२ अग्रैठल, १६७९ ई० को उसने 
हिन्दुओ पर 'जजिया कर! लगापा ओर उसे अदा न करने पर हिन्दुओ को 
मुसलमान बता दिया | हिन्दुओ को मुसलमान बनाने का उसने विशेष रूप 
से ब्यापक अभियान चलाया । 

औरगजेब की इस धर्मद्रोही कुटनीति से समस्त हिन्दू समाज मे भय 
त़्या अरक्षा की भावना व्याप्त हो गई। गशारा हिस्दु समाज अपने को 
निराश्चित अनुभव करने लगा और प्रत्येक हिन्दू परिवार अपनो सुरक्षा तथा 
मर्यादा कौ रक्षा के छिए चिन्तित हो उठा। किन्तु औरगजेब के इस घोर 
मन्याय का पश्रतिकार करते के छिए जहाँ एक ओर जयसिंह तथा शिवाजी 
जैसे हिन्दू सपूतो ने स्वय को सर्वस्व बलिदान करने की प्रतिज्ञा की, वही 
डूसरी ओर तत्कालीन धर्मप्राण सन्‍्तो, महात्माओ, फकीरो और सिद्ध 
महाएरुपों ने घा्मिक समन्वय का देखव्यापी तीत्र अभियान घछाया । 

इस घामिक अभिषान में जिन हिन्दू तथा हिन्दु-इतर सन्‍्तो, महात्माओ 
तथा फकीरो का महत्त्वपूर्ण योगदान रहा, उनमे स्वामी प्राणनाथ का नाम 
अग्रणी हैं।॥ उन्होंने एक ऐसे उदार एवं सहिष्णु धर्मपन्‍्थ का निर्माण किया, 
जिस पर चडने के छिए हिन्दुओ, मुसछमानों तथा जन्यान्य धर्मानुयायियो 
का स्वागत किया। उन्होंने राम-रहीम की एकता पर वलू दिया और 
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तत्कालीन मुग्त हयाहशाह ओऔरगजेब द्वारा व्यक्त धर्मान्यता के आतक को 
शान्त करने के लिए हिन्दुओो तथा मुसछमानों मे एकता स्थापित करने वा 
सराद्दतीय प्रयत्त किया । स्वामीजी ने हिल्डुओ के बेद, उपतिपद, गीता", 
“भागवत, मुसलमानों वे “कुरान, ईसाइयों के “इजीछ, यहूदियों के “जम्बूर, 
और दाऊद पैयम्बर के 'तौरेव! आदि घ्॒मे-ग्रत्यों से मानव मगलक7री धर्माज्ञाओं 
का सार छेकर उन्हें समाज में प्रचलित क्या ॥ इस कारण मुस्छमात उन्हें 
मेहदी, ईसाई मसीहा और हिन्दू बल्कि अवतार सानते थे । सर्वेन्धमें-समन्वय 
उनका लक्ष्य था। सत्ता वे स्वार्थों की रक्षा के छिए जिन धर्मान्ध शासकों 
ने स्वार्थंसिद्धिश धर्म करी आड में समाज को द्वरोह, वैमतस्य तथा असक्भाव 
के कोहरे मे भ्रमित कर दिया था, उनमे पारस्परिक वैर-विरोध उत्पन्न कर 
दिया था, उतके समाधान तथा उनकी एक्वा के छिए स्वामीजी ने धर्मे के 
सा्वेभौम स्वछप को प्रस्तुत किया । 

देश में धर्म के नाम पर जो घोर अधामिक सधर्ष छिद्र हुआ था और 
जिसके छिए एकमात्र उत्तरदायी चाहशाह औरपफ्जेब था, स्वामीजी से 
दिटली जाकर उप्तसे सीधे बात-चीत का निम्थय किया । अपने छगभग २५० 
अनुयायियों के साथ स्वामीजी १७२५ वि० (१६७८ ई० ) को हिल्‍्ली 
पहुँचे । वहाँ रूम्वे समय तकू स्थान-स्थान पर सत्सग स्थापित करे उन्होंने 
लोगो को धर्म का वास्तविक स्वरूप समझाया ) उन्होने शाहब्ाह से भेंट 
करने के' उद्देश्य से उन्हे एक पत्र लिखा ६ 

इसी बीच हरिद्वार में कुम्भ पर्व का समय आ या । वे उसमे सम्मिलित 
होने के छिए हरिद्वार चले गये। वहाँ उन्होंने समस्त देश से भाये हुए 
घर्मबेताओ की समाओ में अएने उदार विचारों की झास्त्र-समत व्यात्या 
की। स्वामीजी ते पुराणों तथा उपनिषदो को आधार मानकर ब्रह्मतत्त्य पर 
अपने विचार प्रस्तुत किये ॥ उनकी विद्वत्त, श्ास्त्रज्ञान की अद्भुत प्रतिभा 
से प्रभावित होकर विद्वत्समाज ने सर्व-समति से रवामीजी को 'विजयाभि- 
नन्द निष्केल़्क बुद्ध की उपाधि से समानित किया ) 

कुम्भ पर्व वी समाप्ति पर पुन दिल्ली छौट आये । उन्होंने शेख बदछ 
की सहायता से गौर विद्यात्‌ मौटवियों का सत्सय कर कुरात! का अध्ययव 
किया और (ुरान! के आधार पर हिन्दी मे कुछ सनदें लिखी । तदनन्तर 
कायम नामक एक सोछवी से उठ सनदों का फारसी में अनुवाद कराके 
उन्हे बादगाह के पास भेजा। बादशाह को श्रभाविव करने और धर्म के 
वास्तविक स्वरूप का बोघ कराने के उद्देश्य से उन्होंने अनेक प्रयास जिये। 
किल्तु उतका कोई प्रभाव बाइद्ाह पर न॒ पड़ा / अन्त से आयो को संकट 
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में डालकर वे विभेद होकर जुमा मस्जिद की प्ीडियो पर बैठ गये और ऊंचे 
स्वर मे 'कुरान' की स्वरचित सनदो को गाने रूगे । बादशाह तक फरियाद 
पहुँचाने के अपने प्रयासों को उन्होने जारी रखा। किल्तु परिणाम विपरीत 
ही हुआ । एक दिन बादशाह के काजियो ने स्दामीजी सहित उनके १२ 
अनुयायियों को कारामार मे बन्द कर दिया ॥ कुछ समप बाद थे कारागार 
से मुक्त हुए 

बादशाह औरणयजेब की कट्टर अमहिष्णुता और हिन्दू धर्मे के भ्रति 
उसकी कुनीति मे किसी प्रकार कौ आया से विरास होकर स्वामीजी से 
हिन्दू राजाओं को सयठित करने का अभियान चलाया। अपने ५००० 
अनुयादियों को लेकर बे १७३९ वि० ( १६८३ ई० ) को बुन्देखा वीर 
छत्रसाल को मिलने के लिए पन्ना ( म० प्र० ) आये। वुम्देलसण्ड के व्यापक 
क्षेत्र में छ्साल ने अपने अस्ामाजिक कार्यों से आतक सपाया हुआ था । 
स्वामोजी के संदुषदेशों से वह अत्यधिक प्रभावित हुआ और उसने अपनी 
कुप्रदृत्तियों का परित्याय कर दिया। उसने उनके घर्म-मार्ग को स्वीकार 
कर लिया ६ 

उधर बादद्याह्‌ औरंगजेब से मिलने के लिए स्वामीजी ने अपने प्रयास्रो 
की निरन्तर जारी रसा। उन्होने अपने चमत्कारी व्यक्तित्व से बादशाह को 
आतकित कर दिया । वादशाह ने अन्त में स्वामीजी की महानतां को स्वीकार 
किया और उन्हे दरबार मे उपस्थित होने को अनुमति प्रदान की । स्वामीजी 
दरबार में गये और अपने वार्तालाप से उन्होंने बादशाह को प्रभावित विया । 
स्वामी प्राषनाप के जीवन का यहू सर्वाधिक स्मरणीय कार्ये है कि उन्होंने 
अपने सदुपदेशों से औरयजैब के कठोर हृदय को धर्म की ज्योति से आलछोकित 
करने मे सफलता प्रात्त की । 


आजीवन धाभिक सघर्ष मे जूझ़ते रहने और हिन्दुत्व की रक्षा करने तथा 
समाज को घ॒र्म को वास्तविकता का सन्देद् देते हुए स्वाभीजी अपनी वृद्धावस्था 
को प्राप्त हुए। जीवन के अन्तिम दितो में वे नितान्त एकान्तवासी हो गये थे । 
घर्मन्मा्ं, का सारा दायित्व उन्होंने अपने सुज्रोग्य, छिप्पो, स्वपएपी, स्तत्ययत्स 
और स्थामी केसोदास को सौंप दिया था ॥ 
परम्परा का प्रवर्तत 


स्वामोजो का विघन प्रभा में क्रादण कृष्ण चतुर्देखो, १७५९ वि० 
(१६६४ ई० ) में हुआ ( डॉ० मरेश पराण्डब्या : घरापदाय सम्प्रदाय एव 
साहित्य, [० ५६-५७ ) $ उसके निधन के बाद स्वामी केप्रोदास ने सम्प्रदाय 
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के पृज्य ग्रन्थ का प्रामाणिक सकलन तैयार क्या। स्वामीजी के अनेक 
शिष्य प्रशिष्यो ने उनके कल्याणकारी धर्म के सदुपदेश नेष़ाछ, दाणिलिग, 
सिलीगुडी, काशी प्रयाग, वधेलखण्ड, उत्तरप्रदेश, विहार और पजाव आदि 
सुदुर अचलो मे प्रचारित-प्रस्तनारित क्यि | इन शिप्य-प्रश्चिप्यों के नाम थे--- 
नवरग स्वामी, ब्रजभूषण, वरूशी हमराज, छल्लूजी महाराज ( छालसस्री ), 
महाराज छत्रस्राछल, प्रचर्माधह, भट्टाचायं, मुकुन्द स्वामी, जुगलदास, चेतनदास, 
जीवन मस्ताना, गोपारूदास, मोहनदास और ज्ञानदास आदि | 

इस सम्प्रदाय की उन्नत परम्परा छगसग १८वीं घी तक बनी रही । 
आज भी पन्ना मे इस सम्प्रदाय के भक्त निवास करते हैं, किन्तु वर्तमान में 
सामान्यत धर्म की परम्परा शिथिछ पड गई । 


साहित्य निर्माण 

आजीवन धर्मे के बार्य में व्यस्त रहते हुए भी स्वामीजी ने सम्प्रदाय 
सम्बन्धी साहित्य के निर्माण में भी महत्त्वपूर्ण योगदान किया। सख्ती 
सम्प्रदाय से सवद्ध होने के कारण स्वामीजी ने इन्द्रामति तथा महामति, इन 
दो स्त्रीवाचक नामों से भी ग्रन्य-निर्माण किया । विद्वानों का अभिमत है कि 
उन्होंने अपनी आरब्भिक रचनाएँ प्राणनाथ ( प्राणनों नाथ ), मध्यकालीन 
रचनाएँ इन्द्रामति के नामसे और अन्त की रचताएँ महामति के नाम से 
की ( डा० नरेश पाण्डा प्राणताय सम्प्रदाय एवं साहित्य, पृ० ११-१२ )। 
स्वामीजी को १६ रचनाओ का विद्वानों ने पता लगाया है, जिनके नाम हैं-- 
१ “रास”, २ “प्रकाश ( गुजराती ), ३. 'पड्छतु”, ४. बलश ( गुज- 
राती ), ५. प्रकाश”, ६ 'वछूस', ७, 'सनन्‍्ध', ८. 'किरत्तन”, ९ 'पुराप्ता, 
१०, 'पिछवत', ११. 'परकरमा, १२ 'सागर', १३. 'घ्िनगार, १४ 
“सिन्धी”, १५ मारफ्तसागर! और १६. 'क्यामतनामा' ! मध्यप्रदेश स्थित 
पन्ना नामक एक छोटे-से नगर में स्वामी प्राणवाथ का एक विश्ञाक मन्दिर 
है, जहाँ उनकी वाणियाँ हस्वलेखो के रूप मे सुरक्षित हैं । 
सिद्धास्त-निरूपण 

स्वामीजी वेदान्त के श्रकाण्ड विद्वान ये, जो उनकी रचनताओ से ज्ञात 
होता है। उनके मत के अनुसार ईश्वर निराकार है। उसे मू्तिपुजा से श्राप् 
नही किया जा सकता है । स्वामीजी ने अपने धामिक सिदधान्तों को 'कुछ- 
ज्जम” के नाम से धचारित किया । उनके इस मत का सप्रह-ग्न्य 'दुलज्जम- 
स्वकूप' है, जो कि १८वीं घी में विदद्ध क्या सया । उनमे यह प्रतिपादित 
किया गया है कि समस्त प्रचछित धर्मे-दर्शतव 'कुलज्जम मत' में समाहित हो 
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जाते हैं। स्वाभीजी ने पोषित रिया-- मैं ईशाइपों वा मसीहा सुसतमानों 
बा मह॒दों और हिन्दुओ या निष्पकावतार हूँ। 

प्रणामी सम्प्रदाय ये! दार्शनित्त धिद्धान्तों बे मुह्य आधार भगवदगीता' 
और 'भागवत' रहे हैं। भगवद्गीता' मे ब्रह्म मे क्षर, अर और अशरातीत, 
होन रूप माने गये हैं । क्षर अर्यात्‌ नरवर, अक्षर अर्थात्‌ तीत्य अवियाशी 
और अक्षरातीत भर्षात्‌ परात्पर नित्य अपण्ड॥ इन तोनों तत्वों मे द्वारा 
ब्रमण जीवात्मय, ईश्वरौय तथा प्रह्मात्मया श्रिधा सृष्टि है। जो प्रात्पर 
अक्षरातीत ब्रह्मत्वर्व है. वही प्रधामी साग्प्रदाय वा आराध्य है । उसी गो 
'ध्रीराज' कहा गया है और उसी से क्षर तथा अक्षर प्रषाशित है। राब्षिदा- 
सस्दस्वरूप परप्रह्म को यहाँ 'स्व्तीणईत' बहा गया है । “इस सुवर्ण ये' रामाग 
प्रकाशित स्वेष्छा से सीठा बरनेवाफ़े और जगत्‌ ये कारणभूत अक्षरातीत 
परदह्य को जो विद्वान्‌ जान छेता है, वहू सौरिय सुछ-दु सो वा पत्यिग बर 
सब्चिदानन्द एरशह्ा में लीन होरर परम शातिति को प्राप्त करता है! ( ऐिेयार्ध* 
प्रदीप, पृ० ४६ ) | पढ़ी राष्विदानन्द ब्रह्म इस जगत्‌ मे भतिशिम्यित है। 
जगत्‌ में यह अपनी दस भूमियाओ ( णीछाओ द्वारा प्रतिगिग्वित है ( पुराज्ण- 
मह्वरूप, प्र० ३२७, चो० २ )। 

प्रणामी साम्प्रदाय मे शृष्ण मे! तीन स्वरूप माने गये हैं--वागुदेव दृष्ण, 
विष्णुस्वरूप द्वारिकाधीश और व्रजविद्वारी मन्दनस्दा । इस तीयो रूपों में ये 
अपनी तीन ऐीछाओ द्वारा प्रतिभातित है। ये त्तोनो लीठाएँ है--बास्तवी, 
ब्यावहारी और आध्यात्मिकी । अन्य भत्तो वी भाँति इस राम्प्रदाय मे 
अनुयाधियों ने भगवान्‌ वो पतितोद्धारण माना है और विभिप्त भावों बा 
आश्रय रौरर अपने उद्धार वे' लिए भगवान्‌ था अनुप्रह प्राप्त वरो था जिवेदन 
किया है। 

हंस सम्प्रदाय मे' अनुयायी तुछसी सारण धारण परते है और पैष्णवों वी 
भाँति सही तिछ॒क रचना करवे बीच मे घुषुम की विन्दी गाते है । 


राधासामी मत 


भारत के मध्ययुगीव धाधिक पन्‍्या में राघास्वामी मत का भी अपना एक 
प्रतिप्ठत् स्थान है । इस घामिक पन्‍्य के सस्थापक राधारवामी का जन्म भाद्रपद 
कृष्ण अष्टमी, १८७५ वि० ( १८१८ ई० ) से मुहल्छा गजी गली, कामपुर 
में हुआ था। उनका पैतृक नाम छाछा शिवदयार सिह साहब था। वे जाति 
के खंत्री तथा सदगृहस्थ थे और अध्यापन कार्य से आजीविका चलाते थे | 
अपने घर पर बैठ कर ही वे निरन्तर १५ वर्षों तक 'धुरति शब्द योग' का 
योगाभ्यास करते रहे । वे चिन्तनशीरू और एकान्तवास के अभ्यासी थे । 
योगस्ाधना मे सिद्धि प्राप्त कर उन्होंने १८६० ई० को वसन्त पचमी की 
तिथि से अपने घर ही सत्सग तथा घर्मंचर्चा करमी आरम्भ कौ । उनके 
सदुपदेशों से प्रभावित होकर अनेक लोग उनके भक्त हो गये और उन्हे गुरु, 
स्वामी या महाराज कहकर पुकारने लूगे। जीवन के लगभग १७ वर्षों तक 
उन्होने देश के विभिन्न अचलो मे जाकर सत्सग का छाभ प्राप्त किया । 
उनकी अटूट घाभिक निष्ठा से जनता भे उनका प्रभाव निरन्तर बढ़ता 
ही गया और विशेष रूप से गृहस्थ सम्राज उनके सत्सग मे योगसाधवा 
तथा चिन्तन के कार्यक्रमों मे सम्मिलित होते गये । भक्तजनो के भजन-कीर्तत 
के लिए उन्होने 'सारबचन' नाम से एक ग्रन्य की रचना की, जिसे कि आज 
भी राषास्वामी मत का एकसात्र आ्रामाणिक ग्रन्थ माना जाता है। भक्ति 
में लीन भगवदाराधन करते हुए १९३५ वि० ( १८७८ ई० ) को आपाद 
कृष्ण प्रतिषदा को उन्होने समाधि ग्रहण को । उनकी सूमाधि आज भी आगरा 
के स्वामी बाय में वतमान है, जो कि राधास्वामी सम्प्रदाय के भक्तजनो का 
एकमात्र तीथ्थ है । 
सस्‍्वामीजी के बाद उनके द्वारा सस्थापित इस धर्म-मार्ग का ध्रवर्तत 
उनके उत्तराधिकारियों ने किया ) उनके उत्तराधिकारी राय शालग्राम सिंह 
हुए, जिन्हे कि “गुर हजूर साहद' के नाम से कहा जाता था। वे भी एक 
सदशहस्थ थे और ऐसे प्रथम भारतीय थे, जिन्होंने पोस्टमास्टर जनरल का 
उच्च पद प्राप्त किया था । उन्होने ही परम ग्रुरु स्वामी महाराज का राधा- 
स्वामी नामकरण किया और तभी से उनके नाम से इस घ॒र्मशाखा को 
'राघास्वामी सत” से कहा जाने लगा। एक भक्तजन के रूप में उन्होंने 
जीवन-यापन किया और गुर द्वारा प्रवर्तित घर्मेमार्ग को प्रशस्त किया। 
इस मत पर उन्होने लगभग ११ ग्रन्थो की रचना की। तीस वर्ष तक वे 
गुझुपद पर बने रहे । ६ दिसम्बर १८९५ ई० को वे परलोकवासी हुए । उनके 
गरुरुभाई, अर्थाद्‌ राधास्वामी दयालु के शिष्य बाबा जयमगल सिंह, बाबा 


राघास्यामी मत ३१७ 


बस्पा गिह और बादा गरीयदास हुए। द्वासीयाते राधास्‍्याभी गरामी 
तीए अछा अछग गदियों था मठों ही स्थापया मी | याबा जयमंगछ दिह ते 
व्यास ( पजाय ) में बाद्या बप्पा शिह । तरतारण में और याबा गरीबदास 
ये दिल्ली मे तीए गह्धिमा भी रबावया थी । ये घीता सारा दा गीयो गदहिया 
के प्रथाम महंत थे। दवा तीयो गदहिया पी परम्परा भी आगे बढ़ती गई । 
अब तप इस मत थी सात गहियोँ स्थायित हो चुरी हैं। प्रधाय गद्दी आगरा 
के दपालयाग मे है 

आगरा की श्रम गद्दी बे उत्तराधिष्रारी हर महाराज शालिप्राग मे 
बाद श्रीग्रह्मांवर मित्र शीयरे गु हुए जो मि महाराज नाम से पहे जाते 
थे। इस परम्परा गे आगे भी अनेग' उद्दराधिरारी गुद हुए । उग्गे कारा- 
प्रसाद तिह ( उपनाम रारगार साहय ) उशराशियरी मों। छापे फशद 
आदवें गुर रार आनदरयरप हुए, जिनरों 'याटयजी' हे! गाम से कहा जाता 
सा। उटी आगरा वे विद दयारू बाग में एव! भव्य सठ की रधावया 
मी भी, जहाँ आज भी निर्प पाठ और सरसंग होता है 4 

राषाह्वामी मत भी अपनी यह विशेषता रही है वि उसकी गुर परग्पदा 
गे सभी एररप हुए जिद्ोते सत्संग आपोजित वर ध्यात राषा गिरा द्वारा 
आर्मोप्तति रचा भगवद्भतति था प्रदार प्रसार दिया 
शिद्धास्त निरपण 

राधारवामी पता मुस्यत मोगशाथवां का है) गष्यप्रि रादुगुर मे रुप से 
रवाभीती थी पूजा शधां ध्याग भिराय मा वि्रग है. राधापि छापा रघात 
परमाहीत है ) परतुग़ एस मत थो विर्गुण साधना मा ही एव अंग गाया था 
ग्रकधा है। उग्यो मोग विधाय स्‍याए वे! चार अग है-राद्गुरु, सप्ताम, सत्संग 
भौर अयुराण । इस सत्र में शीश, प्रत सीयर ग्रूतिपूता, जप, सष, गर्म" 
मएड जोर यर्णाभ्रम आदि मो शोई गायता जह्दी दी गई है । 

इस राम्मदाय है अगर तियम और तविद्धांय है। उसमें परमात्सा सो 
रर्यशतिमादु, राबेश आनारखरूप और भैधाय या यथा है। धारा 
उनही मूल शक्ति है जो हि उलट बर राधा उच्चारण में यरिय्तित हो जाती 
है । राधारवागी उस रागयकिमाव्‌ परसात्मा बा पाम है. जो दि श्रीषृष्ण 
से भी आगीए हैं और जिगफे दारा भृब्दि का गेजा हुआ। संसार मे जय 
अधरम, अव्यायार और अस्याय होता है. राय वरमारमा रवय अवतार या झप 
घारण वर धृथ्थी घर अवतरित होता है और यर्मे, आचार दया ग्याय बी 
रगायमा कर छोर भी व्यवस्था बरता है। जीय की भुक्ति पुक्तिवा एक ही 
माये या साधन है--ग्ोगरायना द्वारा राधारवाबी का शामीध्य प्राप्त 
करता । शाधारवामी परब्रद्म हैं और जीवारसा उयवी अंश | साधा द्वारा 
जोवात्या को आदिवर्ता ( स्वामी ) की उपस्त्धि द्वोती है । 


३१८ भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


इस मत में मुक्ति के वीत साधन बनाये गये हैं--राधास्वामी का नाम- 
स्मरण, राधास्वामी स्वरूप दर्शत और आत्मधारा शब्द का निरन्तर चिन्तन । 
प्रथमावस्था मे साधक के मन में सासारिक विषयो की प्रधानवा रहती है, 
जिन पर तिरत्तर नामस्मरण से विजय प्राप्त वी जा सकती है। दुसरी अवस्था 
में धामिक विषयो की प्रधानता रहती हैं, जिसमे गुरु-सत्सग का विधान किया 
गया है। तीसरी अवस्था मे शुद्ध तत्त्व की अनुभूति होती है, जिसके लिए 
गुरु-उपदेश श्रवण करना, गुरु चरणों में बत होता, उनके वस्त्र, जुठन तथा 
पादाध्यें को पवित्र मान कर ग्रहण करना और उमके प्रसाद को पवित्रता से 
प्राप्त करना बताया गया है। इस तीसरी अवस्था में ग्रुर की दृष्टि मे अपनी 
दृष्टि को निहित करना और भक्तिपूर्वक आत्मशक्ति को द्यौतित करना है। 
इन तीनो प्रकार के साधनों का रहस्य मुरु से ही ग्रहण किया जा सकता है । 
गुरुमुख से प्राप्त इस रहस्यमय ज्ञान को सर्वंथा गोपित रखने का विधान है । 

सम्प्रदाय के समस्त अनुयागियों को प्रविन्न जीवन धारण करना 
आवश्यक है। उन्हे विनय, क्षमा तथा शान्ति का वरण करना चाहिए। उन्हें 
चाहिए कि वे मास, मदिरा, हिंसा आदि अनाचरणो से विरत रहे और सादा 
जीवन ब्यतीत करें । 

इस पन्‍्थ भें गृहस्थो के अतिरिक्त साधु जीवन व्यतीत करनेवाले अनु- 
याथसियों के लिए ग्यारह प्रकार के नियमो का निर्देश किया गया है। वे नियम 
हैं--१ व्यर्थ भ्रमण न करना, २ सत्सग की अनुमति होने पर ही बाहर भ्रमण 
बरना, ३ आश्रम से बाहर जाने के छिए निर्धारित आज्नापत्र प्राप्त करना, 
४ किसी से भी धन सग्रह न करना, ५. किसी अन्य सत्सग में सम्मिलित 
होने बे लिए केवल मार्गव्यय और भोजन प्राप्त करमा, ६ श्रतिदित सत्सग में 
अनिवार्य रूप से सम्मिलित होना, ७. सत्सग के लिए सतत कार्यरत रहना, 
< सत्सगों मे अभिरुचि तथा उत्साह रखना, ९ परोपकार के निमित्त ही 
बहिगेमन करना, १० य्रुवक-युवतियों से सदा द्वूर रहता और ११ गेडुवा वस्त्र 
धारण करना । थदि कोई साधु इन नियमो का नियमित रुप से पालन नहीं 
करता तथा दो से अधिक नियमो कर उतलघत करता है तो उसे सत्सग से 
पृथक्‌ कर देने का विधान है। ढृद्धा स्त्रियाँ भिक्षुणी की इंत्ति वा वरण कर 
हि हैं। किन्तु भिक्षाटन नहीं करना होता है। सभी प्रकार के साधु सन्‍्तो 
बदुए भोजन-वस्त्र की व्यवस्था सम्प्रदाय की ओर से होती है । 
बामी सम्प्रदाय आचार विचारों की दृष्टि से उदार एवं सार्वभौम 
है। उसुष के ये भी जाति घ्॒में का व्यक्ति सम्मिलित हो सकता है, किन्तु सभी 
को सत्सग - फुल ने करेता आवश्यक है। इस पन्‍्य के अनुयायी जात-पाँत का 


ज्षद भाव नह पते और सुधारवादी हैं। गृहस्थ हो या त्यागी, सभी उसमे 
सम्मिलित हो सकते हैं । इस मठ की साधना पद्धति निुंण योगमार्गे की है । 
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रामानन्दी रामावत सम्पदाय 


देप्णव थर्म के इतिहास में “रामाबत सम्प्रदाय” का अनेक दृष्दियों से 
अपना गहत्त्वपूर्ण स्पान है। इस सम्प्रदाय के सस्यापक स्वामी रामानन्द थे । 
वैष्णव घ॒र्में के अनुयायियों में आराधना उपासना की भित्नता के कारण मुख्यत 
तीन घमंशालाएँ प्रकाय में जाई । एक झाखा राघाकृष्ण की उपासक, दूसरी 
विष्णु की उपासक और तीघ्तरी राम-सीता की उपास्तक थी। यद्यपि ये तीनो 
शाखाएँ उपास्य की दृष्टि से प्रारस्परिक भिनता रखती हैं, तथापि तीनो का 
आधार सगुण भक्ति होने के कारण उनमे पारस्परिक समानता भी है । भगवान्‌ 
राम ओर माता सीता को अपनी घामिक निष्ठाओ का हेतु एवं आधार मान 
कर और उन्हें जगत्‌ का सर्जेक, पालक तथा सहारक मान कर जिस छोक- 
सपूजित वैष्णव धासा का उदय हुआ, उसे ही “रामानन्दी सम्प्रदाय या 
*रामावत सम्प्रदाय' के नाम से कहा जाता है। 


पुराणों मे वणित दश्ावतारों की परम्परा में विष्णु के अनेक अवतारों में 
दो अवतार मुख्य माने गये हैं, जिनके नाम हैं--रामावतार और इृष्णावतार । 
इस दोनो अवतारी महापुरुषों वे! प्रति देवत्व की निष्ठा रसनेयाठा समाज 
आज भी समस्त भारत मे व्याप्त है । रामकथा की व्यापकता यद्यपि 'रामायणा 
मे पूर्व की है तथापि राम को आराध्य-उपास्य के रूप भे कब से माना जाने 
लगा, इसका सही ऐतिहासिक आधार खोज निकाहूना प्राय कठिन है | विष्णु 
बे राम तथा इृष्ण अबतारों मे रामावतार प्रयम एवं प्राचीन है । जहाँ तक 
राम की प्राचीनता का प्रश्न है, उसका उल्लेख ऋग्वेद (१०॥६०।४ ) 
और ब्राह्मण-प्रन्यो ( घतपथ ४। ६। १। ७ ) तथा ऐतरेय ( ७। २७। ३४ 
बादि ) में हुया है। किन्तु इन उल्लेखो का सम्बन्ध दाशरथी राम से नही 
है । राम-ताम के इन उल्लेखो से इतना ही आाध्यय निकलता है कि राम-नाम 
का कोई प्रश्चिद्ध राता हुआ। राम के अवतारी स्वरूप का स्पष्ट एव व्यापक 
उल्लेख स्वृप्रथम 'रामायण” तथा “महाभारत” मे ही देखने को मिलता है। 
यद्यपि इन दोनो भ्रन्यो में जो रामकथा दी गईं है, उसका मूल आधार वया है, 
यह कहना कठिन है, तथावि उसका अनुश्नील्न करने पर इतवा अवश्य कहा 
जा सकता है कि जैन वोदो के साहित्य मे उल्लिखित रामकथाओ से वह भिन्न 
है । डा० याक्रोवी के मत को सारगभित मान बर फादर क्ामिल बुल्के 
(६ रामकथा, पृ० २८, १०४ ) का कहना है कि चेदो तथा ब्राह्मण-य्नन्थों मे 
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उल्लिखित दाशराथ राम वैदिक देवता इन्द्र के रूपान्तर मात्र है। उनका 
कहना है कि कालान्तर में वही राम पश्चिम भारत में वछराम की उपासता 
के रूप में और पूर्वी भारत मे दाशरथि राम वी उपासना के रुप में प्रचलित 
हुएं। वैदिक प्रसगा मे इन्द्रपत्नी कही जानेवाली सीता, रामपत्नी 
सीता ही हैं / 

पुराणों में विष्णु के विभिन्न अवतारो मे रृष्णावतार को ही प्राथमिकता 
प्राप्त हुई और कृष्ण की आराधना उपासना-भक्ति के अनेक स्वरूपों के आधार 
पर वेष्णव धर्म के क्षेत्र भे अनेक धामिक सम्प्रदाय प्रचछित हुए । किन्तु जब 
बवामन वराह, नृर्सिह, परशुराम तथा राम आदि अवतारो को आधार माना 
गया, दो उपासना के क्षेत्र मे भी विभिन्नता छक्षित हुईं । उस अवस्था में 
कृष्ण के अतिरिक्त राम का महत्व भी प्रकाश में आया। कृष्ण तथा राम 
के अवतारों के अतिरिक्त अन्‍य गवतारों की आराधना का श्षैत्र सीमित 
एवं आच्ल्षिक रहा। किन्तु इृष्ण की भांति राम की उपासना का आधार 
व्यापक रूप में छोकमात्य हुआ और रामभक्ति को भी व्यापकता से अपनाया 
जाने छगा । यद्यपि राम के नाम पर विभिन्न ग्रन्थों मे दलराम, भागंवराम 
तथा दाह्रधि राम की विधिन्नता पाई जाती है, तथ्यवि दाशरथि राम 
को ही उसमे श्रेध्रता प्राप्त है। दाशरथि राम की इस श्रेप्रठा या प्रमुखता 
वा आधार वाल्मीकि मुनि की “रामायण' है। “रामायण” से ही राम के 
व्यापक स्वरूप का दिग्दशेन हुआ ) 

राम के नैतिव तथा आध्यात्मिक ऐम्रयेंमय स्वरुप का सर्वांगीण निरूपण 
“रामायण” में ही सर्वप्रवम देखने को मिलता है। राम और वाल्मीकि, 
क्योकि समकालीन थे, अत ऐसा प्रतीत होता है राम के उपासको का 
एक वरगें उनके समय में आ चुका था, जो उनके अवतारी स्वरूप की और 
अलौकिक ऐश्वर्य की महिमा का गुणगान करने छग गया था। तत्पश्चातु 
उपनिषदो, पुराणा, काब्यो और दाटका आदि साहित्य के विभिन्न अगो मे 
राम के उदात्त, लोकमगलकादी एवं सर्वंगुणोपेत चरित का व्यापक वर्णन 
खोकश्रृत हुआ । 

यदावि इसवा पुष्द प्रमाण नही मिलता है कि राम को विष्णु के अवतार 
के रूप म कब से लोक्मक्ति का स्वस्प प्राप्त हुआ, विन्तु किल्मीकि रामायण 
के बाद.ई० पुर्द प्रथम शती में वर्तमान महाकबि कालिदास वी कवियों से, 
विशेध सप से "रघुक्‍्स' महाकाव्य से, विदित होता है कि राम को अवतारी 
महापुरुष एवं मर्यादा पुरुषोत्तम के रूप में लोकसख्याति प्राप्त हो चुकी थी। 
उन्हें देवत्व के रूप मे वरण क्रिया जाने छगा था । फिर भी इस आशय का 
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प्रमाण नही मिलता है कि भारत के धामिक इतिहास में राम को अराधना- 
उपासना के आधार पर रामोपासको का सम्प्रदाय कब से प्रचलित हुआ था । 
'रामावत सम्प्रदाय” द्वारा उपास्य भगवान्‌ राम सातवें अवतार थे। 
'तारकोपनिषद' ( रा२-५ ) मे रामावतार की महिमा के सम्बन्ध में कहा 
गया है कि 'राम' 'ओम्‌' शब्द का वाघक है। इस वँदिक व्याहृति ओम! मे 
रामावतार कौ समस्त महिमा समाहित है। “अ' से ब्रह्मा की उत्पत्ति हुई, 
जो रामावतार मे जाम्ववान्‌ ( ऋक्षो के राजा ) हुए ॥ “उ' से विष्णु ( उपेन्द्र ) 
की उत्पत्ति हुई, जो सुग्रीव ( वानरो के राजा ) कहलछाये। “म! से शिव 
का प्रादुर्भाव हुआ, जो हनुमान हुए। 'सानुनाप्तिक विन्दुः से दात्रुध्न की 
उत्पत्ति हुईं । 'ओम्‌' के नाद से भरत का जन्म हुआ । इस छाब्द की 'कला! 
से लक्ष्मण उत्पन्न हुए। उत्तके 'कलछातीत ध्याव! से लक्ष्मी उत्पन्न हुईं, जो 
कि सीता कहलछाईँ। इन सबके अनुझासक परमात्मा विश्वछ्प स्वर्य शीराम 
के रूप मे अवतरित हुए। इस प्रकार राम का अवतरण विश्वनियन्ता के 
रूप मे हुआ, जिन्‍्होने एक सदुशहस्थ के रूप में जन्म घारण कर अपने आदर 
चरित्त से पारिवारिक सम्वन्धो और छोक-ज्यवहारों की उदात्त एवं भनुकरणीय 
परम्परा को स्थापित किया । 
इस घरती पर राम के अवतरण का एक महान लक्ष्य था। उनसे पूर्व 
परशुरामावतार के द्वारा क्षात्र तथा ब्राह्मण शक्तियों का सामंजस्य और 
उतके पारस्परिक सम्बन्ध विच्छिन्न हो गये थे। इस कारण भारत को 
परम्परागत धामिक व्यवस्था विकेन्द्रित हो गईं थी । ब्राह्मण वंश मे रावण 
जैंसे अत्याचारी सस्कारो वाले व्यक्ति का जन्म होने लगा था। राक्षसी 
भ्रव्नत्तियों का प्रभाव बढता जा रहा था ओर सात्त्विक प्रव्नत्तियो के प्रतिनिधि 
क्षीण होते जा रहे ये । इस पेपम्थ तथा अनाचार को समाप्त करने के लिए 
रामावतार की आवश्यकता हुईं! यह अवतार क्षत्रिय कुछ मे इसलिए 
उत्पन्न हुआ, जिससे क्षात्र-धक्ति के साथ ब्राह्मण-शक्ति का सामजस्य पुन. 
स्थापित हो सके । यही एकमात्र उपाय था, जिसके द्वारा विखण्डित एवं 
विच्छिन्न राष्ट्र की विक्रेन्द्रित शक्तियों मे समन्वय स्थापित किया जा सके । 
इसलिए अगवान्‌ ने क्षत्रिय वश मे जन्म धारण किया और आदस पातिद्नत्य 
धर्म एवं सतीत्व को रक्षा के लिए भगवान्‌ की आधाक्षक्ति महामाया भगवती 
सीता को सहचरी के रूप मे वरण किया। 
जहाँ तक राम और क्ृष्ण के अवतारी स्वस्पो को लोकप्रियता एवं 
महृत्त्व का सम्बन्ध है, राम का जीवन मर्यादा, वीरता तथा आदर्श पालन 
की दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है । कृष्ण की भाँति राम ने किसी सिद्धान्त या मत की 


हे२४ भारतीय घधमं-भाखाएँ ओर उतका इतिहास 


स्थापना नहीं की और न ही वैसे उपदेश दिये । राम एक थादर्श एवं प्रमिद्ध 
प्रतापी राजवश से सम्बन्धित होने के कारण लोक मे अनुकरणीय, वक्षय, 
उदात्त आद्झों की स्थापना की दृष्टि से हृष्ण की तुलना में भिन्नता रखते हैं । 
कृष्ण की अपेक्षा उनका अवतारी स्वरूप किसी प्रकार भी न्‍्यून नहीं ठहरता 
है। दाशरथि राम, जो अपनी वद्म परम्पस मे प्रश्चस्त एवं महाव्‌ थे, विष्णु के 
अवतार के रूप में छोकभक्ति के सहज मसाख्यम बने सये । लोक मे उतका 
अलोकिक दैदी विभूतियो से सम्पन्न स्वरूप छोक की आराधना उपासना का 
विषय वन गया ॥ यद्यपि कृष्णावतार कौ कपेक्षा रामावतार बी पुराणों मे 
उतनी प्रशस्ति देखने को नही मिलती है, तथापि जहाँ तक उनकी छोक- 
प्रियता का सम्बन्ध है. इष्णावतार बी अपेक्षा उनका किसी भी प्रकार का 
कम महत्त्व नहीं है। उनके इस अवतारी स्वरूप को जैन-वोद़ों के साहित्य 
में भी वरणीय माना गया है | इस दृष्टि से भारतीय जन मानस में रामावतार 
को वहीं थद्धा-निष्ठा प्राम्त हुईं, जो इृष्णावतार में देखने को मिलती है । 


इस प्रकार रामावतार का एक सोहेश्य माघार था। रामावतार के युग 
में राष्ट्र की जो स्थिति थी, रामानन्द के समय भी राष्ट्र कौ वही 
स्थिति थी। देश वी विदेन्द्रित दक्तियों मे समन्वय स्थापित करने के उद्देश्य 
से रामानन्द ने राम को आधार वनाया। किन्तु “रामावत सम्प्रदाय! थी 
अपेक्षा रामभक्ति की परम्परा अधिक प्राचीव है ! ऐसा प्रतीत होता है कि 
वैष्णव धर्म के प्रचलित सम्प्रदायों से प्रभावित होकर अछूय से राम सम्प्रदाय 
का प्रचलन हुआ। इस दृष्टि से इस सम्प्रदाय का आरम्भ 44वीं 4३वी 
शती ई० के वाद ही माना जा सकता है। यद्यावि इससे पूर्व ७वी-८वी शी 
में कुलशेखर आदि आलूवार भक्तों ने रामभक्ति की महिमा को पहले ही 
लोक प्रचारित कर दिया था, तथापि रामभक्ति का जो स्वरूप छोक प्रचलित 
हुआ, ११वीं शतती के बाद का ही है। १३वीं झती ई० मे वैष्णव सम्प्रदाय 
के संस्थापक मध्वाचार्य ने बदरिकाश्रम हिमालय से भगवान्‌ राम की प्रतिमा 
को छाकर उसे अपने श्विप्य नरहरिती्य को दिया था और उन्हाने उस मूर्ति 
को उडीसा के जगन्नाथ मन्दिर में स्थापित किया था। इस प्रकाद मध्याचार्य 
द्वारा रामभक्ति की परु् स्थापना हुई और उठी छोकमग्रठकारी थाती 
उत्तर से दक्षिण को पहुँची । रामभक्ति को इस थावी की राष्ट्रव्यापी बनाने 
का श्रेय स्वामी रासानन्द को है । यद्यपि रामातत्द से पूर्व नामदेव तगा 
त्रिलोचन आदि वैष्णव भक्त कवियों ने महाराष्ट्र मे बोर सदन तेथा बेनी 
आदि भक्तो में उत्तर भारत में रामोपासना का पहले ही अ्चलन कर दिया 
था, तथापि उसको व्यापक जनाराष्य बनाने का श्रेय स्वामी रामानन्द को है | 
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स्वामी रामानन्द का जन्म प्रयाग ( इलाहादाद ) के एक कान्यकुब्ज 
प्राह्मण परिवार मे १२९९ ई० ( १३५६ वि० ) को हुआ था । उनका प्रैनृक 
नाम रामदत्त था ! प्रयाग में ही अपनी प्रारम्भिक शिक्षा प्राप्त करने के बाद 
वे काज्षी यये । वहाँ उनकी भेंट विशिष्टादईतवादी विद्वान स्वामी राघवानन्द 
से हुई । उनसे रामानन्द ने सम्प्रदाय की विधिवत्‌ दीक्षा ग्रहण की और तब 
से वे रामानन्‍्द के नाम से कहे जाने छगे । स्वामी रामातन्द वी गुरु-परम्परा 
इस प्रकार है---रामानुज-देवानन्द हरिचन्द-राघवागन्द और रामानन्द। इस 
प्रकार जिन बिट्वानो ने स्वामी रामानन्द को रवामी रामानुज का प्रथम शिष्य 
बताया है, उनका अभिमत युक्तिसगत नही है । 
शिक्षा दीक्षा ग्रहण करने के बाद स्वामी रामानन्द देशाठन को निकले | 
उन्होने देश के विभित्त अचलो का एवं तीर्यों का भ्रमण किया, अनेक 
विद्वानों तया धर्मानुयायी जाचार्यो का सत्सग प्राप्त किया। अन्त भे थे काशी 
लोट भपे । किन्तु इस वीच धाध्रिक विवाद उत्पत हो गया। रामानत्द 
के सम्प्रदाय में परम्परा से यह नियम प्रचकित था कि भोजन के समय 
भोज्य पदार्थों पर किसी अन्य की दृष्टि नहीं पडनी चाहिए। ऐश़ा होने पर 
बहू भोजन आग्रह्म एवं अपवित्र समझ कर फेंक दिया जाता था। स्वामी 
रामानन्द ने देशाटन के समय इस नियम के प्राहन नही जिया था और 
इसे वे व्यय का आडबम्वर भी मानते थे । अत वे काशी में अपने गुरु-वन्धुओ 
के पास लौट आये, तो उन्होंने स्वामी रामातन्द का डहिष्कार कर दिया। 
साथ ही यह भी प्रचारित कर दिया कि सम्प्रदाय के नियमों का पालन न 
करने केः कारण दे पतितो की श्रेणी मे जा पिरे हैं। उनके दीक्षा गुर स्वामी 
'राघवानद ने भो सम्प्रदाय के अनुपायियो की इस आपत्ति का समर्थन किया । 
फलस्वरूप खान-पान, वर्ण-व्यवस्था, जात पौत तथा ऊँच-नीच के विवादों 
को लेकर अपने शुरु तथा गुरु-बन्धुओ से उनका गहरा मतभेद हो गया। 
स्वामी रामानन्द धर्म की इस सकी्णेता को अमान्य समझकर स्वय ही अछूग 
हो गये । उहोंने अपने नये धर्में सम्प्रदाय को प्रचलित किया, जो कि 
*रामावत्त सम्प्रदाय! के नाम से कहा गया 8 
इगशी में वे पचणगा थाट पर रहने लगे | रवामीनी के धामिक विचार 
बडे उदार और सावभौम थे। वे देश के विभिन तीर्यों तथा घामिक स्थलो 
का 'झ्रमण कर चुके थे और भिन्नभिन्न धर्मों के अनुयायियो के सम्पर्क मे 
रह चुके थे । इस्लाम घर्मानुयासियों का भी उन्होंने समा किया। उन्होंने 
तत्कालीन ममय में प्रचल्ति सभी धर्म पन्‍्यो के उच्च बिचारो को ग्रहण कर 
उनमें समत्वय स्थापित किया और भगवदु-भक्ति के नये पन्‍्य का प्रचलन 
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किया। थद्यपि स्वामी रामानन्द मे पूर्व शढकोप, मधुर कबत्रि और कुछशैेखर 
आदि आखवार भक्त कवियों द्वारा राम नाम वी महिमा वी टोक से व्यापक 
प्रचार हो चुका था और तत्पश्ात्‌ रामानुजाचार्यें जैसे वैष्णवाचा्य ने राम 
की भक्ति तथा उपासना को सम्यक्‌ आधार बना लिया था, तथापि रामो- 
पासला को एकमात्र आधार वनाकर स्वतत्र रामोपासक सम्प्रदाय को स्थापित 
करने का श्रेय स्व्रामी रामानन्द को ही दिया जाना चाहिए। उन्होंने ही 
बैप्णव-माघना के इतिहास में सर्वप्रथम 'पडल्षर राममत्र' को बीजमत्र” के 
कप में स्वतत्र मप से प्रतिष्ठित किया। उत्हींते परस्पधा से चली का रही 
बैप्पवाचायों की सीमित एक सक्रीर्ण सर्यादाओं से अपने संत शो मुक्त कर 
मनुध्यमात्र के लिए रामनामजब का अधिकार घोषित दिया । रामातन्द की 
इस उदार धामिक स्थापना का प्रभाव निर्मुशपत्यी निराकारवादी सनन्‍्तों पद 
भी पडा। सन्त कबीर ने नि्युण ब्रह्म से तादात्म्य स्थापित कर रामानन्द 
दएण प्रदलित नाम-साएता को न॒था मोड पिया ५ उनके परवर्ती दनाक« 
दादू, गुलाल तया जंगजीवन थादि तक््तवेता सन्‍्तों ने भी दामनाम को निर्गुण 
पन्‍्य का आधार स्वीकार क्रिया। रामानन्द वे रामभक्ति मार्ग वे सगृण, 
साकारबादी भत्तो ने भक्ति तथा प्रेम के भाव से और निर्दुण निराकारबादी 
सन्तो ने ज्ञान वया योग के द्वारा उमका सामीप्य प्राप्त क्रिया। इस प्रकार 
रामाननद के प्रभाव से राममक्ति का विभिन्न रुपो में विकास हुआ । 


स्वामी रामानन्द द्वारा स्थावित एवं प्रवर्तित उस उंदारतावादी घ्मे- 
शाखा के मूठ में एक दूरदर्मी उद्देश्य निद्चित था । उनके समय १ हेवीं-4४वीं 
शी का बह ग्रुग हिल्हू धर्म तथा सस्क्ृत्रि के 7रिए एक आसम्र सकठ से 
आच्छन था। देश में बढते दुए इस्लाम अ्रभाव के कारप दिल जनता वे 
समक्ष धर्मेरक्षा का एक नया सकट उपस्थित हो गया था! ऐसे समय घर्मे 
वी खत्रीर्णता, एकाग्रिठा तथा अनुदारता वो आधार बनाविर घर्मेनचार के 
लिए समाज में प्रवेश करता निरापद नहीं था। इसके अतिरिक्त धर्मान्धिता 
ओर क्ट्ूरपस्यी विचारों के फ स्वरूप जो पारस्परिक कटह एवं द्वस्द्ध चद 
रहे थे, उनमे सामजस्य स्थापित करमे की समयोचित आवश्यकता थी। इस 
उद्देय को दृष्टि में रखकर स्वामीजी ने अपने नये धर्म-पन्‍्य को अधिक 
स्‍ोकानुतृद बनाने को कोशिश की। उन्होंने तत्वालीन हिन्दू-मुस्तिम जनता 
के समक्ष एक ऐसे सर्देग्राह्म धर्म मार्ग का श्रवर्तन किया, जिसमें सभी घर्मो 
तया जातियों के लोगो के लिए समाम स्थान था। स्वामीजी वी इस उदार 
धर्ममावना से प्रभावित होकर जिस निष्टा एद उसुक्ता से उसको हिन्दुओं से 
अपनाया, उसी उत्सुकता एवं श्रद्धा से उसमें मुसत्मान भी सम्मिल्ठि हुए । 


रामानन्दी रामावत सम्प्रदाय डर 


वस्तुत स्वामीजी ने इस नये धर्म पन्‍्य की स्थापना इसल्ए की थी कि 
उस समय बउ्ते हुए मुस्लिम आनक को कम किया जा सके कौर हिस्दुत्द 
की रक्षा के साथ-साथ एक ऐसे जवतारी आराध्य को घमंप्राण जनता की 
आराधना का केन्द्र बनाया जा सके, दो स्वय प्रजानुरागी हो और जिसके 
चरित थे साईभौम मटनीयता विद्यमान हो। ऐसा नैतिक चरित राम 
का ही था। स्वामीजी ने सभी धर्मों, जातियो ठया दर्यों के छोगो को 
इस नये धर्माचल में समेदा। उनको विध्रिवत्‌ दीक्षित क्िया। क्या हिन्दू, 
क्या मुसलमान, जुलाहा, चमार, झूद, जाति-वहिष्डत, याद, क्षत्रिय, यहाँ तक 
कि स्वियो ने भी स्वेज्छा से स्वामीजी के घ॒र्मे-सम्पदाय को वरध किया। 
मिखो मे भी उसको आदए-समात्र दिया। इस प्रकार स्वामी रामातन्द 
द्वारा सधस्‍््याउित *रामावतार रुम्प्रदाय बडी त्दरित झवति से मारे देश मे फैला 
ओर साथ हो उसके प्रभात से बहुरस्‍्यक गुस्लिमि समुदाय, और विशेष रूपए से 
तत्झालीन मुगर शामक भी जूता न रहा । 








युग की प्रदृत्तिपों को दृष्टि मे रखकर उन्होंने एक ऐसे धर्म-मार्य वा 
प्रवर्तेन किया, जिसमें साथवा-उपरासना की शास्त्रीय बटिलताएँ, यौगिक 
फ़ियाएँ और कर्मक्ाण्ड वी रूद्वियं नहीं थींग जिसको दरघ करने से भक्त 
को भगवान्‌ की हृषा-दया-प्रीति सहज में ही प्राप्त हो सहऊुती थी। उनके 
इस उदार धर्मे-पन्‍्य मे विदछोकीनाथ भगवान्‌ राम और उंग्रण्बननी मसाता 
स्तोता को लोक्ष्मगछकारी दयामय हीझायों का अशिव्यवन था । 

अपने मत के प्रचार-प्रमार के लिए स्दामीजी ने वीतराग वैराणियों का 
सपठन तैयार किया। उन्होंने नये घामिक् जायरण कया सूतरपातव किया 
जिसमे हिन्दुस्द की ठो रक्षा हुई ही, टिन्दुओं के प्रत्ति घामिक विरोध भी 
झियिद्ध हुआ । 








सिद्धान्त-निहूपण 


सैदान्विक दृष्टि मे स्दामी रामानन्द विद्विष्टाईत बेशन्त मत्र के जनुडादी 
थे। उनके सिद्धास्तो मे सगुण-निर्मुण, दोनों का समन्वय देखने को मिलता 
है / स्कोओं ने हह्य सच्य व्ाब्य ऑीरानफक्षे भनिर्दुघ रूपरे कग उम्पत्त 
विरूपण फरते हुए उनकी अतन्य भक्ति को मोजझ का जब्यवहिवोषाप स्वीकार 
किया है । उनके मतानुसार रास के भाव मीठा की उपायता की प्रसुखता 
है। सीता यद्यप्रि राम को परनी हैं, किन्तु स्वामीजों ने उन्हें आद्याश्क्ति 
के रूप मे स्ंप्रयम प्रतिप्रित क्रिया | वे दिव्य-क्ली एव स्वने-श्री हैं, दो तप 
से प्राप्त हुई हैं। दे ही दिश्व को चेदनावेवन घकुति हैं । 
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श्रीराम को उन्होंने ब्रह्म मावा है और इस प्रकार सौता-यम की युयद्क 
उपासना आराधना पर व दिया है। भगवाद्‌ शेप्री और जीव उनका छ्षेप 
है। भगवान्‌ ही समस्त जीवो के स्वामी हैं ॥ जीव परतत्र है और भगवाद्‌ 
की निहुंतुक कृपा को प्राप्त किये विना उनको मोक्ष वी प्राप्ति नही हो सकती 
है। भगवान्‌ और जीव के पारस्परिक वही सम्बन्ध हैं, जो पिता-पुत्र, रक्षक- 
रदय, सेव्य-सेवक और आत्मा-आत्मी का है। राम ही जगतु के स्रप्टा एव 
पालक हैं। उन्ही मे वह विलीन हो जाता है । 

ब्ेता युग मे आविर्भूत श्रीराम अयोध्या वे सू्येव्ी राजा दक्चरथ के पुत्र 
और विध्णु बे! साक्षात्‌ अवतार हुए) उन्होंने छोक में धर्म, नीति ठथा 
मर्यादा की स्थापना की। अत वे मर्यादा पुरुषोत्तम कहलाये । ये न्याय, 
सुख तथा शान्ति से सम्पन्न रामराज्य के प्रतिप्राता थे और आध्यात्मिक, 
आधिदेविक तथा आधिभौतिक विभिन तापो से रहित परब्रह्म परमेश्वर थे । 
राम आर्याव्‌ 'रमण करने वाला”, विश्व को अपने सौन्दर्य से विमोहित करने 
बाला, पुरुषोत्तम, साक्षात्‌ विष्णुस्वहूप एवं सर्वव्यापी हैं । इस दिव्यरूप को 
स्वामीजी ने जीवो का इष्ट बताया । 

सीतापति भगवान्‌ श्रीराम समस्त ग्रुणो के आकर, सत्यस्वरूप, आवेन्‍्द- 
मय एवं चित्स्वरूप हैं। वे छोकोत्तर वछशाली, अदभुत दिव्य धनुपधारी एव 
आजानुवाहु हैं। परम पुरुषोत्तम स्वरूप श्रीराम, सीता तथा रक्ष्मण के साथ 
नित्य विराजमान रहते हैं। वे ज़ीवो के स्वामी हैं और जीवो के मनोवाछित 
घर्मं, अर्थ, काम तथा मोक्ष देनेवाले कल्पतर हैं। राम साक्षात्‌ ब्रह्म हैं भौर 
सीताराम के उपासको वे आराध्य । 

स्वामी रामानन्द ने भगवान्‌ श्रोराम के अचावितार ( प्रतिभावतार ) के 
चार रूपो--व्यक्त, सै, दैव और मानुय--की पूजा योडपोपचारपूर्वेक करते 
का निर्देश दिया है। सीताजी ही थ्रीराम की प्राप्ति का एकमात्र उपाय 
हैं । स्वामीजी के अनुस्तार जीव शेप है और भगवादु जीवो के स्परामी हैं। 
जीव मुमुश्नु औौर युभुणु, दो प्रशार का है। इन दोनो की भी अनेक कोटियाँ 
या श्रेणियाँ है। सत्त्व रज-्तम गुणों से युक्त, ईश्वराधीन रहने वाछी और 
अहकारादि उत्पन्न करने वाली सत्ता ही प्रकृति है ॥ 

स्वामीजी के! मतानुसार भगवान्‌ की कृपा से सासारिक यन्धनों से 
मुक्त होकर साकेत छोक को प्राप्त कर परत्रह्म भगवान्‌ राम वे! साथ नित्य 
क्रीडारत होना ही मुक्ति है। सावेत भगवान्‌ का दिव्य छोक है । 

इम प्रकार छोकम्गलकारी, उदार, सावंभौम धर्म का सन्देश देते हुए 
आजीवन श्रीराम की भक्ति मे अवग्राहितद, छोक के कदथावतार स्वामी 


रामानन्दी रामावत सम्प्रदाय श्र 


रामातन्द ने अपने साधना स्थान काज्नीजी के पचमगा घाट पर १४६७ वि० 
को मोक्षत्व प्राप्त किया । 

उनके दारीरान्त के बाद उनके शिष्यो ने पचगगा घाट पर एक मठ की 
स्थापना की थी, जिसको घमंद्रोहियो ने नप्ट कर दिया था। आज भी उनकी 
स्मृति में वहाँ एक प्राधाण वेदी निर्मित है, जिस पर स्वामीजी के प्रदचिद्ध 
अकित हैं। 
आचार-पद्धति 

धामिक मान्यताओं की दृष्टि से रामातनन्‍्दी वेंष्णव विष्णु के सभी 
अवतारो को मानते हैं। विन्तु राम को अपना अनन्य इष्टदेव मानते हैं। 
शामानुजी वैष्णवो को भाँति वे राम-सीता की युगल सूति की आराधना 
करते हैं। शालिग्राम और तुछठसी पर भी उनकी आस्था है। “रापपूर्वता- 
पवोयोपनिपद” ( ४॥७॥१० ) में कहां गया है कि रामावत-पूजा पद्धति में 
सीता तथा राम की युगल मूर्तियाँ पघराई जाती हैं । राम श्यामवर्ण, पीताम्बर 
धारण किये हुए, जूटाकृतिकेश आजानु भुजाएँ, क्ण-कुण्डझघारी, गछे मे 
बनमाला, घनुपन्वाण घारण किये हुए, अप्टसिद्धियों से सम्पन्न, प्रसन्न एव 
दपयुक्त मुद्रा, वाई ओर स्वृतत्र या जघा पर आधूत माता सीता की प्रतिमा, 
दिव्य रत्तो से विभूषित हाथ मे दिव्य कम धारण फिये हुए माता सीता 
साथ में बाई जघा पर हाथ ठेके हुए एवं हाथ जोड़े हुए हनुमाद्‌ और इस 
युगल मूर्ति के पीछे लक्ष्मण सड़े दिखाये गये हैं। रामपचायतन में चारो 
भाई, सीता और पार्षद हनुमान्‌ अकित होते हैं॥ “रामावत सम्प्रदाय! मे 
हनुमान्‌ को आदरणीय पद दिया गया है ॥ 

*रामावत्त सम्प्रदाय/ के अनुयाधियो का दीजमंत्र “ओम रामाय नम 
है और ताब्रिक उपासना का मत्र “रा रामाय नम ” है। पथ्चपरि आचार- 
विचारों की दृष्टि से रामानन्दी भक्त रामानुजी भक्तो से भिन्नता रखते हैं, 
किन्तु वे थरो-सम्प्रदाय का चिह्न धारण करते हैं । इस दृष्टि से रामानुजियो 
और रामनन्दियों मे कोई विश्लेप अन्तर वही है / रामावेन्दियो कार विलक 
कुछ छोटा होता है और उनकी पुड़ की अन्‍्तर्वेती रेखा मे भी कुछ अन्तर 
होता है। इत सम्प्रदाय ने शुफतओरी, डिन्दुनी, रक्तत्रों और लस्करी आदि 
अनेक प्रकार के तिलक भ्रचवलित है । जय राम, जय सीताराम या सीताराम 
उनके अभिवादन वाक्य होते हैं ॥ 
साहित्य-निर्माण 

स्वामीजो अपने युग के महापुरुष तो थे ही, अपितु भप्रकाण्ड विद्वान्‌ भी 
थे । ये वेद, उपनिपद्‌, दर्शव, पुराण जोर तत्त्वविद्या के उद्भुट आाचाये थे । 


३३० भारतोय घमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


रामानुज बे 'छोभाषप्य' और “वाल्मीकि रामायथ' के प्रति उनको बगाघ 
निष्ठा थी और इन दोनो ग्रन्यो का उन्होंने अध्ययन किया था॥ बन्य 
सम्प्रदाय-प्रवर्तक आचार्यों की भांति उन्होंने भी अपने सम्प्रदाय के अनुरूप 
“ब्रह्मसूत्र', *भगवदर॒गीता' और उपनिषद्‌, इस प्रस्थानत्रयो पर भाष्य ल्खि 
था। उनके भाष्य का नाम आनन्दभाष्य है। यह भाष्य-ग्रनन्थ उनके तत्त्व- 
विद्याविषयक भ्रभोर ज्ञान का परिचायक है। 


इस प्रकार स्वामी रामानन्द ने प्नन्य-रचना के प्रति कम और घर्मे अचार 
के प्रति अधिक ध्यान दिया है। वास्तव मे उस युग क्षो जो परिस्पितियाँ 
थी और स्वामोजी क्षो अपने उदार विचारों के कारण परग-पय पर जिन 
विरोधो तथा सघर्षों का सामना करना पडा, उनके कारण संभवत उन्हें 
प्रन्ध-निर्माण के लिए एकान्त एवं स्वस्थ वातावरण प्राप्त नहीं हो सका । 
उनके विरोधियों वा एक वर्य ऐसा बन गया या, जो उनका प्रत्यक्ष-परोक्ष मे 
कटु जआाछोचना करने रूया था और उतके पन्य के प्रति देष रखता था ॥ 

स्वामोजी के बाद उनके अनुयायियों ने व्यापक रूप से साहित्य का 
निर्माण कर उनकी परम्परा को भ्रश्मस्त क्िया। जिस प्रकार रामानुबी 
सम्प्रदाय का साहित्य बहुधा हिन्दी मे है, उसी प्रकार रामाननन्‍्दी सम्प्रदाय 
का साहित्य भी बहुधा हिन्दी मे है। यही कारण है कि जनसामान्य मे आज 
भी रामानन्दी रामभक्तों की परम्परा बनी हुई है॥ उतकी इस परम्परा का 
प्रवर्तेन एवं समर्थन सन्त सम्प्रदाय के बहुसख्यक भक्तो, महात्माओ और सन्‍्तो 
ने किया । 


नये सम्प्रदाप को स्थापना और शिप्प परम्परा 


स्वामी रामानन्द आरम्भ मे स्वामी रामानुजाचार्ये के थ्री-सम्प्रदाय के 
अनुयायी थे। उन्होने श्री-सम्प्रदाय की दीक्षा विशिष्टाद्रेतवादी आचायें 
स्वामी राघवानन्द से ग्रहण की थी। किन्तु जब वे देशाटन से छोटे और 
उनके गुरु तथा गुरुभाइयो ने खात-पात के नियमों वी अवहेलना करने के 
अपराध में उन्हें पतितों की थ्रेणो मे जा गिराया, तो उन्होने थरी-सम्प्रदाप 
से अपना सम्दन्ध तोड दिया । स्वामी रामातन्द तथा उनके जनुयायियों ले 
रामानुजी वेप्णव तिलक घारण नहीं क्या और छात-पाँत, खाननयाव 
सम्बन्धी आचार भी उनके थी-वंण्णवो से समिन्न ये। यह समभव है कि अपने 
दक्षिण निवास के समय वे थरी-सम्प्रदाय से सम्बन्धित रहे हो, डिन्तु उत्तर 
भारत मे आकर उन्होंने अपना नया रामावत सत स्थापित किया और राम- 
अक्ति पर बल दिया 3 
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झैव सम्प्रदाय की भाँति वैष्यव रुम्प्रदाय में भी 'अवधूत' कहे जाते हैं । 
जब स्वामी रामातन्द ने स्वंत्तामान्य को साति-वर्ग प्रमे के भेद-भाव के 
बिता अपने सम्सदाय में दीक्षा ग्रहण करने का अधिकार दे दिमा था, तब 
उन्होंने अपने शिष्यों को 'अवधूव” यह नया नाम दिया । उम्रका अर्य यह या 
कि उन भ्िप्यो ने अपने पुरान पूर्दवर्ती स्वेच्छाचार के रूप को त्याग दिया 
या । उन्होने श्रेष्ठ घामिक जीवन वरण कर अपनी व्यक्तिगत चर्या को समाप्त 
कर दिया था और समाज तथा प्रकृति के दन्धनों को तोड़ दिया था। ऐसे 
रामानन्‍्दी स्ाप्ु झकरमतानुयायी दशतामी सन्यासियों से अधिक कठोर होते 
हैं ओर बनुश्मासनात्मक तथा त्यागमय जीवन विताते हैं । 


स्वामी रामानन्‍्द के इन सामविक घाविक उपदेधों का व्यापक प्रभाव पडा 
और बडी सतया में समाज उनका अतुयायी बना । नाभादास के 'भत्तमाल 
में स्पारी रामानत्द के बारह ज्िप्यो का उल्लेख हुआ है, जिनके नाम ये-- 
१. क्‍्योर, २ रैदास, रे. पीषा, ४ सुरसुरातन्द, ५ सखानन्द, ६. भवानन्द, 
७ धता, ८ सेन, ९. महानन्द, १० परमानन्द, ११. स्रियानन्द और 
१३ अनस्तानन्द | इन लिप्यो से स्वामी रामानन्द के रामताम को जन- 
सामान्य की निष्ठा का विषय बनाया। जैसे उनऊ ये पिप्य दा्शमिक विचारो 
मे उदार थे, बैसे हो घामिक जास्‍्याओ को दृष्टि से भी समनन्‍्वयवादी ये । 


स्वामीजी के अनुप्राधियों में अनेक ऐसे विद्वान, वषि और सन्त हुए, 
जिन्होंने अपने विचारों, अपनी कृतियों ठपा दिव्य बाधियों से धर्मप्राण भारतीय 
जनता को उसके ददात्त एवं आइशंसय चरिद को बनाये रखने के लिए 
प्रेरित क्या । ऐसे सन्तो में सन्त कोल्ट्दास का नाम उल्लेखनीय है। ये 
स्वामी राम्रानन्द के समझालीन ( १ृ४वों झती ईं० ) मे वर्तमान ये और 
“रामावत सम्प्रदाप' के बनुयायों थे। किन्तु किसी मतभेद के कारण बाद मे 
ये रामानन्दी मतानुधावियों से अलग हो गये थे और उन्होंने अपने स्वत 
“लाको मत! को प्रतिष्ठा की॥ इस नर्े छामिक भत का आये जिनना विस्तार 
हुआ, इस सम्बन्ध में कुछ भी ज्ञात नहों होता है । 


'रामातन्दी सम्प्रदाय के अनुयायी रामोप्राप्तक बैष्ण कवियों में स्वामी 
अग्रदात वा नाम उल्लेखनीय है। नाभादाप्त इन्ही के शिष्य थे और इन्हीं 
की प्रेरणा से उन्होंने 'भक्तमाल' को रचना की थी । इनका जन्म १६६२ वि० 
के लगभग माना जाद्य है। जयपुर ( राजस्थान ) की बल्ता नामक प्रसिद्ध 
गद्दी के ये सस्यापक थे । उतकी गुरु-परम्पया इस प्रशार है--चमानन्द, 
अनन्तानन्द, इृछादाम ( अध्टछाप के दृध्यदास से भिन्न ) और अद्ददास। 


श्श्४ भारतीय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


वर्तेमान रामानन्दी सम्प्रदाय के अनुयाय्रियों के सात प्रमुख अखाडे हैं, 
जिनके नाम हैं--१ निर्वाणी, २ खावी, ३ सन्तोपी, ४. निर्मोही, ५ बल+ 
भद्दी, ६ टाटम्वरी और ७ दिगम्बरी । इनमे से अधिक्तर अखाड़े सम्प्रति 
त्याग, सेवा, भगवद्भक्ति की परम्परा का निर्वाह करने की अपेक्षा वैभव, 
सम्पत्ति तथा प्रभुत्त वी ओर अधिक आकषित है। अपनी वैभवपूर्ण महिमा 
को प्रदर्शित करने वी दिशा में उनकी अधिक अभिरुचि दिखाई देती है। 
उनकी अपनी परचायतें है। उनके महन्त एवं मठाघीश् छोग व्यवसाय तथा 
घनोपाँन करने मे प्रदत हे। घर्माचरण की मूछ भावना तथा परम्परा को 
उन्होने लगभग उपेक्षित कर दिया है ॥ 


रामदासी सम्भदाय 


वैष्णव धर्म को मध्यकाछीन ध्ाखाओ में “रामदासी सम्प्रदाय! का भी 
एक नाम है। स्वामी रामानन्द ते वैष्णव धर्मकी जिस रामोपासना का 
निरुपण अपने “रामावंत सम्प्रदाय में किया, उसका प्रभाव आगे के अनेक 
घ॒रमप्रवर्तेक आचार्यों तथा सन्‍्तों पर परिलक्षित हुआ। 'रामदासी सम्प्रदाय! 
उगी का परिणाम है। इस सम्प्रदाय के सस्थापक आचार्य स्वामी रामदास 
था समर्थ रामदास वा जन्म गोदावरी नदी के तट पर स्थित जाम्गाव 
( या जम्मू ) नामक स्थान मे रामनवमी तिथि को १५३० घक ( १६०८ 
हूँ० ) को हुआ। उनका पैतृक वाल्य नाम नारायण था। उनके जीवन के 
सम्बन्ध में अनेक चमत्कारी प्रसंग इतिहास में देखने को मिलते हैं ॥ 


कहा जाता है कि रामभभक्ति मे उनकी वाल्यकाल से ही स्वाभाविक अभि- 
रूचि उत्पन्न हो गई थी। वे स्वभाव से एकान्तप्रिय थे और प्राय अपने- 
आप में विचारमम्न रहा करते ये। उनके सम्बन्ध भे यह भी कहा जाता है 
फि माता के मनाने पर किसी तरह थे विवाह के लिए तैमार हुए थे कोर 
बड़े आग्रह करन पर विवाह-वेदी तक गये थे । किन्सु एकाएक आन्तरिक 
प्रेरणा से वे सजग हुए और विवाह-मण्डप से भाग गये थे । वहां से चछकर 
के मासिक के ससीष पचवटी मे एुक गुफा से छिप गये थे $ तद से उन्होंने 
घोर वैराग्य का जीवन व्यतीत किया । 


योगी रामदास के साधनासय कठोर जीवन के अनेक प्रेरणादायी प्रसग 
देखते को मिलते हैँ । पचवटी के निकट हाकली नामक स्यान पर गोदावरो 
नदी के जल में आकृष्ठ ड्व कर उन्होंने निरन्तर बारह वर्षों की रम्वी 
अवधि में ग्रायवीजप तथा रामजप किया। अपने इसी साधना-काछू में उन्होगे 
चपदित्र घामिक एवं विद्या को नगरी नाप्तिक भे सुझोग्य विद्वानों का सत्सग 
प्राप्त कर उनसे बेद झ्ास्त्रो तथा घामिक विषयो का विधिवत्‌ अध्ययन किया। 
अपने कठोरतम तपस्वी एवं विद्याश्यासी के रूप में वे एक शिद्ध साग्त एवं 
विहन्‌ पुरुष के रूप स प्रसिद्ध हुए 

शकराचार्य की परम्परा का अनुसरण करते हुए समर्थ रामदास ने 
भारत के चारो अचलो एव चारो प्रतिप्ठित प्रसिद्ध पुरातन तीथाँ का दर्शन- 
प्रमण किया। तीये अरमण की इस यात्रा को पस्थान करने से पूर्व उन्हींने 
अपती तपस्यलों राक्ठी में महावी हमुमान्‌ की मूत्ति को प्रतिष्ठा करके 


३३६ भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


उसके समक्ष देशोद्धार का सकत्प किया ) देश के विभिन्न अचलो तथा त्ीर्य- 
स्थानों का भ्रमण करते हुए उन्होने देश की तत्कालीन परिस्थितियों का 
अध्ययन किया । उन्होने अनुभव किया कि देशवासी अनेक प्रकार के सकटो 
से घिरे हुए हैं और जन-मानस का आत्मवछ क्षीण होता जा रहा है तथा 
परम्पराएँ विस्मृत होती जा रही है । उन्होने समाज में कर्मयोग की स्थापना 
कर उसे उद्वोधछित करने का सकत्प किया। हृष्णा नदी के पवित्र तट पर 
समर्थ रामदास ने अपने कर्मश्रधान घममत की भ्रतिष्ठा की, झिसको कि 
*रामदासी सम्प्रदाय” के नाम से कहां गया | उनका यह सम्प्रदाय राष्ट्रीय 
पुनर्जाग रण का झखनाद था । 

स्वामीजी ने एक सुग्रठित शिष्य-मण्डली तैयार की और धर्मे-प्रचाराय॑ 
उसे देश के कोने-कोने मे भेजा। उनका धर्म-सन्देश महाराष्ट्र के घर घर 
तक पहुँचा । उनकी कर्मेंठ शिष्य-मण्डली ने निरुत्साहित, विपन्न एवं उदासीन 
जनता को धर्म-मार्गे पर चलने के छिए प्रेरित किया । उनके अनुयायियों ने 
जन-मानस मे उसके परम्परागत मूल स्वत्वों तथा गौरवान्वित जीवन की ओर 
सचेत किया । 

निरन्तर ईश्वर चिन्तन और तीर्याटन के कारण उनकी प्रज्ञा स्वत 
प्रस्फुटित हुईं और उनके सिद्ध एवं चमत्कारी व्यक्तित्व का प्रभाव समाज पर 
इतना अधिक परिकक्षित हुआ क्रि कहा जाता है महाराज शिवाजी स्वयं 
उनके पास आये और उन्हे ग्रुह के रूप मे वरण किया। यह घटना १६५० ई० 
की है । सभवत तभी से उनवे' नाम के आगे समर्थ द्ाब्द योजित हुआ। 
स्षिवाजी को शौर्य तथा गौरव प्राप्त कराते से उन्ही का योगदान रहा है 

यदहापि समर्थ रामदास की प्रेरणां से शिवाजी ने ससार त्याग दिया 
था, तथापि स्थामीजी ने ऐसे कर्मठ एवं त्यागी व्यक्ति को राष्ट्रीय उत्थान 
की ओर प्रदत्त कर उन्हे तत्कालीन हिन्दुत्व के सकट को दूर करने के लिए 
प्रेरित किया । उन्होने झोली छेकर भिक्षाटन तथा सन्यास धारण करने की 
अपेक्षा शिवाजी को हिन्दू धर्म तथा सस्क्ृति पर छाये आश्षत्न सकट को दूर 
करने के उद्देश्य से कमंमार्ग पर छगाया । स्वामीजी के प्रोत्साहन से शिवाजी 
ने हिन्दुत्व के उत्थान के लिए जो कार्य किया, इतिहास मे वह अवि- 
स्मरणीय है ! 

समस्त देश मे, और विश्लेप रूप से महाराष्ट्र में हिन्दू सस्कृति के 
पुनद्त्थान वे लिए स्वामीजी ने जो कार्य किया, वह स्वर्णाक्षरों में छिखा 
गया। दोनो महापुरुषों ने मिलकर धर्मे सरक्षण एवं घर्मे-जागरण के लिए 
जतता को उद्वोधित किया | हिन्दू साम्राज्य की स्थापना के महान्‌ कार्य 
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मे सहाराज शिवाजी को समर्थ रामदास का सहयोग सहायक सिद्ध हुआ । 
स्वामीजी के आदेश तिर्देशो पर महाराज शिवाजी ने राष्ट्रीय सगठव का 
अपना सकल्‍प पूरा किया । 


जीदन का उत्तरा्ड 


अपने समस्त जीदन काल मे स्वामी समर्थ रामदास लोकहितकारी कार्यो 
भे छगे रहे । उनसे शिवाजी ने आश्ौप श्राप्त कर हिन्दू साम्राज्य की स्थापना 
का अपना सकल्प साकार किया। जीवन के अन्तिम समय शक १५७२ को 
स्वामीजी ने सतारा के समीप सज्जनगढ़ को अपना स्थायी निवास बना 
छिया था। अपनी श्षिष्य मण्डली द्वारा वे देशवासियो को उनके कर्तेव्यो वे 
प्रति जागल्क करते रहे। छत्रपति शिवाजी को राज्य-सचालन मे उनका 
पथ प्रदर्शन करते रहे | शिवाजी वे निधन के बाद उनके उत्तराधिकारी 
सभाजोी को उन्होने परम्परा को आगे बढाने वे लिए निरन्तर प्रोत्साहित 
क्िया। क्न्‍्तु शिवाजों की वर्धस्वी परम्परा को बागे बढ़ाते मे तथा उसे 
सुरक्षित रसने मे सभाजी सफ्छ त हो सके ॥ 

अपने सुझोग्य शिष्य हिन्दुत्व तथा राष्ट्रप्रेस की श्वलल्त दीपशिखसा के बुझ्ठ 
जाने के कारण, शिवाजी वे तिध्वत के आघात से स्वामीजी ते १६८९ ई० को 
शरीर त्याग दिया । सण्जनवगढ मे उन्होने शरीर छोठा। वहाँ पर आज भी 
रामदासी मन्दिर तथा राम्दासी मठ विद्यमान है । उनकी पवित्र समाधि भी 
मही पर बनी है। इसी कारण सम्प्रदाय का यह सर्वश्रेष्ठ तीर्षस्पान है । 
हिल्दुस्व के प्रति गवे करने वाले प्रत्येक देशवासी के लिए यह पुण्य स्पान है 
परम्परा का प्रवतंच 

स्वामी समर्थ रामदास ने डिंस धर्म ज्ञाखा बी स्थापना की थी, उनके 
जीवन काल में ही उसको देशब्यापी छोकश्रियता प्राप्त हुई। उन्होंने जीवन 
के उत्तराद्ध मे ऐसे सुयोग्य उत्तराधिकारी को साम्प्रदाप के उन्नयन का 
कार्यभार सौंप दिया या, णो उनक्ता प्रमुख शिष्य बौर अभिन सहयोगी था। 
किन्तु असमय भे ही शिवाजी का निधन हो जाने के कारण स्वामीजी को 
बडा आघात लगा । महाराज शिवाजी ने सभाजी को अपना उत्तराधिकारो 
बताया था। किन्तु बे सफल ने हो सकते | फिर भी सभाजी ने जीवत के 
अन्तिम समय मे जिस साहस, झशोयें ओर परम्परा की गरिमा का परिचय 
दिया, उससे उनकी पिछली अपकीति धुल यई | उन्होंने अपने निकटतम मित्र 
एवं सछाहकार कविकरूश के सहयोग से अपनी गोरवरक्षा दे लिए बौरगजेव 
की क्षक्तिश्चाली मुगल सेना से लोहा छिया और अन्त में सुगलो द्वारा बन्दी 
बनाये जाने पर ११ सार्च, १६८९ ई० को दोनो को मृत्युदण्ड दिया गया । 
देशरक्षा के छिए बलिदान को उनकी जीवन-आहृुति ने, निराश महाराष्ट्र के 

रर भा० 
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जन-मानस में नई स्पू्ति का सचार क्या । यद्यपि “रामदासी सम्प्रदाय! की 
ब्रमवद्ध शिप्य-परम्परा स्थापित न हो सकी, तयापि उनवे आत्मगौरव वे 
जो थीज स्वामीजी ने वोये थे, ममस्त हिन्दू समाज के हृदयों मे वे उग चुदे 
थे। व्यापक हिन्दू समाज में स्वामी रामदास और छत्रपति शिवाजी के 
गौरवशाली व्यक्तित्वो की गहरी छाप आज भी अमिट है। 


प्रिद्वान्त-निडपण 

स्वामी समर्थ रामदास एक महान्‌ सगठनकर्ता थे । उन्होंने अपने जीवन 
का छद्य राष्ट्रीय एकता और समाजोद्धार बनाया था। इसलिए दार्भनिक 
या सैंद्धान्तिय विषयों के प्रतिपादन वी ओर उतका ध्यान नहीं रहा । उन्होंने 
अस्य सम॑-सामयित आचार्यों बी भाँति अपने सम्प्रदाय की, अपने मत्त की 
पुष्टि के लिए न तो प्रस्थानत्रयी पर भाष्य-्टीका लिसी और न कोई ऐसा 
ग्रन्य लिखा, जिसमे सम्प्रदाय वी आचारिक तथा वैचारिक विशिष्टता का 
प्रतिफादव हो ) अपने 'दास्वोध” मे उन्होंने अवश्य दााप्म॑तरिक विपयो पर 
प्रकाश घला है, किन्ठु उनके ये विचार सम्प्रदाय के सिद्धास्त्रो का प्रतिप्रादत 
करने वी अपेक्षा सामान्य दार्शविक विषयों से सवद्ध है। 'दासबोध! का 
पूर्वार्ध इस दृष्टि से अवछोकनीय है । 

स्वामीजी ने अपना उपास्यदेव श्रीराम और मंदहाबद्ली मादति वो 
बताया है । उनसे पूर्व “रामावत भम्प्रदाय/ के संस्थापक यामुनाचार्य और 
रामानुजाचार्य श्वीराम की महिमा का प्रतिपादन बर चुक्र थे। अवतारी 
श्रीराम को परब्रह्म और जीवा के एक्मात्र आधार भान चुवें थे। स्वामी 
समर्थ रामदास ने भी उसी परम्परा में श्रीराम के परम पुरयोक्तम स्वरूप को 
अपनी आराधना उपासना का विषय बताया। बिन्‍्तु उन्होंने विशेष रूप से 
श्रीराम वे लोकमगलकारी, ल्तोकरमर्यादासम्पन्न पक्ष पर बल दिया। साथ ही 
उनके गरिमामय, ओजस्वी, छोकरक्षक, मर्यादित और वीरता के उच्च 
आदसझ्ों को वरीयता से ग्रहण किया । उन्हीं उदात्त ग्रुणो को समाज में भी 
अ्रचछित क्या । उन्होने विभिन्न स्थाना पर रामजन्मोत्सव का आयोजन किया 
और साथ ही राम के मन्दिरों का निर्माण कराया $ उनमे श्रीराम की सूर्तियाँ 
स्थापित वी | राम के आदक्ष॑मय चरित को वे राष्ट्र वे घार्मिऊः तथा सास्ट्तिक 
जीवन के टिए अनुकरणीय मानते थे ॥ इस दृष्टि से उनके द्वारा भ्रवतित मत 
घर्मोन्नति के साथ-माथ साह्हृतिर अभ्युश्नति का भी प्रेरक सिद्ध हुआ। 
उसमे जातीय स्वाभिमान का भी आदक्श निहित था। जीवन बे ऐहिक तथा 
धारखौकिक, दोनों पक्षों के उन्नयन के लिए उहोने 'मगवदुबीता! बे क्मंयोग 
को अपनाया और उसी को एकमात्र साध्य माना । 

स्वामीजी परम रामभक्त थे और इसलिए रामभक्त हमुमान्‌ को भी 
उन्होंने अपना आराष्यदेव माना । उनके महावल्शाली स्वरूप की स्वामीजी ने 


झमदासो सम्प्रदाय इ्५ 


आराधना की । उन्होंने महाराष्ट्र के विभिन्न भागो में ग्यारह हनुमान्‌ मन्दिरों 
का निर्माण कराया । वे हतुमान्‌ मन्दिर न केवल पूजा-प्रतिष्ठा के स्थल ये, 
एक प्रकार से स्वामीजी के सगठनात्मक घमम-प्रचार के भो केन्द्र ये ॥ 

स्वामीजी के आध्यात्मिक विचारों पर महाराष्ट्र के पुर्दवर्ती कविभक्तो 
एवं सन्‍्तो की वाणियों का प्रभावथा। ऐस्ते भक्तकवियों में मुकुन्दराज, 
दासोपन्त, न्‍्यम्बकराज, एकताथ भौर ज्ञानेश्वर का नाम उल्लेखनीय है। 
उन सनन्‍्तो की भाँति स्वामी रामदास के अभग भी छोकवाणी में समाहित हैं 
और उनकी लोकप्रियता आज तक बनी हुई है 
आाचार-पद्धति 


“रामदासी सम्प्रदाय” के अनुयायियों को आचार परम्परा का विशेष 
उल्लेख देखने को नही मिरूता है । इस सम्प्रदाय मे सवातनी हिन्दुओ की 
आचार परम्परा देखने को मिलती है। इस सम्प्रदाय के अनुयाय्ियो का 
गोपनीय महामत्र है, जो कि दीक्षा के समय प्रत्येक दीक्षित भक्त को दिया 
जाता है । वे अपना स्वतत्र निद्ध घारण करते हैं । 


ग्रन्थ निर्माण 


स्वामी यमर्थ रामदास जितने सिद्ध एबं साधक ये, उतने ही विलक्षण 
विद्वान्‌ एवं तत्त्ववेत्ा भी ये । वे सस्कृत, मराठी, गुजराती और हिन्दी के पूर्ण 
जश्ञाता थे । समाज में व्यापक प्रचार-प्रसार की इच्छा से उत्होवे अपने धर्म 
दर्शन विषयक विचारो को ग्रन्य रूप मे निबद्ध किया । उन्होंने फ़ुटकर अभग, 
भजन, मनाचे इलोक, “करुणाष्टक' और “दासबोध' आदि अनेक ग्रन्यो का 
प्रणयन कर मराठी साहित्य का सवर््धन किया और समाज को प्र्म में प्रदत्त 
किया । उनका कृतित्व भगवद्गीता', “उपनिषदु/ “रामायण” और “महाभारत' 
आदि श्रेष्ठ॒तम ग्रन्थों से प्रभावित हे। 'दासबोध' उनका सर्वोच्च ग्रन्थ है। 
इस ग्रत्थ की रचना एक समय में नहोकर अनेक वर्षों के अन्तराल में 
समय-समय पर हुई | उसके पूर्वार््ध मे दार्शनिक एवं आध्यात्मिक बिषयो का 
प्रतिपादन किया गया है। उसके उत्तरा्ड में राजकारण, समाजकारण, 
व्यवहारधातुर्य तथा छोकसग्रह आदि ऐसे विषयो पर प्रकाश डाला गया है, 
जो टाध्ट्रथर्म से सम्बन्धित है। उनका यह ग्रन्य धामिक कम, किन्तु दार्शनिक 
अधिक हैं * उसमे फद्ैद रात्त्य का प्रत्यिगत्तय किए: रण; है ५ 

स्वामी समर्थ रामदास की वाणी में ग्रोजस्विता, कदणा ओर पार- 
माथिकता का अद्भुत समन्वय देखने को मिलता है । चारित्रिक एवं राष्ट्रीय 


गुणों से ओत-प्रोत उनका साहित्य हिन्दुत्व की गरिमा का रक्षक एवं उन्नायक 
होने के कारण अपना विद्येष महत्त्व रखता है। 





सहजिया नारायण सम्प्रदाय 


भारत के उत्तर-मध्ययुगीन घम्मे-शाखायं मे (महजिया नाटायण सम्प्रदाय! 
का भी एक नाम है ॥ इस सम्प्रदाय में विष्णु के पर्याय नारायण की उपासना- 
आराघना की गई है। नारायघ का नाम वैदो से छेक्र पुराणों तक व्यापक 
रूप में उल्लिखित है। ऋग्वेद ( शा११२० ) के एक स्यथछ पर कहा गया 
है कि आकाश प्रुथ्वी और देवताओं से भी पहले वह गर्भाण्डरपी वस्तु 
क्या थी, जो सर्वेप्रभ जलपर ठहरी थी और उविम्रम सभी देवताआ का 
अस्तित्व था, जिसके भीतर सभी विद्यमान थे ? इस उल्टेख से यह ज्ञात 
होता है कि यूप्टि का आरम्भ होने के समय जछ का अम्दित्व सर्वेप्रषम 
था । इस आधार पर नारायण ( जल ) को जगत्व॒प्टा माना जा सकता है । 
'नारायण”, यह दाब्द वस्तुत' मृप्टि-विपयक भावना का प्रतीक है। 'घतप्थ 
ब्राह्मण के अनेक स्थलों पर ( यथा--१३३॥४, १३॥६ आदि ) बौर “तंत्ति- 
रीय आरण्यक” ( ९०/९१,१२१११ ) में सारायण अयवा प्रृरुपवारायथ का 
सर्वब्यापी, श्रेष्टटम, परभथदेव परमात्मा के रूप में उल्लेख हुआ है। वे ही 
हरि हैं और उन्होंने ही ऋग्वेद के 'पुढपसूक्त” का प्रणयन किया ॥ 

ऊपर ऋग्वेद में जिस नारायण का उल्लेख हुआ है, उसका सम्बन्ध वैष्णव 
अक्ति के उप्राह्यदेव से जोडगा उचित नहीं है । आरप्यको में विप्णु तथा 
नारायण को भिन्न मित्र माना गया है, किन्तु जहाँ विष्णु का सम्बन्ध है, 
वह केबल यज्ञों तक ही सीमित था, वहाँ नारायण का महत्त्व शक्तिमाव 
परमश्वर के रूप से स्वीकार क्या गया था। “महाभारत” ( स्व० ५२४ ) 
में श्रीदिष्णु के बाराह, उृर्सिह आदि अवतार नारायण के ही अवतार कहे 
गये हैं । इससे यह ज्ञात होता है. क्रि महाभारठ काल में विष्णु ठया नारायण 
की अभिनता स्थापित हो चुकी थी। “महाभारत! के शान्ति पर्व ( मोक्ष- 
घर्मे ) में स्वतत्र रुप से 'नारायणीय उपास्यान! वणित है। उसमे वारायए 
धर्म का विस्तार से उल्लेख किया गया है। उसमे कहा गया है कि एक 
बार महूषि नारद उत्तर दिश्वा में क्षीर्मागर तट पर स्थित इवेतद्वीप मे गये ॥ 
उम द्वीप के इ्वेठपुरुष भगवान्‌ सायायण की पूडा करते थे। महाभारत 
वा में नारायण अपने भाई नर के साथ सुवर्धम्य रथ प्र बैठकर तपत्या 
करता था ( महामारत, झया० १श२४ ) + 

नारायण की उपासना-जाराघना कब से आरम्भ हुई और उसकी 
परम्परा किस रूप में आगे बदी, इस सम्बन्ध से कुछ थी ज्ञात नहीं होता 
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है। लगभग १८वी दाती में वेष्णव धर्म की एक झाखा के रूप मे नारायण 
सम्प्रदाय का उदय हुआ। इस सम्प्रदाय के मूल सस्थापक का नाम स्वारी 
सहजानन्द था। उनका जन्म सरवारिया स्थित छपैया नामक गाँव में 
१७८१ ई० को हुआ था । उनका बाल्यनाम हरिकृष्ण या घनश्यास था। 
उनके पिता का नाम कमंदेव और माता का साम भक्तिदेवी था। जाति से 
दे सरबूपारीण ब्राह्मण थे । बालक के जन्म के छगभग दो-ढाई वर्ष पद्चातू 
पिता कमेदेव ने छपैया छोड़कर अयोध्या मे आकर स्थायी रूप रो तिबास कर 
छिया था। इस प्रकार अयोध्या ही उतका निवास बना रहा । 


जव घनश्याम को आयु बेवल ग्यारह वर्षे की थी, दे माता पित्ता, दोनों 
की सापा से वचित हो चुके थे ॥ यद्यपि अभी वे केवल बुक ये, किन्तु अपनी 
प्रत्युपपन्नता और अपने जन्माजित ससस्‍्कारो के कारण उनके मन में अछोकिक 
प्रेरणा जागी । ससार की नि सारता और मलुप्यगीवन की क्षणभगुरता ने 
उनको उद्बेलित कर दिया । ये विरक्तो की भाँति घर छोडकर शान्ति तथा 
मय के समराघान के लिए देशाटन को निकल पढ़ें । 


अपनी यात्रा का प्रथम लक्ष्य उन्होंने उत्तराखण्ड को बनाया। वे सुदूर 
अयोध्यां से चल्वर दुर्गेग तथा घोर वनाच्छादित पर्वतो को छाघकर 
वदरिक्राक्षम पहुँचे । जोशीमठ मे उन्होने श्कराचार्य द्वारा स्थापित धाम के 
दर्शन किये, भगवान्‌ वादरायण व्यास के पवित्र पीठ हेः श्रति नमत किया 
और तत्यश्राद्‌ ग्राधको के परम आर्य य्ोगीध्षर नारायण के दर्शनों की 
उत्कष्ठा पूरी को । उस साधना-भूमि मे आत्मंदर्शी दिव्य विभूतियों वी क्‍्मों 
नहीं धी। वहाँ कुछ दिन ठहर कद ऊतहोंने गोपाल मामक एक विद्वान 
सत्याप्ती का सत्साव प्राप्त किया। उनसे सन्यात्तधर्म मे दीक्षा प्राप्त कर उनके 
सदुपदेशों को ग्रहण किया । उनसे परम तत्त्व वा ज्ञान प्राप्त किया । 


उत्तराखण्ड रे वे सीधे दक्षिण भारत की यात्रा पर गये | दे परम घाम 
रामेश्वरम्‌ गये भर वहाँ भगवान्‌ के देशेन कर पण्दरपुर तथा कच्छ ( भुज ) 
की यात्रा पर गये । 

जिन दिनो वह्मचारी-ेश मे दे दक्षिण भारत की पाषा पर थे, उन 
दिनो वहाँ स्वामी रामानन्द का “रामावत सम्प्रदाय/ का स्यापक प्रभाव 
था। उससे प्रभावित होकर वे किसी रामानन्दी या राम्तानन्द तामक रामावती 
साधु के सम्पर्क मे आये । वे उनके आश्रम में रुक गये । उन्होंने उस साशु 
से रामानत्दी वैष्णय सम्प्रदाय की विधिवत्‌ दीक्षा प्राप्त की और सम्प्रदाय 
के नये नाप सहजानत्द से प्रसिद्ध हुए । थे वही ग्रु के सहवास मे रहने छगे 


डे४रे भारतीय धर्म-शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


काछान्तर में १८०२ ई० को दीक्षा थ्रुरु के समाधि ग्रहण करने पर वे 
उनके उत्तराधिकारी वने। वे वहाँ की गद्टी के उत्तराधिकारी बने अथवा 
नहीं, इस सम्बन्ध में दुछ ज्ञात नही होता है, किन्तु दक्षिण भारत मे बह 
कोई प्रप्तिद्ध गद्दी थी, जिसके वे छाचाये बते। उनके दीक्षा-गुर का नाम 
भी समवत रामानत्द ही था। ग्रुस्पाद के झरीरत्याए के उपरान्त स्वामी 
सहजानन्द मे सम्प्रदाय की परम्परा को अधिक प्रभावशाली एवं व्यवस्यित 
ढग से प्रवर्तित किया। उन्होंने सत्सगोंका आयोजन विया और उसमे 
भजन, कीतंन तथा उपदेश प्रवचत फी नियमित व्यवस्था की । कुछ ही समय 
मे उनकी प्रसिद्धि दूर-दूर तक फैल गई । वहुसर॑पक जनता उनकी अनुयायी 
हो गईं। १८०४ ई० में स्वामीजी मे भक्ति और भगवदाराधत का अपना 
नया पन्‍्य प्रचल्ति क्या, जो कि रामानन्‍्दी वैष्णवों से अपेक्षया भिन्न था। 
उन्होने अपनी इस नयी घमम-शाखा का सामकरण किया “नारायणी सम्प्रदाय/ 
या 'उद्धवी सब्प्रदाय/। इस कारण वे स्वामी तारायण के भाम से भी कहे 
जाने छगे । 

अपने नये धार्मिक पन्‍य की नीव डालकर स्वामीजी मे गुजरात-काडिया- 
वाड़ की यात्रा की । वहाँ जाकर उन्होने अनुभव किया कि धर्म के मास पर 
बह्छम सम्प्रदाय के अनुयायी ऐसी दोषपूर्ण प्रथाओ को प्रचलित कर रहे हैं, 
जो धर्मातुकुल नही है । वहाँ की जबता मे स्वामी सहजानन्द ने चारित्रिक 
शुद्धता पर बल दिया और प्रचलित बुप्रथाओं की दुर किया। उन्होने उस 
समाज के समुख धर्म के वास्तविक स्वरूप को प्रस्तुत किया और पवित्र जीवन 
व्यतीत करते हुए परमेश्वर की घरणागत्ि में जाने के लिए जन-सामान्य 
को प्रेरित क्या । धर्म के विषय को लेकर वल्लभ सम्प्रदाय से उनके धोर 
विरोध रहे ! 

स्वामीजी स्वयं अधिक पढ़े छिखे नहीं थे, किन्तु अनेक तीर्थों तथा 
आत्मदर्शी महात्मात्रो का दर्शत-त्यभ भ्राप्त कर चुके थे। उनके सम्पर्क से 
रहकर आत्मज्ञानी ही चुके थे । अत वे एक सिद्ध महापुरय के रूप में प्रसिद्ध 
हुए । उन्होने मानव मात्र की एक माता और समस्त धर्मानुयायियों को 
अपने मत मे सम्मिलित होने का आमत्रण दिया। उनकी देवोपम वाणी से 
प्रभावित होकर कया हिन्दू और क्या मुसूमान, सभी जातियो और ऊंच नीच 
के वर्ग भेद को भुछाकर सभी क्षेत्रो के छोग उनकी शरण में आये | 


परम्परा का प्रदर्तन 


स्वामी सहजानन्द ने केवक '४८ वर्ष की अल्पायु बिता कर १८२९ ई० में 
दारीर त्याग किया । उनके वाद उनके प्रमुख सात शिष्यो ने इस सम्प्रदाय 


सहूजिया नारायण सम्प्रदाय इड३ 


का प्रचार-प्रसार किया। उनका अधिक प्रचार गुजरात मे हुआ | स्वामीजी 
के सात शिप्यो के नाम थे--१. स्वामी ग्रुणतीतानन्द, २ स्वामी ग्रोपाला- 
सन्‍्द, हे स्वामी वित्यानरद, ४ स्वामी झातानन्द, ५ स्वामी निप्कुलानन्द, 
६ स्वामी मुक्तानन्द और ७ स्वामी ब्रह्मातन्द । स्वामी प्रेमानन्द ने नारायणी 
सम्प्रदाय का उल्लेखनोय प्रचार-प्रसार किया । 

उत्तर-मध्ययुगीन भक्तकवियो मे स्थामी परमानन्द की भ्रुजरात- 
रोकजोवन तथा ग्रुजरात साहित्य मे बहुत ख्याति है। उनका मूल स्थान 
बडोदा था और वहाँ से समय-समय पर दूसरे अचलछों की यात्रा कर वे अन्त 
मे स्वामी सहजानन्द के ससर्य से दँष्णव धर्मातुयायी हो गये थे । वे बड़े 
विद्वान थे और उन्होंने 'दशमस्कन्ध', 'रुकिमणीहरण', 'वाढलछीछा', “भप्रमर- 
गीता” 'दानलीला' आदि तीस से अधिक कृतियों का प्रणयन किया ॥ उनको 
रचताओ पर “रामायण”, “महाभारत”, “भागवत' और विपुर पुराण-साहित्य 
या प्रभाव है। अपनी कृतियों भे उन्होंने शष्ण और राम की लीझाओ का 
गायन क्या है ! यद्यपि उन्होंने श्रीकृष्ण के विभिन्न स्वर्पो और लीलाओ 
पर अनेक ग्रन्थो को रचना को, किन्तु रामभक्ति के प्रति उनका विश्वेष 
रुझान रहा । उन्होंने उपदेश, भजन, कीर्तेव आदि की अपेक्षा प्रन्य-रचना 
घर विद्येप बल दिया । उनकी भक्ति-रचनाओ पर गुजरात के मारूण तथा 
नाकर आदि यग्रुजरातो आख्यानकारो का प्रभाव है। 

उन्होने स्वामी सहजानन्द द्वारा सस्थापित नारायण सम्प्रदाय” को 
परम्परानुसार प्रवतित करने की अपेक्षा उसे राम-कृष्ण की सयुक्त भक्ति का 
स्वरूप देकर बहुमुख्ली बताया | गुजरात के छोक-जीवन मे आज भी ऋतु- 
उत्सवो, विभिन्न घामभिक आयोजनो के समय उनकी रचनाओ को बडे उल्लास 
से गाया जाता है। 
साहित्य-निर्माण 


नारायण सम्प्रदाय का प्रमुख ग्रन्य 'शिक्षापत्री' है, जो कि सस्शृत में 
है। उसमे केवछ २१ इलोक हैं । इसे कुछ विद्वाव्‌ किसी अज्ञातनामा ब्राह्मण 
की रचना मानते हैं, किन्तु सम्प्रदाय के अनुयायियो का मत है कि उसका 
प्रणयन स्वयं रवामी सहजानरद ने किया १ सम्प्रदाय के अनुयायियों ने उन 
इलोको का सकरन कर 'शिक्षापत्री' के नाम से उनका सम्पादन किया। 
अनुयायी स्वामीनी को नारायण का साक्षाद्‌ स्वरूप परब्रह्म प्रकट पुरपोत्तम 
श्रीकृष्ण के रूप में मानते हैँ। इस सम्प्रदाय के अनुयावी चतुमुंखी विष्णु के 
स्थान पर द्विमुखी विष्णु की पूजा करते हैं और उसे स्वामीजी का प्रतीक 
चिह्न मानते हैं । 


इडड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनवा इतिहास 


उक्त 'शिक्षापत्री' के अतिरिक्त परम्परा के विद्वान्‌ आचार्यों ने समय- 
समग्र पर अन्यान्य महत्वपूर्ण कृतियों वा निर्माण कर साहित्य की अभिवृद्धि 
को । इस प्रकार की इृतियों का उल्लेख ऊपर हो चुका है । 
छिद्धान्त-निरुषण 

इस सम्प्रदाय वे सिद्धान्त उदार और लछोरोपयोगी है ।॥ उतमे जात- 
पाँव तथा छुआछूत को कोई स्थान नहीं है। स्वामीजी ने सभी जाति तथा 
धर्मों वे लोगो को समान रूप से अपने सम्प्रदाय में सम्मिरित होने बे लिए 
आमश्रित किया | स्वामीजी, जैसा कि वहा जा चुवा है, अधिय पढ़े टिखे 
नही थे, किन्तु आत्मदर्शी थे) अन्य धर्माचार्यों वी भाँति उन्होंने सम्प्रदाय 
के दाशनिक एवं सैद्धान्तिव पक्ष पर कम कहा है, बत्कि जिसका अनुसरण- 
आचरण सर्वेसामान्य कर सके, ऐसे सरकृ धर्मेमार्ग प्र घलने का निर्देश किया 
है। उहोने अपनी स्फुट शिक्षाओं मे, जिनवा सकलन उनके उत्तराधिकारियों 
में किया, हृष्णमक्ति को वरीय माना है। उन्होने भगवान्‌ नारायण ( विष्णु ) 
के अवतार श्रीड्ृष्ण को प्रेव्य सेवक-मक्ति का उपदेश दिया । उदहोते भक्ति 
को ही गुक्ति का साधन माता है। भूतिपूजा को स्वीकार क्या। यह 
उल्लेखनीय है. कि वाटयंण सम्प्रदाय वी साधना-एद्धति बल्‍्लभ सम्प्रदाय के 
अनुरूप है। भक्ति का स्वेरूप भी पृष्टिमार्यीय है ॥ सत्संग की महिसा पर 
बस दिया गया है । कछिन्‍्दु आचार की दृष्टि से उतका वल्लभ सम्प्रदाय से 
मतभेद है । 


आचार एवं दीक्षा 

इस सम्प्रदाय वे बुछ विद्विप्ट आचार है, जो कि किसी अन्य धर्म-दावा 
मे देखने को नहों मिछते हैं। उदाहरणस्थरुप उनके भन्दिरों में स्त्री पुरुषों 
का स्पर्श सर्वथा वजित है। कही कही तो स्त्री-पुरुभो वे. लिए अलग-अलग 
मन्दिर है। मन्दिरों मे मूतियों की अपेक्षा चित्रों वी ही आराधनां उपासना" 
प्रूजा होती हैं। धर्माचार्ये उन्ही स्त्रियों से वार्ताछ्ाप करते हैं, जिनसे कोई 
सम्बन्ध है, शेष स्त्रियों से वे वाणी का प्रयोग नहीं करते हैं ॥ स्त्रियो को 
चरणस्पश् नहीं करने दिया जाता, जैसा कि वल्ठम सम्प्रदाय में विशेष रूप से 
किया जाता है । यदि किसी धर्माचायें का सयोगवद् किसी स्थ्री से स्पन्न हो 
गया तो पूरे दिन निराहार रहकर उसका प्रायश्चित किया जाता है) सम्प्रदाय 
के स्त्री-समाज को मत्रोपदेश देने के लिए बाचायों की परत्िियाँ या उन घरो 
की स्ट्रियाँ नियत होती हैं। आचायं-परिवारों की स्त्रियों की अपनी मर्यादाएँ 
द्ोती हैं। इस सम्प्रदाय का दीक्षा मद्ामत्र-ओोमू नमो नारायणाया ह। 


सहजिया नारायभ सम्प्रदाय इडप५ 


नारायण सम्प्रदाय के अनुयायी गृहत्यागी साधु और गृहस्थ, दोनों प्रकार 
मे हैं। ब्राह्मण, वैद्य तथा राजपूत जो भो साधुत्व बे जीवन को बरण करने 
की दीक्षा ठेता है, उसे ब्रह्मचारी का पद दिया जाता है। अन्य जाति के 
लोगो को साधुन्‍सेवा तथा मन्दिरों की रक्षा का दायित्व सौंपा जाता है। 

उन्हें पाला' ( पाव-रक्षझ ) कहा जाता है। 

साधु सन्‍्यासी ग्रेए्या वस्त्र धारण करते हैं और पराठा' सफेद बस्त्रो यार 
उपयोग करते हैँ। ब्रह्मचारी वर्ग दादी मूछ रखता है और शिखा, सूत्र 
( जनेऊ ) तथा दोहरी वण्ठी घारण करता है । साधु सन्‍्यासी तथा पाला 
जनेऊ छोडकर अय मप्ी भ्रकार का येप घारण करते हैं ॥ वे खट्टा ऊध्वेपुड़ 
तिलक घारण करते हैं और उसये मध्य कुनुम की बिन्दु अवित करते हैं । 

इस सस्प्रदाप कौ प्रणुख गहिएाँ गढडा, अहमदाबाद और यडठाउ मे हैं । 
ये ही उनके प्रमुख तीर्थ भी हैं॥ गुजरात मे इस सम्प्रदाय के अनुयायी अधिव 
हैं | वही से इस प्म्प्रदाय का उदय भी हुआ और थही के जन जीवन में आज 
तक उसकी परम्परा भी बनी हुई है । 


रामभक्ति रसिक सम्पदाय 


ट्विल्दी के मध्यवारन भक्ति-साहित्य से राममक्ति के “रसिक सम्प्रदाय 
का विश्येष मद्दत््व है। राममक्ति का प्रसार यद्यप्तरि आउवार वैश्ण मक्ते 
कवि दठकोंप, सपुर कवि तथा दुखझषेखर आदि कर चुके थे, और तत्श्रातु 
बैष्णवादार्यों में रामानुज़ ने भी रामावतार से अपनी विद्येप निष्टा दर्मित 
की, ठथापि रामोप्रामदय को स्वत॒त्र सम्प्रदाय के रूप में प्रतिष्ठित करने का 
श्रेय स्वामी रामानन्द को है। उन्होंने ईश्वर-जीव के विभिन्न भाव-सम्वत्धों 
की व्यास्या कर इस रसमयो धारा में मर्यादा और सदाचार की नयी 
अ्रतिट्टा की 4 इन नयी स्थापरताओं को गोस्वामी तुलसीदास ने पह्टवित एंव 
प्रतिफरटित विया । उन्होंने स्वामी ठया सखा के स्पर में आराध्य रास के 
सालइत स्वन्प की व्याख्या की। उनके पश्माद्तों वैण्पव भक्तों ने राम की 
ऐस्वर्य-सम्पन्न लीछाओ की विभिनताओ को प्रदर्शित छिया। उसने इन 
रखिकमक्त वैष्णबों ने उन्हें सौन्दर्य, मापुर्य आदि दिव्य गुणों से विभूषित कर 
परम्परागत्र रामभक्ति वे क्षेत्र में उप्ामता की नयी भाव धारा को वहाया। 
राम को साक्रेतविद्दारो सथा युयठ् सरकार के रूपसे अभिव्यजित् कर 
और ब्रज ने सारे उप्मानों को अयोध्या में लवादुरित कर रासभक्तों वी सी 
रसमयी थाखा का सूत्ररात किया । 


रामभक्ति में इस नयी रस धघाय के ध्रवर्तेक भक्त-कवियों मे बनादास 
आदि भक्तों के नाम विदयेष रूप्र से उल्लेखनीय हैं। उन्होंने अयोध्या के 
रामघाट पर निरन्वर चौंदह वर्षों तक नाम-जप करके अपने आराध्य वे 
साक्षातु दर्शव किये। इस सम्रुप्रोपासक्र रसिक भक्तों ने अपने आराध्य वे 
ऑपिक सोन्दर्य तथा टीला-माधुटी का अभिव्यनत किया। झममक्ति में 
रफिक उपासना की इस नयी परम्परा का आधार इृष्णमक्ति की रामदीलाएँ 
रहीं हैं । इृष्णमत्तों वी भाँति रामभक्तों ने भी रामक्तीटा की नयी रसमयी 
परम्परा को प्रचलित दिया, जिसको मध्ययरुगीव भक्तिन्याहित्य कौर शोक- 
जीवन में व्यापक रूफ से अपनाया गया 4 

रामोपरसना वी परम्परा में रसिक भक्ति के प्रवर्तक स्वामी अग्रदास 
( १७वीं झत्ती ) हुए।॥ उत्दोंनि प्रस्म्मरागठ रसिक भक्ति को एक स्वतत्र 
सम्प्रदाय के रुप में ग्तिध्टि। किया, जिसे *रखिक सम्प्रशय! के नास से बहा 
जाता है। स्वामी अग्रदास स्वामी रामानन्द की सिष्यश्वरम्पय में हुए । 


राममक्ति रठिक सम्प्रदाय ४७ 


उनके सिप्य नाभादान हुए, जिन्होंने अपने प्रसिद्ध गन्य 'मत्ट्ाल में गोस्वामी 
छुलमीदास की परन्तरा में राममक्ति कौ माधुयोदाइना को अधिक झोड- 
प्रिय बनाया । 


स्वानी अदग्रदास ने अपनी हइतियों के ऐसे भक्तों को रसिक सह्भा से 
अभिहित किया है, जो राम की रवमय लीलाओं का अभिव्यंदन एवं 
उद्दगादन करते हैं और राम की उन्तरय झेवा में निहित रहते हैं। झोड- 
ब्यवहार में रमिक शब्द विषय-वासनाओ में ल्छ्ति प्रेरो जोदों के छिए प्रदुक्त 
हुआ है। किन्तु आध्यारिक्त काइता में उसको समुन बह्म की तीलाओं का 
रगपान करनेबाके भक्तो के अर्द में प्रहदथ किया गया है। इस रमिक भत्ति- 
रस में मापुर्ये, हास्य, वात्मल्य, सख्य और झान्त माद समन्वित है | राम की 
रमिक भक्ति के इन विमिन झावों को रक्तिक सम्झदाय के रामभक्त कवियों 
ने पिभिन्नता से ममिष्यक्त क्या है ३ इन सम्प्रशाप की परम्परा को नाफादाद 
के बाद भावदास, मुणयरीदास दया प्रयागदाम, दरामचरघदान आदि भक्त 
कवियों ने प्रवतित क्या । 


मुगऊ काछ में इस भक्ति-परम्परा में कुछ अंदरोध उत्पन हुआ ॥ कविपय 
अतहिष्पु मुगल शासकों के कारण और दछतामी झैजों के प्रतिरोध के 
फलस्वरूप रसिक सम्प्रदाय के अनुयायी एवं भक्त काझ्ली, अफोष्या, प्रयाय 
आदि नगरो को छोड़कर झुस्डिम आवकों से रहित झुददर नगरों को चले 
ग्रदे। मुस्लिम आउक के कारय अन्यान्य घर्मेसम्प्रदायों को भावि, गह 
सम्प्रदाय भी किसी ऋ्रकार अपने अस्तित्द को सुरक्षित बनाये रखा। रसिक 
मम्पदाद के भक्तो ने स्वर को झत्ति-सन्‍्पत नी! तथा अलाडों के रूप 
में विभक्त कर बपनी परम्परा को बनाये रखा। १८दों झतो में हिन्दू 
पुनर्वागरप के फलस्वरूप अन्य हिन्दू घर्मे-सम्प्रदागों के साथ, रामोप्रा्क 
सम्प्रदाप भी पुतजोंवित हुआ। इच समय रामभक्तों दया इृष्चमक्तों का 
घतिष्ट सम्पऊ बढ़ा | १६वदों झवो में दोनो धर्मेसम्पदायों का प्रचारूप्रसार 
तीद ग्रदवि से हुआ। इस छठो में रमिक भक्ति ने अपना अपूर्वे विकास किया 
और र्पए ही बकरे साद्िय मे भी अमिहद्धि हुई ₹ 
सिद्वज़्त निल्‍पण 





रमिद्र सम्प्रदाम के संद्धान्तिज् प्त पर राघा-इृध्य की लौछारं का 
स्पष्ट प्रभाव रूझिव होता है। इस सम्प्रदाय के राममीता छोल्प-रद के 
आम्वादन की तोन कोटियाँ दताई यई हँ--मूस्पेभोय, दृष्टिसंभोद और स्पर्च- 
संभोग या स्पृल्धभोद । ह्रयर दो कोटियों में तु और तीररों कोटि में 
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स्वसुख की अनुभूति बताई गई है ॥ प्रिया-प्रियतम की दिव्य क्रीडा मे सौता 
द्वारा अनुभूत सुख को तत्युख ओर अपना सुस्त, स्वसुख मानना ही इस 
मभक्तिमाें का चरम लद्य है / वास्तव में इन दोनो प्रकार के सुखो मे ग्रतोति- 
सात्र को भिन्नता है, वास्तविकता नहीं / इस भक्ति-सम्प्दाय की विशेषता 
यह है कि मापुये-भाव गा आश्रय लेते हुए भो इस शाखा के भक्तोने 
राम के एकपत्नीत्व बत को अक्कुश्य बसाये रखा, राम की मर्यादा को 
मुरक्षित रखा । इस प्रकार अन्य श्टगारी भक्त कवियों की अपेझा रामोपासक 
रसिक सम्प्रदाय के भक्तों ने सामाजिक ख़दाचहर की रक्षा को भी दृष्टि मे 
रखा। उसमे रूदिवादिता तथा ओछो श्गररिकता नहीं दिखाई देती, अपितु 
अपने उपास्य राम सीता के आदर्शों को सीमा मे रहकर शगार की एकरसता 
में कोई व्यवधान नहीं आने रिया । इस सग्भदाय के भक्त कवियों को रचनाओं 
मे ऐसे सयमपरुर्ण श्रुगाशर को सृष्टि की गई है, जेरे कि लोकाचार की दृष्टि से 
भी वरणीय है । 

इस प्रकार रामभक्ति की परम्परागत घर्म-शाखाओ मे रमिक सम्प्रदाय 
अपनी लोकप्रियता एवं सहजेंगम्पता के कारण, मध्ययुगीन धामिक इतिहास 
में अपना महत्त्वपूर्ण स्थात रसता है 4 


(नो) 

चेप्णव धर्मशायाएँ 
वेष्णव्धम 
आलवार वैष्णव सम्प्रदाय 
श्रीवेष्णव सम्प्रदाय 
महानुभाव पन्‍्य 
निम्बार्क मत था सनक सम्प्रदाय 
विष्णुस्थामी सम्प्रदाय 
माध्वमत या ब्रह्म सम्प्रदाय 
महापुरुषिया सम्प्रदाय 

5 यल्लभ सम्प्रदाय या पुष्टिमा्गं 
१०. चेतन्य मत या गौडीय सम्प्रदाय 
११ राषघावलल्भ सम्प्रदाय 
१२ भीराबाई 
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७ &ढछ 


वैष्णव धर्म 


भारत की पुरातन धर्मं-परम्परा मे सात्वत एव पाचरात्र घ॒र्मों का समस्वय 
भागवत धर्म में हुआ और भागवत घ॒र्मे की पूर्णता वैष्णव धर्म के रूप मे 
प्रतिफलित हुईं । इस रूप में भागवत धर्म, वैष्णव घर्में तथा उसकी झाखा- 
'उपशाखाओं वा उगजीष्य रहा है ॥ 


वैष्णव धर्में की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि जानने के लिए तत्कालीन प्रचलित 
जैव, बोद्ध धर्मों और शव-शाक्त आदि अन्यान्प धर्मों का अध्ययन आवश्यक है । 
जैन और बौद्ध धर्म निरीश्वरवादी होने के साथ-साथ वैदिक परम्परामो के भी 
आछोचक रहे हैं। इन दोनो धर्मों को, विशेष रूप से चोद धर्म को अशोक 
जैसे प्रतापी सम्राट्‌ का सरक्षण मिला, जिसके प्रयासों के कारण उसका प्रसार 
न केवल वृहृत्तर भारत मे, अपितु एशिया के अनेक देशो तक हुआ । इसी 
प्रवार जैन धर्म ने भी निरन्तर अपना विकास किया । इन दोनों विरीखरवादी 
अबैदिक घ॒रर्मों को प्रतिदन्दिता मे परम्परागत वैदिक घमम की शाखाओ ने अपने 
उत्तराधिकार की पुन स्थापता में जिस धर्मशाखा को जन्म दिया, उसे “वैष्णव 
घर! के नाम से कहा गया । 

विद्वातों के अभिमत से वैष्णव घ्॒मे वे जन्म एद उत्पान के मूल मे चार 
विचारधाराओं का योगंदाव रहा । भ्रथम विचारधारा के मूल स्रोत वैदिक 
देवता विष्णु थे, दूसरी विचारधारा के आधार दार्शनिक देवता नारामण ये, 
तोसरी विचारधारा के अधिए्ठान ऐतिहासिक देवता वासुदेव थे ओर चोथी 
विचारधारा के स्लोत आभीर देवता बालगोपाल ये ! इम चारो विचारधाराओ 
मे वैदिक देवता विष्णु को ही अधिक अपनाया गया | अन्य अनेक देवताओं के 
होते हुए भी विष्णु को ही एकमात्र आराष्यदेव मानने की आवश्यकता इसलिए 
भी हुई कि दे हो एकमात्र ऐसे देवता थे, जिनकी स्माति धीडित भाववो के 
रक्षक के रूप मे प्रचलित थी। इसलिए बैदिक धर्मानुयायियो ने विष्णु को ही 
अपना आराध्य बनाया ओर वैष्णव मत के अनुयायी को इतनी अधिक मान्यता 
भदान की कि उसके सम्बन्ध में 'महाभारत/ ( १८६९७ ) मे कहा गया है 
कि “इसमे सन्देह नहीं कि अठारह्‌ पुराणों का थ्वण करने का जो फल प्रास 
होता है, उत्ते मनुध्य केवल वृष्णव बनने से ही प्राप्त कर छेता है ।” 

बैष्णव धर्म का जो नया रुप प्रकाश मे आया, वह परम्परागत सात्वत, 
पाकरात और भागवत धर्मों का रूपान्तर या। उसको बैष्णवत्व का ब्यापक 
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स्वरूप पोराणिक युग न प्रदान किया । पुराथो द्वारा विष्पु के पिन्रिन्न अववारों 
का प्रचलन हुआ और उमसे बेब्णव धर्म का क्षेत्र अधिकाधिक विस्तृत हुवा । 
इमलिए वैष्णव धर्म को वस्तुत पौराणिक घ॒र्मं कहना चाहिए, व्योकि पुराणों 
में ही उसको पृणंता प्राप्त हुई। वैष्णव मात्र बन जाने से अनन्त महिमा-मण्डित 
पुराणों का प्रुण्य सहज में ही भाप हो जाने की यह धारणा वैष्णव धर्मे की 
मान्यता तथा गरिमा को ही प्रक्ट करती है ॥ 


वैंप्णव धर्म की इस महत्ता के कारण जहाँ एक ओर उम्रवा उत्तरोत्तर 
प्रसार होता गया, वही दूमरी ओर अनेक धर्माचार्यों, तत्ववेत्ताओं, दा्शनिको 
तथा विद्धान्‌ मन्तों ने ज्ञानयुक्त एवं भक्तिपूर्ण बहुसख्यक छतियों का निर्माण 
कर क्षेव एक झाक्त धर्मों के विरोध को परास्त कर अपने प्रभाव का भ्सार 
किया ( परशुराम चतुर्वेदी दँष्णव धर्म, पृ० ८६-४७ )। 


यद्यपि भागवत धर्म के रूप में वेप्णव धर्म की परम्परा बहुत प्राचीन है, 
तथापि उसका इतिहास तीसरी चौथो शताब्दी तक ब्रभवद्ध रूप में नहीं 
मिछता है। यद्यपि दक्षिण क अनेक अचछो--द्रविड, तैंछय, कर्नादक और 
मद्दाराष्ट्र में उसका प्रचार प्रसार द्वो चुका था, विन्तु उतर भारत में उसका 
केन्द्र पेवड मथुरा तक ही सीमित रहा | भारत में गुप्त माआज्य के उदय के 
साथ ही त्तीसरी-चौथी मती ई० के एगभग साम्राज्य की सीमाओं के साथ ही 
वैष्णव घर्मे का प्रभाव भी बदता गया ) परम भागवत का वीझद घारण 
करने वाले गुप्त सम्राटों की सरक्षकता मे वैष्णव घ॒र्में का उल्लेखनीय विकास- 
विस्तार हुआ | उन्होंने वँप्णव धर्म को उदात्त सार्वभौम धर्म बे रुपमें 
विकसित क्या । ग्रुम्त युग मे भागवत घर्में का पुनसत्थान हुआ | उसका प्रभाव 
हिमालय से छेकर कन्याहुमारी तक के विस्तृत भू-भाग में ब्याज हुआ । गरुझ्तो 
के ब्रश्य के कारण धर्म का यह अभियान बृहत्तर भारत में फैटी । भारत पर 
गुप्त ने २०५-५१० ई० तक राज्य किया और इस अवधि मे वँप्णव धर्म का 
जितना विकास हुआ, बह अपूतपूर्व था। 


गुप्तकालीन भारत का साहित्य निर्माण की दृष्टि से भी उल्लेखनीय 
योगदान रहा। इस समय सस्कृत साहित्य का सर्वांगीण विकास हुआ तथा 
ट्विन्दूं धर्म अपनी उप्नतावस्था को पहुँचा । हिन्दू छर्में $े आचार, व्रिचार तथा 
कर्म सस्कारों के प्रतिपादक वहुसख्यक ग्रन्यों का निर्माण भी इसी समय हुआ । 
धर्म के व्यापक्त स्वरुप को प्रतिपादित करनेवाद़े घ॒र्मशास्त्रीय साहित्य के 
निर्माण का भी यह उल्लेखनीय समय रहा ॥ इसी युग में अनेक पुराण-ग्रस्थो 
के आमाणिक सस्करण प्रकाश में आये । इलोक्वद्ध स्पृति-्यन्य भो इसी शुग में 


वेष्णव घ॒र्मं रेषरे 


निमित हुए । उनमें मुल्य हैं-- मनुस्मृति', याजवल्वयस्मृति', 'पराशरस्मृति”, 
अबृहस्पतिस्मृति! और 'कात्यायवशोतयूच्र! । 
गुप्तो वे! बाद हर्षवर्धन ( ७वी शती ) भारत का अन्विम चक्रवर्ती सम्राट 
हुआ | वह स्वय बहुत बडा दिद्वातु था और उससे भी बढ़कर विद्वानों का 
आश्रयदाता । उसके झासन-काल मे सस्कृत की उल्लेखनीय उत्रति हुई | उसके 
पूर्वज सूर्य ( आदित्य ) के उपासक थे । किन्तु चह बोदध-धर्मानुयायी था । 
उसके शामन-काछ मे बौद्ध धर्म को प्रश्रम मिला और वैष्णव धर्म की परम्परा 
तया लोकप्रतिष्ठा की क्षति हुई । 
<वी गती ई० में शक्राचार्य के उदय के बाद वैष्णव धर्म का हास और 
शैव मत का अभ्युदय हुआ। शकरावायय से सारत के चारो घामो की यात्रा 
कर धघाभिक दिग्विजय प्राप्त की । उन्होंने वैचारिक तथा धार्मिक, दोनो क्षेत्रों 
में ञझिव की सत्ता का सर्वोपरि महत्व स्थापित किया ) उन्होंने परम्परागत 
बंष्णव धर्म को पाचरात्र धर्म कह कर उसकी अनेक बात़ी को अपूर्ण और 
वैदिक सिद्धान्तो के विपरीत बताया । था वेन्शवत्थ की आरोचनाकर 
शिवत्व की महनीयता को प्रस्थापित किया । प्रभाव से विभिन्न क्षेत्रो में 
गाँवों से लेकर नयरों तक शिव मन्दिर स्थापित हुए और शव मत को व्यापक 
मान्यता प्राप्त हुई । आगे चल कर दौव मत सामान्य शैंव, मिश्रशैव, कापालिक 
शैव, वीर शैव, छकुलीश शव, तामिल झेव, रसेश्वर शंव और कासमीरडीव 
आदि विभिन शाखा उपश्ाखाओ में पल्‍्लवित हुआ । यद्यपि कुछ दीर्द शाखाओ 
ने शंद मत की महनीयता को क्षीण भी किया, तथावि जहाँ तक वैष्णव धर्म 
का सम्वन्ध है, उसकी प्रगति में बाघा उत्पन्न हुई! बेष्णव घर्म के अवरोध 
के अन्य भी अनेक कारण ये | योगी मार्ग तथा नायपन्‍्य ने भी वैष्णव धर्म की 
छोकप्रियता को कम किया । 
इन विपरीत परिस्थितियों मे भी वैष्णव धर्म का अपना प्रभाव बना रहा । 
शकराचार्य के कारण यद्यपि वैष्णव घ्में की प्रगति मे अनेक बाष्टाएँ आई, 
किन्तु जन मानस पर उसका इतना अधिक प्रभाव व्याप्त हो चुका था कि उसका 
मर्वैथा उन्मूलन नहीं हो सका, अपितू मन्यर यग्रति से उमकी परम्परा आगे 
बढतो रही । 'सौर सम्प्रदाय तथा 'ग्राणपत्य सम्प्रदाय” के रूप मे उसका 
अस्तित्व तब भी बना रहा । 
भारत में अनेक धर्म शाखाओ के प्रचलन के फलस्वरूप वैष्णव धर्म ने 
अपनी लोकप्रियता को बनाये रखा । १०वी श्ञती में वैष्णव धर्म का पुतरुत्यान 
हुआ और तब से उसकी परम्परा आगे निरन्तर प्रशस्त होती गई । उदाहरण 


स्वरूप श्ली-मम्प्रदाय,विष्णुस्वामी सम्प्रदाय, माध्द सम्प्रदाय, रामावत सम्प्रदाय, 
रहे मा० 
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वह्छभ सम्प्रदाय, ग्रौड़ीय सम्प्रदाय ( चेतन्य मत ), राखघावल्लभ सम्प्रदाय, 
भारायण सम्प्रदाय दत्ताजेय मत, महापुदपिया सम्प्रदाथा और बारकरी 
सम्प्रदाय आदि श्ाखाओ-उपशासाओं के रूप में वैष्णव धर्म अपने अस्तित्व 
एब महत्व को अधिक छोकब्यापी बनाने से सफछ रहा ! उसकी यह विकासा* 
वस्था एग्रभग १९वी शती तक बनी रही । इन घामिक सम्प्रदायों के वैष्णबा- 
चार्यों ने 'प्रस्थानश्रयी', अर्थाद्‌ 'भगवदगीता', 'ब्रह्ममृत्र' और 'उपदिषदो' पर 
आाष्य टीकाएँ तथा व्यास्थाव लिख कर अपने अपने सम्प्रदायों की वैदिक 
धर्मानुरूप वेदान्तपरक व्याख्या करके उनको अधिक व्यवस्थित्त रूप मे प्रतिप्रित 
किया । 


भक्ति को भगवाद्‌ ने साध्तिध्य का यर्दोत्तम साध्य-साधन ग्रान कर जिते 
भक्तो, सन्‍तो एवं महात्माओं ने व्यापक भारतीय जत-समाज में धर्मेंकी 
परम्पय को ग्रशस्त क्या, उतमे १५वी श्वती के भक्तकवियों का ताम अम्ुख 
हैं । सामान्यत सभी वैष्णव सम्प्रदायों के भक्तकवियों ने इस अवधि में हृष्ण- 
भक्ति फ्रो अधिक प्रशस्त किया! उतकी वाणियाँ जन-जन की जिद्दा मे 
यम्राहित होकर वैष्णव धर्म का देशव्यापी प्रघार हुआ । वैष्णव भक्तो की यहे 
परम्परा गुजरात, महाराष्ट्र, राजरथान, सुद्वर दक्षिण, पश्चिम तथा पूर्वोत्तर 
भारत में प्रवर्तित हुई 

आरतीय साहित्य का भक्ति युग, जिसको अवधि १३वीं से १७वीं शी 
ई० के बीच भानी झाती है, रामभक्ति और क्ृष्णभक्ति की भाव-धाराएँ 
लोत-मानस का कण्ठहार वनी । भारत के लछोक-जीवन मे धर्म के प्रति इतनी 
अगाध निष्ठा इससे परर्द कभी भी जागरित नहीं हुई । इतनी आस्तितरता एव 
सातल्विकता इतिहास में किसी भी युग मे देखने को नही मिलती है । 

इस भक्तियुग में उपासना पद्धति को लेकर वंष्णव धममेवी दो प्रमुख 
शाखाएँ प्रकाश मे आईं | एक शाखा के भक्तो मे समुणोपासना की परम्परा को 
प्रवर्तित किया और दूसरी शाखा के सन्तों ने निर्भुणोपासना की नई परम्परा 
को स्थापित किया । उपासना की इस द्विरूपता के कारण भक्तियुग को सग्रुण 
और निर्गुण, इत दो भागो में विभक्त किया गया। उनमे भी सग्रुणोपासको 
की दो उपशाखाएँं--रामभक्ति शाखा और कृंष्णभक्ति शाखा, प्रवाश्ञ में 
आईं। इसी प्रकार निर्गुणोषासना की भी दो उपशाखाएँ पल्कवित हुई-- 
ज्ञानमार्गी और प्रेममार्गी । समुण रामभक्ति शाखा के आचार्यों, कवियों में 
रामानुजाचार्य, स्वामी रामानन्द और गोस्वामी ठुलसीदास श्रमुख हुए | इसी 
प्रकार कृष्णभक्ति शाखा को वल्लभाचार्य के पुष्टिमार्ग ने प्रशस्त किया। 
उसको सूरदास, मीरावाई सहित अष्टछाप के कवियों कौ वाणियों मे अधिक 
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ब्यापक्षता मिली । नि्युघोपासक ज्ञातमार्गो सन्तो में दक्षिय के आाछूवार भक्तो 
सहित कबीर, नानक, दाडू जादि हुए। उनमे अनेक मुसलमान फ्कीरे का 
भी योगदात रहा । इसी जार प्रेममार्मी सूफी सन्‍्तो मे जादसो, रुदुदन, 
असन, उसमान, शेखज्ञादी तया नूर मुहम्मर आदि का नाम उलेखतीय है 7 

परम्परागत वैष्णवों की सगुप्योपाउकर शाला अवतास्वाद तथा मूतिपूजा 
की पमर्षेक रही । इप शाखा के अनुयायियों ने सम्प्रदाययत झास्त्रीय नियमों 
का पान करते हुए प्रवछित सामाजिक रूड़ियो को भी डपनाये रखाव 
किन्तु दूसरी निमुंपोषासक शाखा ने अद्वववारी उपासनायद्धत्ति को बपताया 
और अबतारबाद, सू्तिपुजा तथा प्रचदित सामामिक रूटियो को कदु आरलो- 
चना की । इस निमुंगोपासक रुन्द-परम्परा को उपासता-पद्धति पर झकरा- 
चाय के अद्वैतह्भाद तथा दौद्धो के शून्यवाद का प्रभाव रहा। रामा्निक एवं 
साधना की दृष्टि से उन पर बोदघर्म तथा सायपन्य का प्रघ्ताद था। इन 
सल्तो एवं फकीरों ने जातयाँत तथा वर्षे-धर्मे आदि सामाजिक असमानवाओं 
का भी बहिष्कार क्िया। उन्होंने वैष्यवाचार्यों की शास्त्रीय पद्धति को नहों 
अपनाया । उनके उपास्य तिर्मुघ, विराज्यर, निरंजन, कौर ति स्पृह एकमेव 
ब्रह्म था । साथपन्प के प्रभार से इन उस्त्रों ने कठित शारीरिक एद ग्ातस्तिक 
निप्रहों पर बक्त देकर जेनाचार्पों को सम्पासयद्धति को भो अपनो उपासना 
का दिपय बताया । 

इस प्रकार वैष्णव धर्म के क्षेत्र मे भक्ति और उपासना कौ विभिन्न 
पद्धतियों को अपना कर भक्तो एवं उपात्तको के विभिन्न यर्य घने । रिन्तु मूल 
रूप मे उन सब की अन्त त्तियों मे वैष्पद धर्मे की प्रेरप्यएँ विद्यमान थीं। 
ऊपने इन विभिन्न रूपरो मे इतिहास के उत्पान-पत्रनों को झेलती हुईं देशयव 
धमं को परम्परा उत्तरोत्तर प्रशस्त एवं समृद्ध होदी हुईं जाब तक पहुँची। 
आज के भारतीय जन-मानत पर उमरका व्यापक प्रभाद है। उसका अपना 


विधा5 साहित्य है, जिसमे उसके दया, प्रेंझ, समानता वा सार्बभोम एवं 
झाख्त मिद्धान्त निहित हैं ॥ 


विध्णु का स्वरूप 


बैष्यव धर्मे दिष्पु की भक्ति-उपासना पर जाधारित है॥ उमसें दिष्णु के 
व्यापक रवरूप की अभिव्यजना हुई हे । भारत को घानिक परम्परा मे विध्यु 
को रहत्त्वपूर्ण स्याद प्रदल्न किया यया है! उन्हें जमस्ालक ऋहा गया है 
ओर छजगत्संहारक सदाशिव के साय आद्यदेवता के रूप में उनकी पूजा को 
जायी है। ये दोनो देवता ऐसे हैं, जिनके प्रति भारतोयों मे आदे क्यरऊ से 
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अब तक समान श्रद्धा एवं भक्ति रहो हैं | भारतीय सस्वृति भी उतठसे प्रभावित 
है। विष्णु एव सदाद्षिव, दोनो का उत्तर वैदिक युग में मानवीकरण हुआ 
और इस रूप मे उनकी देवोपासना प्रारम्भ हुईें। शिव का मानवीरूष 
शिवोपासता के रूप में और विष्णु का मानवीस्वरुप वैष्णवोपासना के रूप 
में प्रचछित हुआ। इस प्रकार भारत के धामिक इतिहास में शव सम्प्रदाय और 
बेष्णब सम्प्रदाय परवर्तीकालीन समत्त धार्मिक सम्प्रदायो के मूल उत्स या 
उद्गम सोत बनें 

बैदिक साहित्य मे विष्णु को सात्वत छोगो ने वासुदेव भक्ति के रूप में 
और ब्राह्मणादि ग्रन्थो ने नारायण भक्ति के रूप में प्रचछित किया। आगे 
बककर पुराणों मे विष्णु के अनेक अवतारों की कल्पना हुईं, जिनमे हृष्ण 
और राम प्रमुख हैं, और इस प्रकार इन अवतारों के भी नये धामिक 
सम्प्रदाय बने । पुराणों में विष्णु को प्रथम स्थान का देवता माना थया है, 
जब कि वैदिक साहित्य में विष्णु का स्थान इस्द्र, वए्ण, अग्नि के बाद चहुर्ण 
है। ऋग्वेद के एक मत्र ( १२२॥१९ ) में विष्णु को इन्दद का योग्य सहायव' 
बताया गया है । 

“विष्णु” शब्द की व्युत्पत्ति विद्वानों ने दो प्रकार से की है। प्रथम 
ब्युत्पत्ति ने अनुसार 'सतत ब्रियाशील ( विष ) रहनेवाडे तथा सौर स्वर्पा 
होने के वारण उन्हे 'विष्णु” कहा गया, और दूसरी व्युत्यत्ति के अनुसार 
“विश्व की उत्पत्ति ( विज्ञ ) करने के बाद उत्तकों व्यापक करने' के कारण 
“विष्णु” कहलाये, जैसा कि “विष्णुमहश्तताम” की टीका मे भो छिखा गया है-- 

चराचरेपु भूतेपु वशतात्‌ विष्णुरुच्यते 

ऋग्वेद मे ऐसा उल्लेख हुआ है कि ( १२२१८ ) अपने तीत पयगो से 
विष्णु ने प्रृब्वीलोक, घयूछोक और अन्तरिक्षकोक को नाप छिया था । ऋग्वेद 
के अन्य भत्रो ( ११५५७५,१२२।२० आदि ) में कहा गया है कि ठृतीय पद 
विष्णु का परम पद है / उसे विद्वज्बन आकाश से सदा दृष्टि लगाकर देखा 
करते हैं। विष्णु के उत्त परम पद में आनन्द रस का स्रोत विद्यमान है । 

ऋच्वेद के अन्य सन्दर्भों ( ११५५५, १६५॥१ ) में वहा गया है कि 
विष्णु अत्यन्त पराक्रमी, विधि नियमो के पाछनकर्ता और उत नियमों के 
प्रेरक भी है। ब्राह्मण-प्रन्यों मे विष्णु को इन्द्र तथा अग्नि से बढ़कर माना 
शया है ( अग्नियें देवानामवमो विष्णु परम , 'ऐतरेय ब्राह्मण” १११ )। इसी 
प्रकार झतएथ ब्राह्मण! ( १४४१९ १२५ ) मे विष्णु को यन्षे में अन्य 
देवताओं से बढ़कर काम करनेवाल्य वताया गया है। दे समस्त भूलोक में 
विचरण करनेवाले अलौकिक शक्ति-सम्पन्न देवता हैं। 


वेष्णव धर्म ३५७ 


ऋग्वेद और ब्राह्म ण-ग्रन्यो के उक्त सन्दर्भों की समीक्षा करने पर ऐसा 
प्रतीत होता है कि ब्राह्मण का मे इन्द्र से देवराज वा पद विष्णु को प्राप्त 
हो गया था और विष्णु की महत्ता को प्रतिपादित करने के लिए इन्द्रसूक्ता 
की भांति “विष्णुयूक्त' की भी रचना की गई । इतना हो नहीं, अपितु अनेक 
सन्दर्भों से यह्‌ भी विदित होता है कि हरि, केशव, वासुदेव, छृष्णीपत्ि, छुपभ 
तथा बेकुण्ठ आदि जो पर्याय इन्द्र के थे, वे विष्णु के पर्याय के रूप मे प्रयुक्त 
होने लगे ये ( बेष्णव घ॒र्में, पृू० १४ १५ ) । 

विष्णु के अवतारो के सम्बन्ध म वेदा में प्राय कुछ नही कहा यया है। 
किन्तु ब्राह्मण ग्रन्य और पुराणों मे विष्णु के विभिन्न अवतारों का उल्लेख 
किया गया है। “महाभारत” ( शा० ३२६।८२५ ) में विष्णु क॒ दस अवतारो 
का उल्लेख हुआ है । उनके नाम हैं--१. वाराह, २ नायशिंह, दे वामन, 
४ परशुराम, ५ राम दशरथि, ६ वासुदेव कृष्ण, ७ हस, ८ कूर्म, ९ मत्स्य 
और १० कहल्कि। “वायुपुराण' तथा “वाराहपुराण' मे विष्णु के दस ही 
अवतार बताये गये हैं ॥ किन्तु उनमे कुछ नामान्तर है। महाभारत काछ में 
देवताओ मे विष्णु का सर्वाधिक महत्त्व बताया गया है। उन्हे पृष्टि का 
नियन्ता एवं श्ास्ता मावा गया है। इस युग मे नारायण, विष्णु और वासुदेव, 
तीनो देवता एकरूप हो गये थे और उनकी उपासना प्षम्मिल्ति रुप मे की 
जाती थी । 'महाभारत' ( झ्वा० ४३ ) में दिप्णु को बहुधा परमात्मा के रुप 
में माना गया है और नारायण तथा वासुदेव उन्ही के स्वरूप बताये गये हैं । 

“महाभारत” के 'नारायणीय उपाख्यान” मे नारायण की उपासना का 
विस्तार से उल्लेख हुआ हैं। नारायण ने अपने एक्यन्तिक घ॒र्मे का कथन 
सर्वप्रथम मह॒पि नारद गा दिया था। उसी को नारायण ने राजा जनमेजय 
को उपदेश देते समय “हरियीता' में कहा था ॥ यह उपदेश इससे पूर्व कृष्ण- 
हूपधारी नारायण ने भारतीय युद्ध के समय अजुँंद को दिया था । वह उपदेश 
सात्वत घर्मे का या। इस सात्वत धर्म के उपदेश में गज्ञमागें और तपस्या- 
मार्ग का परित्याग कर निर्लस भक्ति को क्षे्ठ कहा गया है। इसी सम्प्रदाय 
के अधिप्लान श्रोह्ृष्ण ये, जो कि नारायण अथवा वासुदेव के अवत्तार 
कहलाये । नारायण के इसी कृष्ण अवतार ने *भगवदुगीता' का प्रणयत कर 
वैष्णव धर्म का पुनरुत्यान क्या ॥ 

पुराणों में सत्वग्रुघ्प्रघान देवता विप्णु को जगत्‌ का सचारूक एवं पारूक 
बताया गया है । विभिन्न युगो मे नानाविध अवतार घारण कर उसने दुप्टो 
का राहार क्रिया और पृष्बी वी रक्षा की। वह विश्वात्मा का विश्वरूप 
सात्विक वत्त्द है। उसका मुत्य कार्ये सयोजन, घारण, केन्द्रीयकरण तथा 


इ्५्८ भारतीय धमं शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


सरक्षण है । वह सवेत्र व्याप्त है। समस्त पृथ्वी का स्वामी है ओर विध्वसमक 
शक्तियों का दमन करता है / सभी शक्तियों पर उसका प्रभुत्तत है, इसीलिए 
वह “विष्णु” है । 

जव विष्णु देवता शयन करता है, तो सम्पूर्ण विश्व अपनी अव्यक्तावस्था 
मे पहुँच जाता है। व्यक्त सृष्टि के अवशेष का नाम ही शेष! है, जो कुण्डली 
मार के अनन्त जलराशि पर वैरता रहता है । शेपश्चायी विष्णु ही वारायण 
कहछाते हैं, जिसका आर्थ है नार', जल पर आवाप्त करनेवालां, अयंवा जिसमे 
समस्त मनुप्यो का आग्घान (आवास ) है। विष्णु चतुर्हस्त है और चारो 
हाथो में शख, चक्र, पद्म तथा गदा घारण क्ये हुए हैं । 
विष्णु सम्प्रदाय के प्रमुख ग्रन्य 

विष्णु सम्प्रदाय के पाँच ग्रन्थ प्रमुख हैं, जिन्‍्हेँ 'पचरत्न! सामूहिक नाम 
से कहां जाता है। उनके नाम हैं--१ मगवदुगीता', २ “विप्पुसहस्तननाम/, 
३ “अनुगीता', ४. “भीष्मस्तवराजस्तोत्र” और ५ “गजेद्धमोक्ष/ | इसके 
अतिरिक्त “गदडपुराण', “नारदपुराण”, “भागवत” और “विष्णुपुराण आदि 
अनेक ग्रन्थ विष्णु सम्प्रदाय से सम्बन्धित है । 


आहलवार वेष्णव सम्पदाय 


आगरत की घ॒म्मे गंगा का मूछ उदगम वेद है। वेदों की घ॒र्म सहिता का 
व्याह्यान पुराधो और “महाभारत' मे हुआ है। पुराणों में भागवत घ॒र्म की 
परम्परा का विस्तार से वर्षन क्रिया गया है ॥ मारत को समस्त पुरावन 
धर्म-भ्रद्ृत्तिपों पर भागवत घ॒र्में का ब्यापक प्रभाव रहा है।॥ दैंप्व धर्म की 
जो अनेक शाखाएँ प्रकाश मे आई, उनके उदुगम तया विक्ान में भागवत धर्म 
वा हो भ्रभाव रहा है। 


दक्षिण भारत में भागवत धर्म को परम्परा वो श्रत्राश मे छाने और 
उसे लोक्प्रचल्ति करने का श्रेय आलरूवार भक्तो को है ॥ मालवार! का 
झाब्दिक' अर्थ है--ज्ान-समुद्र मे गहरे गोते ख्यानेवालयं। ये आलवार 
भक्त वास्तव गे. ऐसे ही थे, जिनकी वाणियों मे ज्ञान तथा कर्म की परिणति 
भक्ति में दिखाई गई है । इन भक्तो द्वारा प्राचीन कार से ही दक्षिप भारत 
में हरिभक्ति ( वैंप्णव धर्मे ) का प्रचार-प्रसार हुआ। एक परम्परागत 
अनुश्रुति मे कहा गया हैं कि कलियुग के उदय के साथ ही दक्षिण मे बाल्वार 
भक्तो का जन्म हुआ। उनके प्रथम या आदिम तीन आचार्य हुए, जिनके 
ताप ये--पीहिये, प्रदत्त और पे । पोहिये को ध्यानावस्थित शूति आज भी 
बॉँची के प्रसिद्ध मन्दिर में विराजमान हे । इन तोन आचार्यों के पश्माद्‌ दो 
भआाचायों के नामो का उल्लेख हुआ है--तिकमिडिशि और शठारि । उनको 
क्रमश शठरिपु तथा इठकोप नामों स भी कहा गया है। ऐसा प्रतोत होता 
है कि प्रथम तीन आचार्पों से इन दोनो आचार्यों का दालक्ष्म को दृष्टि से 
पर्यात्न अन्तर था । 

भक्त शठकोप पाण्डय राजाओं के झासन काल भे हुए। उनके हारा 
त्तमिक्त माषा मे रचित कविता-सग्रह का नाम 'निसुवाय भोलि! है। इस सग्रह 
में लगभग एक हजार कविताएँ मकलित हैं। इनको कविताओं मे प्रभु प्रेम 
तथा सोन्दर्य वा सुन्दर समन्दय हुआ है और इसलिए जाज भी उन्हें आछवार 
भक्तो वी परम्परा में सर्वाधिक लेज्ष्प्रियता प्राप्त है। प्रसिद्ध झपुर कवि 
इन्हीं के शिष्य थे । उनरी कविताएं तमिल क्षेत्र को भक्त हृदय जनता में 
बड़ी श्रद्धा-निष्ठा से थाई जाती हैं । “दुन्दमाझय स्वोज' के रचफिता कुल्शेख र 
जावेधकोर के नरेथ ये, जिन्होंने रामदाम की मह्मि क्वा उद्गायन कर स्वव 
को आल्वार भक्तो की परम्परा में प्रसिद्ध किया । 


ड्े६० भारतोय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


दक्षिण भारत मे आलवार वैष्णव मत की ऐतिहासिक प्राचीनता के 
सम्बन्ध मे पर्याप्त प्रमाण उपलब्ध नहीं है। दक्षिण भारत में भागवत घ॒र्म के 
प्रचार-प्रसार का प्राचीनतम साक्ष्य सातवाहन राजा का नानाघाट शिलालेख 
है, जो कि ई० पूर्व प्रथम शती का है। उसके पश्चात्‌ इस धर्म की परम्परा 
किस रूप में आगे बढी, इसका द्वमवद्ध इतिहास नही मिलता है । गुप्त सम्ाद 
समुद्रगुभ ( ३३५-३७५ ई० ) की प्रस्तिद्ध प्रयाग अद्यस्ति” से भी दक्षिण में 
आगवत घ॒र्मं के अस्तित्व का पता चलता है। इन दोनो अभिलेखो से ज्ञात 
होता है कि दक्षिण में वैष्णव भक्ति का उदय ई० पूर्व प्रथम शती से भी पहले 
हो चुका था और उसकी परम्परा को गुप्त सम्राटो ने पुनरत्यापित किया । 

दक्षिण में विष्णुभक्ति का क्रमबद्ध इतिहास वारह आलूवार भक्तोसे 
आरम्भ होता है । उतके नाम थे--१ पोरिगे आलवार, २ भूतल्छालवार, 
३ पैयाल्वार, ४ तिरुमिलिसि आल़वार, ५ नम्मालछ्वार, ६ मधुरकवि 
आलवार, ७. कुलशेखरालवार, ८ पेरियाल्वार, ९. अण्डाल, १०, तोण्डर- 
डिप्पोडियाल्वार, ११ तिदुपाणोलवार और १२ तिदेम्गयालबार । इन 
बारह भक्त कवियो का समय ईसा की तीसरी शती से छेकर नवी शती के 
बीच था| उन्होंने अपने भजनो तथा ग्रीतो मे भागवत धर्म की महिमा का 
उद्गायन करके उसे छोक-अचारित किया । 

मे धर्मानुरागी जन भगवसत्मेस मे निम्न, दुनियादारी से विमुख, सीधा- 
सादा जीवन बिताने वाले, कविहृदय और परम भक्त ये। उन्होने परमेश्वर 
के नारायण ( विष्णु ), राम, कृष्ण आदि लोकअअतिष्ठित प्रेममय, भक्तवत्सल 
एवं परम कृपालु स्वरूपो का गुणगाव करते हुए उनके चिन्तन-मनन में ही 
एकाग्रतापूर्वक जीवन बिताया । 

“श्रीवष्णव राम्प्रदायँ! के सस्थापक नाथमुनि ( १०थी शती ई० ) ने उक्त 
आलवार भक्तो की श्रुति-परम्परा मे जीवित वाणियों का सकलन किया और 
उन्हे एक एक हजार के चार भागो मे सकलित किया। चार हजार स्तुतियो 
एवं भजवों का यह बृहत्सग्रह 'नालछाभिर प्रवन्धम्‌” ( दिव्य प्रवन्ध ) नाम से 
कहा जाता है। अपनी महानता एवं पवित्रता के कारण वह “वंष्णववेद” के 
नाम से भी प्रसिद्ध है। इन पदो का प्रचार-प्रसार बामुनाचायं और रामा- 
नुजाचार्य ने किया । 

कककार ऋत्तो की इस परम्परा ओ शेटिएाश अप्ताश्यर ( सर्वेश्ेष्ट भक्त 
या विष्णुचित और उनकी पुत्री आण्डाल या गोदा का नाम उल्लेखनीय है । 
दक्षिण भारत की आलवार भक्त-परम्परा के अनुसार पेरिया का जन्म कलि 
स० ४५ और उनकी पुत्री आण्डाल का जन्म कवि स० ९६ में हुआ। इन 
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सबतों की ऐतिहासिक प्रामाणिकेता वे सम्बन्ध मे कुछ नहीं कहा जा सकता 
है। आण्डाऊ बडी प्रतिद्ध भक्त हुई । मधुरभाषिणी होने के कारण वह गोदा 
नाम से भी कही गई ॥ उसकी तीन शो इछोको ( पौद्यो ) बी तमिल रचना 
रतोबरत्नावडी' तमिऊ भक्तो मे आज भी आदर एवं श्रद्धा के साथ गाई 
जाती है । उन्हें दक्षिण की मीराबाई कहा जाता है। उतको कविताओं में 
इध्टदेव की पतिछप मे आराधना की गई है । 

प्रस्तिद्ध वारह आलवार भक्तो मे नम्मालवार का भी एक नाम है। वे 
८वो झती ई० मे हुए । उन्ह द्रविड देदो का रचविता कहा जाता हैं ॥ उनकी 
भक्ति-तन्मयता के मम्बन्ध में प्रचलित है कि वे अपने इष्टदेय के सामने इतने 
भाव-विह्लल हो जाते थे कि उन्हे स्वय की सुध तक नहीं रह जाती घी । 
उनका समान आाज भी जन-मानस मे सुजीवित है । 

दक्षिण भारत में विष्णुभक्ति का प्रचार-प्रसार करनेवाले ये वारह 
भक्त-कवि आज भी वहाँ के जन-मानस्त में लोकप्रिय एवं श्रद्धास्पद हे । 
उन्होने समस्त दक्षिण भारत में पैदछ यात्रा कर जन-जन में भगवद भक्ति 
को ज्योति को जयाया। ये आचाये एवं कवि जन सानस से जुड़े हुये थे । 
उन्होंने जन सामान्य मे उतको भाषा तथा समझ के अनुरूप भक्ति का प्रचार 
किया। तमिल भाषा उनके भजनों तथा उपदेशों का माध्यम रही है। 
आलवार भक्तो का सम्पूर्ण साहित्य तमिल में है। इसलिए आलवार बैष्णवो 
के घामिक साहित्य को “उभय बेदान्त' के नाम से कहा जाता है । उसमे 
सस्कृत के 'प्रस्थानत्रयी' ( गीता, उपनिपद्‌, ब्रह्ममुत ) और तमिल प्रवन्धको 
को समान रूप से प्रमाण साना जाता है । 


सार्वभोम उदारता 

आलवार वैष्णव सम्प्रदाय की स्रा्भौम उदारता का दृष्टिकोण सराहनीय 
है। उसप्तमे किसी प्रकार का भेदभाव नही है। किसी भी जाति, घर्मं, मत, 
बे का व्यक्ति उसमे सम्मिलित हो सकता है। इस सम्प्रदाय मे जाति- 
बहिष्कृत छोगो को भी सम्मिलित किया जाता था । समस्त मानवता में एक 
ही माय की अनुसूति का उच्कारण ही बालवार भक्तो की जोकश्रियता का 
बारण था । 
विशिष्टाद्वेत भक्तिमार्य 

आदायें राभानुज और प्रोढ दाझनिक वेदान्तदेशिक के ग्रन्यो मे इन 
बआलवार भक्तो की रचताओ के महत्त्व पर तथा उनके सिद्धान्तो पर तकेपूर्ण 
ढंग से प्रकाश डाला यया है। रामानुजाचा्य ( ११वी झती ई० ) इस 
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परम्परा के सर्वोच्च आचार्य हुए, जिन्होंने श्कराचार्य वे अड्वंत वेदान्त का 
खण्डन करके भक्ति को मोक्ष प्राप्ति का सर्वश्रेष्ठ उपाय बताया। आचार्य 
रामानुज ने शकरपूर्व वेदान्तियों बोधायन आदि के तात्तिक विचारो का 
परिशोलन कर और उपनिषदो, पुराणों, वैष्ण निगमो तथा आल्वार तमिल 
प्रबन्धो म॑ समस्वय स्थापित कर अपने नये भक्तिमार्ग 'विशिष्ठाद्वता का 
प्रवर्तन किया । 

रामानुजाचार्य द्वारा प्रवरतित धर्म परम्परा अत्यन्त ही लोकश्रिय सिद्ध 
हुई। भागवत घमर्मं पर आधारित जिन अनेक वैष्णव शाखाओं का उदय 
हुआ, उनमे रामानुजीय शाखा का व्यापक श्रचार प्रसार है। दक्षिण भारत 
मे आलूवारों की परम्परा को पुनरुज्जीबित करके आज भ्री तमिल समाज 
में भक्तिभाव की स्थापना में रामानुजीय सम्प्रदाय वी प्रतिष्ठा बनी हुई है। 
“श्रीवैष्णव सम्प्रदाय” वे रूप मे उनका “विशिष्टाहवत मत” स्वतत्र झाज़ां के 
रूप में प्रचल्ति है । 
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भारत के धासिक इतिहास मे पुरातत वैष्णव धर्म को एक शाखा 
'श्रीवैष्णव सम्प्रदाय” के माम से कही जाती है। इस सम्प्रदाय के आचार्यों 
की परम्परा बहुत प्राचीन है। इस भत के शास्त्रीय ग्रन्थों मे कहा गया है 
कि श्रीवैष्णव ( विशिष्टाद्रेत ) सम्प्रदाय का उपदेश सवप्रथम भगवान्‌ 
श्रीनारायण ने जगज्जननी महालक्ष्मी को दिया था। उन्होने प्रसन्न होकर वह 
उपदेश वैकुण्ठपार्पद विश्वक्रेन को प्रदान किया। उपदेश की यह परम्परा 
शाठकोप स्वामी, नाथमुनि, पुष्डरीकाक्ष स्वामी और राममिश्व स्वामी को प्राप्त 
हुईं । राममिश्र स्वामी ने यामुनानाय को उसमे दीक्षित किया । 
भाथमुनि 


इस आचार्य परम्परा म नाथसुनि बडे प्रसिद्ध हुए। उनका पारिवारिक 
ताम रघुवायाचाये या योगीर्ठ था। उनका जन्म प्रिचतापल्ली के निकट 
ओऔ्ररगम्‌ में हुआ था। दिन्तु उनके पूर्वजों का भूछ स्थान वीरनारायणपुर 
था। उनका ह्थितिकाले १०वो झती वि० का उत्तराद्ध माना जाता है। 
नाथमुनि के पुत्र ईश्वसस्‍्मुनि हुए, जो कि अल्पायु मे ही परलोकवामी हो गये 
थे। पुत्र की असामयिक मृत्यु के कारण साथमुनि के भन मे वैराग्य उत्पन्च 
हुआ और अपना जीवन उन्होंने सन्यास्ियो एवं मुनियों की भाँति बना 
लिया । इसी कारण उन्हें नाथमृति के नाम से कहा जाने छगा | उन्होंने 
योगाम्यास द्वारा अनेक प्रकार की सिद्धियाँ प्राप्त कर छी थो, जिससे ज्न्हे 
योगीन्द्र नाम से भी कहा जाने लगा । 


नाथमुनि ही 'श्रीसम्प्रदाय/ के वास्तविक संस्थापक थे। उन्होने सर्व- 
प्रथम आलवार भक्तो की श्रुति-परम्परा मे जीवित वाणियों का सकलन किया 
और उन्ह एक-एक सहल्लात्मक चार भागों मे सम्पादित किया। चार हजार 
स्तुतियों का यह विज्ाल सकलन ग्रन्प नालाभिर प्रबन्धम! के नाम से कहा 
जाता है। उन्होने स्पय भी स्तुतियो की रचना को! उनके द्वारा रचित 
स्तृतियाँ त्रिचनापल्ली के प्रसिद्ध श्रीरपम्‌ मन्दिर मे नियमित रूप से गायी 
जाने लगी और धीरे धीरे उनकी स्तुठियाँ समस्त वैष्णव मन्दिसे में प्रचलित 
हो गईं। उनके उक्त ग्रन्य पर अचेक भाष्य लिखे गये । आज भी दक्षिण के 
भक्त-समाज प्रें उनकी छोकप्रियता पुदबत्‌ बनी हुई हैं। उनके नाम से 
न्यायतत्त्व' तथा योगरह्स्थ! नामक दो भ्रन्य बताये जाते है, जो सस्दृत मे हैँ । 
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नाथमुनि दक्षिण भारत से उत्तर भारत आये और ब्रज में आवर स्थायी 
रूप से रहने लगे। वहाँ उन्होने अपने मत का प्रचार-प्रसार क्या । उनकी 
परम्परा को पुण्डरीकाक्ष तथा राममिश्र स्वामी ने आगे प्रवर्तित किया । उन्होंने 
नाथमुनि के सिद्धान्तो वी सरल व्याख्या की और समस्त उत्तर भारत तथा 
दूर्व पश्चिम भारत तक श्रीसम्प्रदाय का भ्रघार-प्रसार विया । 


यामुनाचाये 


थरीह्वम्प्रदाय के चौथे प्रभावशाली आचार्य याछुनाचायें हुए । वे ईश्वर- 
मुनि वे धुध तथा नाथमुनि के पोज थे। राममिश्र उनके गुरु थे । उनका 
जन्म १०१० वि० को वोरनारायणपुर ( मदुरा ) मे हुआ। जब उनके 
पिता ईश्व रमुनि का निघन हुआ तो उनको आयु वेवछ १० वर्ष को थी। 
नाथमुनि यद्यपि सन्‍्यासी हो गये थे, किन्तु अपने पोत्र यामुनाचार्य के प्रति वे 
आश्ावात्‌ बने रहे । अपने अन्तिम दिनरें में उन्होंने यामुताचाये का सारा 
दायित्व अपने शिप्य राममिश्र पर छोड दिया। उन्हीं की देख-रेख तथा 
अनुशासन में रहकर यामुनाचाय॑ ने शास्त्रों का अध्ययन किया। उनके 
सम्बन्ध में कहा जाता है कि बाल्यकाल मे ही वे वेद-शास्त्रो मे पारगत हो 
गये थे । जब उनकी आयु केवड १२ वर्ष की थी, उन्होने पण्डितराज की 
विद्वत्सभा के दिग्विजयी विद्वान आचारये कोलाहरू को शास्त्रार्थ मे पराजित 
कर आधा राज्य भ्राप्त किया था | शास्त्रार्थ विजय मे प्राप्त राज्य का उन्होंने 
छूगभग ग्यारह वर्षों तक बडी योग्यता से सचाल्न किया। चोलवबंश ने 
तत्कालीन राजा और रानी ने यामुनाचायें को विद्वत्ता का बडा समान किया 
था। महारानी ने उनके अदुभुत प्राण्डित्य के कारण उन्हे 'आलवन्दार' 
( बिजेता ) की उपाधि से विभूषित किया था । तबसे भारत के विद्वत्ममाज 
में उनका नाम प्रसिद्ध हो गया। 


जव उनकी अवस्था २३ बे की थी, एकाएंक एक दिन उनके गुर 
राममिश्र उनके पास आये। राज-काज में निमरत, विद्योपाजेन की कुछ 
परम्परा के प्रति उदासोीन, यग्रामुनाचायं की स्थिति को देखकर उन्हे बडा 
दुख हुआ उन्होंने यामुनाचार्य को उनकी परम्परा के प्रति सचेत किया और 
पाण्डित्य के प्रति उदबोधित किया। राममिथ उन्हे यह कहकर श्रीरगमुजी 
के भन्दिर में ले गये कि वहाँ उनके प्रितामह नाथमुनि ने उनके लिए 
अप्रार घन-राशि एकत्र की हुई है । वे उतके साथ चछे गये। राममिश्र के 
उपदेशों का यामुनाचाय पर इतना यहरा प्रभाव हुआ कि उन्होने अपनी राजसी 
इत्ति का सर्वया परित्याग कर दिया और वैराग्य बृत्ति धारण कर ली। वे 
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रुगनायजी के मन्दिर में ही रहने लगे और अपना शेप जीवन उन्होंने झारत्र- 
विन्तन सथा भगवदूभक्ति से ही समप्ित कर दिया! वहीं रहकर उन्होंने 
अपने अधिकतर ग्रन्थो का प्रणयन किया ; ब्रजक्षेत्र मे भी उन्होंने कुछ ग्रन्य 
ल्खि। उनके प्रद्िद्ध ग्रल्यो के नाम हे--'आगमप्रामाण्य', 'सतिद्धिभय, 
“गोतार्थंस्ग्रह', “चतु इलोकी” जौर स्तोच्रत्न! ॥ अपने “आग्रमप्रामाण्य' में 
उन्होंने भागवत धर्म की विष्णुपरक व्याख्या की और गकराचार्य के मायावाद 
का सण्डन किया | ११३४ वि० के लगभग उन्होने झरीर-त्याग किया | 
सिद्धान्त-निरूपण 

मामुनाचायें 'विशिष्टाद्ेत मत' के स्रप्टा थे। विश्विष्टाद्वंत मे चेतना- 
चेतन विभाग विद्यिप्ट ब्रह्म के अभेद या एक्त्व का निरूपण किया गया है । 
मामुनाचार्य ने जिस विशिष्टादत सिद्धान्त का प्रतिपादन किया, उसका अपना 
बैलक्षण्प है। झकराचार्य के अद्वत वेदान्त मे संगुण ईश्वर और अवतारबाद 
को कोई स्थान नहों है। इस दृष्टि से शवर का अद्वैतवाद था मायावाद 
सर्व-सामान्य को ग्राह्म एवं ज्ञातव्य न होकर बेवर शञानियों तथा विधारको 
के चिन्तन-मनन तक ही सीमित है। जन-सामान्य की घारणा के अनुरूप 
ज्ञातगम्य ब्रह्म से परम पिता, इृपाछु, दु खहरता एव करुणामप ईश्वर का 
भाव ग्रहण करना और उसके अवनुग्रह वा पात्र बनना सभव नही या। भक्ति 
द्वारा भगवदु-अनुग्रह प्राप्त करने के उद्देश्य से याग्ुनाचार्य ने क्षकराचार्य के 
अद्वतवाद भें ईपत्‌ परिवर्तन करके उसे महाभारतकाछीन भागवेत पघर्म के 
साथ सयुक्त किया और विश्िष्टाइव' नाम से सरल, भुगम दाशंनिक मत 
का प्रवर्तन किया । उन्होने ज्ञान और कर्म, दोनो को भक्ति का उपादान 
सिद्ध किया और भक्ति को ही ईश्वर प्राप्ति का एकमात्र साधन बताया। 
उन्होंने ब्रह्म की सर्वोपरि सत्ता को तो स्वीकार किया, किन्तु उसे सग्रुण, 
सविशेष और विशिष्ट सिद्ध किया | उन्होने जीव, ब्रह्म और शरीर को कृष्ण, 
रक्त एव श्वेत तन्‍्तुओं के सघात से बने हुए वस्त्र के समान बताया है। उसी 
प्रकार यह्‌ जगत जड़, चेतन तथा ईश्वर के सघात से बना हुआ सिद्ध किया | 
जैसे कृष्ण, रक्त तथा इ्वेत तन्तु एक नही है, उसी प्रकार ब्रह्म, जीब और 
जद मी मरिनत्न भिन है। 

शाक्र मत के अनुसार ज्ञान ही आत्मा है, किन्तु यामुनाचायें ज्ञान को 
अप्मा वा धपं मानते हैं। वह स्वस्वरूप, स्वत प्रकाश न होकर ज्ञाता है । 
ज्ञान सविशेष तथा सक्रिय है, आपेक्षिक है। ईश्वर पुरुषोत्तम है और जीव 
से श्रेष्ठ है। ईश्वर सदा सत्यसकल्प और असीम सुख-सागर है। ईश्वर पूर्ण 
तथा जीव अणु है। ईश्वर अभी बौर जीव अश है। यह जगत्‌ ब्रह्म का 
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परिणाम है। ब्रह्म ही जगत के रूप में दृष्टिगद होता है। यह डगवु 
ब्रह्मात्मक है । 


रामानुजाचाय 


यामुनाचार्य ने पश्चात्‌ क्रीवेष्णव सम्प्रदाय वा अधिक प्रभावशाली ढग 
से प्रचारश्मार क्या एवं छोफ़प्रिय बनाया उनके उत्तराशिकारी रामानुजा- 
चार्य ने। एवं वैष्णव परम्परा रामानुजाचार्य को यामुनाचायं वा शिष्य 
बताती है) उनका जन्म १०७४ वि० को दक्षिण भारत के वर्तमान पेरेम्थु- 
पुरम्‌ ( पृतपुरी ) नामक स्थान में हुआ था। उनेके पिता केशवाचार्य और 
माता कान्विमती आदर्श एवं धामिक ग्रहस्थ थे । रामानुज का लालत-पालन 
उनसने मामा यादवप्रक्राश ने यहाँ हुआ । वे बाँची गिवासी और अपने समय 
बेः प्रप्तिद्ध वेदान्तों विद्वान्‌ थे । उन्ही से रामानुज ने बेद-वेदान्त और शास्त्रों 
का अध्ययन विया। कुछ विद्वानों के सत से रामानुजाचार्य थे दीक्षागुर 
गोष्टीपूर्ण पे । उन्हीं से रामातुजाचार्य ने अप्टाक्ष रपुक्त गोपनीय मत्र 'ओगू 
मगो नारायशांण! की दीक्षा ग्रहय की थी । आदचाय॑ यादवग्रकाश अद्भैतवेदात्ती 
थे। अत बुछ समय बाद रामानुजाचार्य का अपने विद्यागुद से मतभेद हो 
गया । उत्होने स्वतत्ष रुप से थालवारों के 'प्रबस्धश ना गहत अनुधीलत 
विया और यामुनाचार्य के सुयोग्य उत्तराधिकारी बने । 


रामानुजाचार्य की प्रतिभा का इतना अधिक विवास हुआ कि वे शास्त्रा« 
घ्ययव करते समय अपने गुरु के दोप तिकाछ लिया करते थे । सर्वप्रथम 
उन्होंने ग्हत्याग कर सत्यास घारण किया और तत्पश्रात्‌ काँची के महापूर्ण 
स्वामी से “वेदान्तसूत्र” का विधिवत्‌ अध्ययन क्यिा। धीरे-धीरे उनके 
पाण्टित्य का प्रभाव फैरने लगा और बडे-बडे विद्वान उनका शिप्यत्द स्वीकार 
करने छगे । यहाँ तक कि बैचारिर सतभेद के बावज़ुद शिष्प के अदुभुत 
पाण्डित्य से प्रभावित दहोवर उनके आदि विदागुर यादवष्रकाश ने भी उनसे 
यतिधर्म को ग्रहण किया । 

इसी बीच यामुनावार्य के पुत्र वरदरग स्वाभी काँची आये और उन्होंते 
रामानुज से श्रीरगमू पोठ का आचार्यत्व ग्रहण करने का अनुरोध क्या । 
वे अवूरोध को मान गये और श्रीरगम्‌ आकर उन्होने पीठ वे तत्कालीन 
आचार्यपाद गोष्टीपूर्ण से विधिवतु सत्र-रहस्य की दीक्षा प्रहण की; दीक्षा 
प्रदान करते हुए आचार्यपाद मे यह भी निर्देश दिया कि विष्शुध्राम को 
देनेवाले अष्टाक्षरी मद्र के गोपनीय रहस्य को वे क्िसों के समक्ष प्रकट म॑ 
करें । इस सम्बन्ध में परम्परागत श्रुति में कहा गया है कि अनुध्यमात्र 
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को मुक्ति और विष्थुधाम प्रदान करनेवाछे गोपनीय मत्र को, गुर आज्ञा का 
उल्लंघन कर, मन्दिर की छत पर चढकर वे उच्च स्वर से मत्र वा उच्चारण 
करने लगे, जिससे कि उमको बहुमत्यक जनता सुद सके । गुरु ने असन्तुप्द 
होकर रामानुज को सरकगामी होने का अभिश्ञाप दिया। उन्होने विगद्भवा- 
पूर्दक गुरू आज्ञा को शिरोधायें किया और कहा कि यदि सहझों नर-नारी 
मत्र के श्रवण से सहज ही मुक्त हो मकते हैं, तो मुझ एकाकी को नरकगामी 
होना सह॒पँ स्वोकार है। इस पर गुरु ग्रोप्टीपूर्ण रामानुज की सार्वभौम 
मानव मगलकारी भावता से अत्यधिक भ्रभावित हुए और उन्होने रामानुण 
को गठे लगा लिया । साथ ही उन्हे आश्ञीर्वाद दिया कि आज से 'विशिष्टा- 
हैत मत! 'रापानुज दर्शन' के नाम सें कहा जायगा | इस अनुश्रुति मे कितना 
सत्य है, कहा नहीं जा सकता है। 

आचार्य रामानुज की विद्धत्ता और उनके द्वारा प्रवतित श्रीसम्प्रदाय का 
उत्तरोत्तर प्रसार होता गया, जिससे यामुनाचार्य भी भ्रभावित हुए। उन्हें 
इस बात की प्रसन्नता थी कि रामानुज जैसे विद्वान्‌ उत्तराधिकारी द्वारा धर्म 
मागें का निरन्तर प्रसार हो रहा है । उनकी इच्छा थी कवि अपने सकत्प की 
तीन कामताओ को वे रामानुज से पूरी करायेंगे । उतकी त्तीन अन्तिम इच्छाएँ 
घी--९ सम्प्रदाय के अनुरूप “द्रह्ममूत्र” का भाष्य लेखन, २ दिल्‍ली के 
तत्कालीन शाहंगाह से राममूर्ति का उद्धार और ३ दिग्विजय करके विशिष्टा- 
द्वेंत मत की प्रतिष्ठा करना । 

किल्‍्तु रामानुज के भ्रीरगम्‌ पहुँचने से पूर्व ही यामुनाचार्य का दरीरान्त 
हो चुका था । अन्तिम आकाक्षा पुरी न होने के कारण यामुनाचार्य के पाथिव 
घरीर के हाथ को तीन ऊँगलियाँ मुडी ही रह गई । रामानुज ने यामुनाचार्य 
के मृत शरीर के समक्ष उनकी तीन इच्छाओं को पूरी करने की प्रतिज्ञा 
वी ॥ कहा जाता है कि यामुनातार्य की तीनो मुडी हुई जेंगलियां सीधी हो 
गैई।॥ यामुनाचायें का अन्तिम सस्कार कर रामानुज काँची छौट आये। 
तलश्रात्‌ यामुनाचार्य के पुत्र वरदरग के आग्रह पर वे श्रीर॒गम्‌ चले गये । 

रामानुजाचाय॑ महान वेदान्ती एवं झास्त्रवेत्ता होने के साथ-साथ विलक्षण 
योगी भो थे । योगविद्या को माघना से उन्होने अनेक प्रकार की सिद्धियाँ 
प्राप्त कर सी थो। कहा जाता है कि एक बार योगवर से उन्होंने काँची को 
राजकुमारी की प्रेतबाघा को दुर कर दिया था । 

आचाय रामानुज के समय ११वी झती मे देश की धामिक थछ्थिति बडी 
अस्थिर एवं सपर्घभय बन गई थी। शकराघाय के अद्वैतवाद के प्रभाव के 
कारण विष्णुस्वामी के उत्तराधिकारियो का प्रभाव क्षीण पड़ता जा रहा था 
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और स्वामी पिल्वमगल के दाद उनकी परम्परागत गद्दी की गरिमा मद 
पडती जा रही थी | वैष्णवधर्म की अपेक्षा दैयधमें का भ्रभाव बढ़ता जा रहा 
था। संग्रुणोपासना का स्थान निर्गुणोपरासना ने छे लिया था। किन्तु यह 
स्थिति उच्च विद्वदूयर्गं तथा प्िचारका तक ही सीमित थी । जन-सामास्य वी 
निष्ठा सगुण भत्ति में ही अधिक थी। किन्तु विस्ती समर्थ एवं प्रभावशाली 
आचार्य के अभाव में सगुणोपासना वी परम्परा शियिकत पड़सी जा रही थी । 

देश जिस समय इस धामित्र' स्थिति से गुजर रहा था, ऐसी परिस्थितियों 
में रामानुजाचार्य का उदय हुआ ।॥ उनके वारण एड ओर तो दक्षिण तथा 
उत्तर भारत भे धामिक मगत्वय स्थापित हुआ और दूसरी ओर उनकी 
प्रेरणा तथा विद्वत्ता से सगुण भक्ति का मार्ग प्रशस्त हुआ। धामिव रूढियों 
को लेकर तत्कालीन भारतीय शासकों में जो सामांजिद विधटन तथा वैमरनस्य 
उत्पन्त हो गया था, उममे भी सामजस्य उपस्थित हुआ और इस प्रकार सगुण 
भक्ति वी धारा द्विगुणित वेग से आगे बढ़ी । 

जिस समय रामानुज श्रीरगमु में रहकर भक्तप्रवण जनता को भक्ति का 
उपदेश दे रहे थे, उन दिनो वहाँ चोछ धझासको वा दझासन था। वे बह्ृर 
शव थे । चोर राजा ने श्रीर॒गम्‌ मन्दिर वी घ्यजा पर यह अवित करा दिया 
था वि शिव से बढवर अय देव नही है ( शिवात्पर्तरों नास्ति )। राजा 
ने रामानुज से शव धर्म वरण वरन का आग्रह किया किल्दु उन्होने उसे 
अस्वीकार कर दिया । राजा की इस श्ैव प्रवृत्ति को ध्यान में रखकर रामानुज 
श्रीर॒गमु का छोडकर मैसूर राज्य ब शाइल्ग्राम म रहने छगे । कुछ दिन बाद 
वे वैष्णवधमनिवायी हयसाठ वशीय राजा की राजधानी द्वारसमुद्र मे चले गये । 
वहाँ उन्हाने निरन्तर वारह वर्षों तक अपने मत का प्रचार विया। उन्होंने 
राजदरबार के प्रभावशाली व्यक्ति विदूठल्देव या विट्टविदेव को १०९८ वि० 
में वैष्णव घ॒र्में म॒ दीक्षित कर उसका विप्णुवर्धेत नामकरण क्या॥ जसवी 
सहायता से ७४ शिप्यो को विद्विष्टादत के प्रचाराये देश फे विभिन्न अचलो 
मरे भेजा । तदनन्वर वे स्वयं भी धर्में प्रचारा्ं यात्रा पर निकले और उत्तर 
भारत आकर उन्होने जव-जन में वैष्णव धर्म वरण करने का उपदेश दिया। 
शिव-भत्त चोलराज की सृत्यु हो जाने के वाद वे पुन श्रीरपमु लौट आये। 
वहाँ उन्होने मन्दिर का विस्तार त्रिया और प्रूजान्सेवा की उचित व्यवस्था 
कर पुन धर्म प्रचार वे देश भ्रमण दे लिए निकल पड़े। 

आचार्य रामानुज के शिष्य एवं सहकर्मी विद्यान्‌ श्रीवत्साक मिश्र धर्मे 
ब्रचाराध उनके साथ रहे । श्रीवत्साक मिश्र का जन्म काँचीपुर के समीप 
कूरम नामक गाँव मे हुआ था। वे आजीयन आचार्य की सेवा में रहे । कहा 
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जाता है कि 'ब्रह्ममूत्र' पर 'बोधायनाचार्ये इृत्ति' प्राप्त करने के लिए श्रीवत्साक 
मिश्र रामानुज के साथ बाइमीर गये थे । किन्तु उस दृत्ति को देने तथा 
प्रतिक्षषि करने से वाश्मीर के विद्वानों ने इन्कार कर दिया। उन्हे वह 
पढने मात्र को मिली । श्रीवत्साक मिश्र ने उसको पढ़ा और अपनी बदुभुत 
देवी स्मरण शक्ति से उन्होंने रामानुज को 'बोधायन दृत्ति” आलुषूर्यी सुना 
दी। तथा उसकी प्रतिक्तिषि तैयार कर दी। इसी इृत्ति के आधार पर 
रामानुज ने “ब्रह्ममूत्र” पर श्रीभाष्य/ की रचना की । 


सिद्वाम्त-निरूपण 


आत्म-चिन्तत को प्रेरणा से रामानुज आजीवन भ्रमण करते रहे ॥ उन्होने 
स्थिरचित्त होकर निश्चय क्या कि मनुप्य तृष्ण बौर सासारिक बन्धनों से 
पिरा हुआ है और जीवन के मूल लट्ष्य से भ्रमित हो गया है। उन्होने 
अनुभव किया कि भार्ग्रमित जन-मानत्त को उद्बोधित किये बिना उसका 
उद्धार होना सभव नही है। वे समझते ये कि त्याग, सनन्‍्यास और वैराग्य 
की दुर्गेम राह का अनुसरण करना जतन्सामान्य के लिए सभव नहीं है। 
अत ऐसे प्रवृत्तिमय धर्म का उपदेश देना उपयुक्त है, जिसे जन-सामान्य 
सहज रुप मे प्रहण बर सके और उसका अनुसरण तथा पालन कर सके । 

रामानुजाचार्य ने भक्ति के सरल मार्ग का निरुषण क्या । उन्होने 
वात्सल्य भाव की भक्ति को भगवाद्‌-प्राप्ति का साधन बताया । वात्सल्य-भाव 
भी दो प्रदार से निरूपित क्या--एक तो पितृ-भाव और दूसरा मातृ-भाव । 
पितृ-भाव की अपेक्षा मातृ-भाव अधिक स्वेहिल होता है। पिता के प्रति 
सम्तान के हृदय में जहाँ आत्मीयता, समान दया श्रद्धा के भाव होते है, 
वही भय का भी आतके विद्यमान रहता है। किस्तु माता का तो अपनी 
सन्तान के प्रति सदा ही स्नेह तथा ममता का भाव बना रहता है। इस 
सहज मानव-भावना ने वात्सल्य भक्ति को जन्म दिया | किन्तु वात्सल्य का क्षेत्र 
केवल मनुष्यों मे ही नहीं, पशु पक्षियी तथा जीव-जन्तुओ में भी प्राया जाता 
है। रामानुजाबार्य ने इस बात्मल्य-भक्ति का आश्रय लिया और इस आधार 
पर वेंष्णब घ॒र्मं की छोकभादना को व्यापक किया । आगे चलकर हिन्दी के 
अमर भक्तकवि सूरदास ने इस दात्सल्य-भक्ति को पराकाप्ठा पर पहुँचाया । 

इस उद्देश्य से उन्होंने वेद-उपतिपद्‌ बे समन्वय से एक नयो विचार- 
पद्धति को जन्म दिया, जिसे उन्होंने 'विश्विप्टाहंतः नाम से प्रचलछित किया | 
यद्यपि इस सैद्धान्तिक विचारधारा का निरूपण उनके पूर्वेदर्ती वेष्यव विद्वान्‌ 


याधुनाचार्य कर चुके थे, तथावि उसको अधिक विस्तृत तथा लोकव्यापी बनाने 
रद भा० 
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और सुवोध, सुगम रूप देने का नया प्रयास रामानुज ने ही किया । अपने इस 
नये विचारवाद को प्रत्तिष्ठा के छिए एक ओर तो उन्होने सम-सामयिव 
अद्वतवादी विचारकों के अद्वत सम्बन्धी जटिल विचारों का खण्डन कर जीव- 
ईश्वर की भेदात्मक सत्ता का प्रतिपादन कया और दूसरी ओर आचद्य विष्णु 
बे राम तथा कृष्ण अवतारों का महत्त्व प्रतिपादित कर भक्ति की नवीन 
भावधारा को बहाया 


जन सामान्य और तत्कालीन विद्वत्मण्डली के समक्ष उन्होंने अनेक तकों 
एब युक्तियो को प्रस्तुत कर यह स्थापित किया कि ब्रह्म अद्वितोय तो है, किन्तु 
केखल नहीं । जीवात्मा और परमात्मा में स्पष्ट भिन्नता है। परमात्मा एक 
है, जो व्यापक है और उसे विष्णु के आद्य नाम से कहा गया है। वही जगत्‌ 
का स्रष्टा, पाछक और सहारक है । उसकी सत्ता सभुण है और अपने भक्तो 
पर अनुप्रह कर वह उनका उद्धार करता है । 

यामुनाचार्य के ब्रह्म, जीव तथा जगत्‌ सम्बन्धी मन्तव्यों की रामानुजा- 
चाये ने विस्तार से ब्यास्या की। शक्राचार्य ने अद्वेत ब्रह्म का प्रतिपादन 
किया है, तो रामानुज ने अद्वेतविश्िप्ट ब्रह्म] का । शकराचार्य का ब्रह्म अद्ेत 
है, उसमे भिन्न कुछ नहीं है। विन्तु रामानुज के मत से ब्रह्म वह है, 
जिसमे अन्य पदार्थ भी है और जो उसी के द्वारा बृहत्‌ होते है। रामानुज 
के मतानुसार ब्रह्म, विन्मय जात्मा और जड़ श्रकृति, दोनों मे विद्यमान है, 
किन्तु वह उन दोनों से विशिष्ट है । आत्मा ( जीर ) ओर श्रकृति, इत 
दोनों पदार्थों से अद्वैत, किन्तु दोतरें से विशिष्ट होने के कारण रामामुज भ्रह्म 
को 'विशिष्टाईंत” स्वीकार करते हैं। वह अपनी इच्छान्यक्ति रे सोद्देश्य 
जगत्‌ को उत्पन्न करता है । 

रामानुज के मत से ब्रह्म एक हैं, और उसमे ईश्वर, आत्मा ( चँतन्य ) 
और प्रद्ृति ( जड ), ये तीनो पदार्थ विद्यमान हैं। इन तीनो का अभिन्न 
सम्बन्ध है। एक के बिता दूसरा नही रह सकता है। इस शरीर को घारण 
करने वाला आत्मा है और आत्मा को घारण करनेवाल्य ईश्वर। जगतु 
सत्य है, नित्य है और प्रपचरहित है । 

उन्होने तीक मूल पदार्थ माने हैं--चित्‌ ( जीव ), अचित्‌ ( जड-समूह ) 
और ईश्वर या पुरुषोत्तम । उन्होंने प्रतिपादित किया कि स्थूल-सूक्ष्म, चेतन- 
अचेतन विशिष्ट ब्रह्म ही ईश्वर है । ब्रह्म सगुण एवं सब्निबेश है । वही अदेय 
कल्याणकारी गरुणो का आलय है। सूक्ष्म चिदचिदू-विशेष रूप से वह जगत 
का उपादान कारण है और सकल्पविस्चिष्ट रूप से वह जगत्‌ का निमित्त 
कारण है। जीव-जगत्‌ उसका स्वरूप है। ब्रह्म तथा जीव, दोनो चेतन हैं । 
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ब्रह्म विभू है, जीव बणु १ ब्रह्म पूर्ण है, जीव खण्डित । प्रत्येक घरीर मे जीव 
भिन्न भिन्न है। वही सृष्टि, स्थिति, सहार का कर्ता है । 

ब्रह्म पर, व्यूह, विभव, बन्तर्यामी कौर जर्चावतार भेद से पाँच प्रकार 
का है । वह झख, चक्र, गदा तथा पद्म धारण किये हुये चतुर्भुज है। वह 
श्री-भू-छीछा से सम्पन्न है और किरीटादि आभुषणों से अलकत । 

वुष्पकर्मों के फठोदय से जीव की घर्मं से प्रदुत्ति होती है और वह 
शास्त्रो की ओर उन्मुख होकर जपने आचरणो को सुधारता है । ऐसा करने 
से उसका कज्ञान दूर होकर उप्तमे ज्ञान का श्रकराघ्व होता है। उसके बाद 
बह परमात्मा की ओर उन्मुख होता है। प्रेमपूर्वक उपासना करते हुए जब 
उपासक अपने उपास्य का सातन्निध्य प्राप्त कर छेता है, तब वह अविद्याजनित 
ससार के जाल से छूटकर अपने स्वरूप को पहचान छेता है । इसी को 'मुक्ति' 
कहते हैं ॥ उपस्सना और ध्यान मुक्ति के साधन हैं। परम भक्ति-साव से 
भगवदधित होकर अपने सदाचरणों द्वारा भगवान्‌ को प्रसन्न करना ही इस 
मत का एकमात्र लक्ष्य है। रामानुज के मत से उपासना के पाँच प्रकार हैं-- 
अभिगमन, उपादान, इज्या, स्वाध्याय और योग । इसी को “पचघा भक्ति 
कहते हैं मौर उसमे सनिविष्ट भक्त ईश्वर-प्राप्ति का अधिकारी बनता है । 

रामानुज के भत्तानुसार ईश्वर संगुण है जौर मनुष्य ( जीव ) भी सग्रुण 
है। घुत्त होने पर वह ईश्वर की समानता प्राप्त कर लेता है । जीव मे वेचरछू 
इतनी ही न्यूनता है कि वह जगत्‌ को उत्पन्न नहीं कर सकता है। जीव 
मुक्त होकर निरन्तर हरि के स्वर्ग भें वास करता है। राम ओर कृष्ण, 
दोनो बह्य के अवतार हैं और वे करुणामय तथा भक्तदत्सलछ होने के कारण 
भक्तो के उद्धार हेतु अवतार घारण करते हैं। अत आराघना-उपामता द्वारा 
उनको प्रसन करना चाहिए । 

प्र्वेतोभावेन भगवान्‌ की करण मे जाता ही भ्रपत्ति ( शरणागति ) का 
लक्षण है। नारायण भूमा, विभु है। उनके चरणों मे आत्मन्समर्पेण करने 
से णीव को परम झान्ति प्राप्त होती है ॥ समस्त विपयो को त्याग कर उनके 
अति सर्व॑स्व समपरण ही शरणायति है ३ 
घामिक समन्वय को स्थापना 


आचार्य रामातुज ने अपने भत का प्रचार करते प्मय अनेक प्रकार के 
विरोधो ओर सघर्षों का सामना किया । वे शैवो, शाक्तो तथा उनके अनुपायी 
शासको के कोपभाजन बने । किन्तु, क्योकि वहुसस्यक समाज उनके विधारो 
का अनुयायी या, इसलिए दे अपने मार्ग से विस्त एव विचछित नहीं हुए। 
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उन्होंने दक्षिण तथा उत्तर भारत वी जनता में धाधिक समन्वय स्थापित 
क्या। दक्षिण वे मल्ठकेत, चोछ तथा क्नोटेक आदि विभिन्न क्षेत्रों का 
ध्रमण कर जगनाय होने हुए थे काशी तथा जयपुर पहुँचे । तदनन्तर उत्तर 
भारत की ओर अग्रसर हुए। भारत के विश्ञा८्ध जन-मानस को अपने घामिक 
प्रवचनों द्वारा प्रमावित करते हुए अन्त में वे उत्तराखण्ड के महान्‌ तीर्थ 
वदरिकाश्रम पहुँचे । वहाँ भगवान्‌ नारायण के दर्शन-छाभ प्राप्त वर वे दक्षिण 
छोट गये । अपने जन्मस्थान वीरनारायणपुर मे रहकर उन्होने अपनी यशस्वी 
कालजयी कृतियों का प्रणयन क्रिया । अन्त मे अपने जन्मस्थान में १२० 
वर्ष की दीर्घायु पूरी कर ११९४ वि० को उन्होने ध्वरीर त्याग किया। उनते 
जन्मस्थान वीरनारायणपुर में आज भी उनका मठ वर्तमान है, जहाँ उनयी 
भव्य मूर्ति स्थापित है। 





प्रन्य-निर्माण 

भाचाये रामानुज ने रूयभग ४९ हृतियों वा निर्माण किया। इतनी 
अधिक कृतियो का निर्माण सभवत विसी भी अन्य सम्प्रदाय-अवर्तक आचार ने 
नहीं किया | उनकी प्रमुख कतियों के नाम हैं--ब्रह्मसू त्रभाष्य/, गीताभाष्य/, 
“यायामृत, ेदास्तप्रदीपष', “तहमाष्य', (वेदायंसग्रह', “वेदान्तततत्वमार', 
“श्रौतभाष्य', 'दतदूघणी', 'वारदीय पचरात्र', 'त्रिंशव्‌ ध्यान, “चण्डमादति', 
विष्णुपूजन', 'विष्णुसहश्सनताम/ और “विश्िप्टाइव” आदि । “द्मसूत्र” पर 
लिखा हुआ “श्रीभाष्य/ श्रीसम्प्रदाय का एक्मेव सान्‍्य एवं लोव विख्यात 
ग्रत्य है! उनके “गीताभाष्य” पर वेदान्तदेशिक ( १२६८-१३६९ ई० ) ने 
'तात्पर्यचरिद्रिया” मामक विद्वत्तापूर्ण टीका लिखी । 


उत्तरबर्ती परम्परा 


आचार्य रामानुज और उनके शिष्य प्रशिप्यो ने भारत के सभी अचछो में 
अपने मत का पभ्रचार-प्रमार क्िया। दक्षिण भारत की जतता ने उसको 
अधिक अभिरचि से अपनाया। कहा जाता है ज्रि बकेले दक्षिण म॑ उन्होंने 
अपने सम्प्रदाय वे लगभग आाठ सौ सठों की स्थापना वी थी। उनमें इस 
समय उननवे [ ८९ ) गदट्टियाँ वर्तमान हैं ॥ उनमे भी मालकोटन की गह्टी 
प्रमुख मानी जाती है | श्रीरगम्‌, वेंक्टाचछमु और कॉजीवरम्‌ में इस सम्प्रदाय 
के प्रधान भन्दिर हैं। भगवान्‌ रमताथ का मन्दिर १३वी-१४वी झती से 
मुसलमानों द्वारा ध्वस्त तया अपविश्व कर दिया गया था। उसमे स्यादित 
भगवान्‌ की मुख्य प्रतिमा को भी वे ले गये थे। किन्तु हिन्दू राज्य की स्थापना 
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के बाद वेंवटनाथ वेदास्ताचाये ( १७ली छाती ) वे मुध्य अधिध्लाता बनने पर 
उस सूत्ति की पुन स्थापना की गई तथा मन्दिर का पुनर्तिर्माण हुआ । 

यामुनाचार्य तथा रामानुजाचार्य न॑ भक्तिससमन्वित जिम विश्विष्टादवत' या 
“श्रीमम्प्रदाय' की स्थापना एवं प्रवर्तन किया, उसक बाद लगभग १४वीं झती 
ई० में कुछ सैंद्ान्तिक मतभेदा को लेकर उनके परवर्ती अनुयाविया के दो वर्ग 
बन गये । यह मतभेद मुल्यत “प्रपत्ति! ( झरणागति ) क भ्रश्त को छेकर 
प्रकट हुआ । इन दो वर्शो था ज्ञाजाज के लाण है--बइवकछदइ ८ बाइक््ई 
और तेनुकलह्‌ था टेवकडाई | पहली शाखा के प्रवर्तेक आचार वेदान्तदेशिक 
( १२६८-१३६९ ई० ) और दूसरी ब्ाखा के प्रवर्तक मनवत् महामुतरि या 
राम्य जामातृमुनि ( १३७० १४४३ ई० ) हुए। पहली झाखा का सम्बन्ध 
कॉजीवरमू का उत्तरी भाग और दूसरी शाखा का सम्बन्ध दक्षिणी भाग था । 
श्रीर॒गम्‌ की वैष्णव शाखा के अध्यक्ष वेदान्तदेशिक थे । उनके वाद जामावृमुनि 
प्रधान उपदेशक नियुक्त हुए। उनके तित््वनिरुपण तथा 'उपदेशरत्नमाला' 
ताप्रक दो ग्रन्य इस सम्प्रदाय के मान्य प्रल्थ हैं। बडक्कलइ ( उत्तरी ज्ञानी ) 
भत्तो का अभिमत था कि भक्त ईश्वर की शरण में आकर प्रसन हो जाता 
है। किस्तु दूसरी तेवुकलद ( दक्षिण ज्ञानी ) भक्तो का कहना था कि भक्त 
को कुछ भी करने की आवश्यकता नहीं है। उस ईश्वर स्वयं ही अपनी मरण 
में ले छेते हैं। प्रथम मतावलम्बी भक्तो ने यह नियम बताया कि शुद्रादि 
निम्न जाति के छोगो से विचार विनिमय करते तक का सीमित सम्बन्ध रखा 
जाये, जब कि दूसरे गत के भक्तो ये उनके साथ समाव आचार विचार रखने 
का पक्ष प्रस्तुत क्या । 

उत्तर ज्ञानी घाखा मे भक्ति को अधिक महत्व दिया गया है। भक्ति, 
अर्थात्‌ भगवान्‌ बे प्रति क्रियात्मक प्रेम या तल्‍लीनता। देक्षिण ज्ञानी घांखा 
में प्रपत्ति पर, अर्थात्‌ सम्पूर्ण बात्म-समर्पण पर, अधिक बल दिया गया है। 
उत्तर ज्ञानी शाला के भरत की तुलना एक ऐसे वपिशिशणु से की गई है, जो 
अपनी माँ को पकड़े सक्रिय रहता है और वह उसको लेकर कूदती रहती 
है | दूसरों दक्षिण झप्नी शएस्घा के भक्तों की तुठना एक ऐसे सरज(र-शिषु 
से की गई है, जो सर्वेया निष्क्रिय रहता है और उसकी माँ उसको अपने 
मुँह मे दबाकर चलती है । 

मार्नारात्मक भक्ति चह है, जिसमे जीवात्मा भगवान्‌ की कृपा पर 
निर्भर रहता है। यह भक्ति निष्क्रिय कहलाती है। अत उसे अबम कोटि का 
माना गया है। उसमे आत्मा स्वय अकर्मण्य बनकर देवक्षपा पर निर्भर रहता 
है। दुससी प्रकार की मक्‍टात्मक भक्ति मे भक्त स्वय तादात्म्य स्थापित 
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करने का प्रयास करता है। यह सक्रिय भक्ति है। उसमे पूर्ण भ्रपत्ति होने से 
उसे उत्तम कोटि की भक्ति भाना जाता है। किस्तु श्रीसम्प्रदाय में मार्जा रात्मक 
भक्ति को ही श्रेष्ठ माना गया है, क्योकि उसमे भक्त स्वयं को भगवान्‌ पर 
निर्भर कर देता है, जब कि मर्वंदात्मक भक्ति में भक्त स्वयं भी अभिमान 
भावना रखता हुआ भगवान्‌ पर आधा ही भरोमा करता है । एक धासा 
का स्वरूप “वानरी द्षत्ति' और दूसरी शाखा का स्वरूप 'बैंडाली दृत्ति' है। 
इन दोनों ज्ाखाओ के अनुयायियों को “मोंट न्याय तथा “मार्जार न्याय 
इन हास्थात्मक नामों से कहा जाता है। एक तो भगवान्‌ के सहेतुक कृपा 
के और दूसरे निदेतुक कृपा के अनुयायी है । 


दक्षिण भारत के तमिल्त वैष्णवाचार्यों मे नाथमुनरि के समकालीन नाम्बि 
आण्डार भक्त-कवि ने तमिल स्वुतियों के तीन सग्रहों का सकलून किया, 
जिसका नाम 'तेवाराम” या 'देवाराम” अथवा 'देवीसाला' है। इस मत के 
प्रवक्त अनुयाथी वीर राघवाचार्य, नरस़िंहयुर के पुत्र तथा वरदाचार्य के शिष्य 
थे। वे बाधूलवशीय थे और उन्होने वरदाचार्य के 'तत्त्वसार” पर “रत्न- 
प्रसारिधी” नामक टीका ल्खी थी । रामानुजाचार्य की विधशिष्टोद्वत-परम्परा 
में छोकाचार्य ( १५वो शती ई० ) हुए। वे दाक्षिणात्य थे और उनके पिता का 
नाम कृष्णपाद था | उन्होने रामानुज मत पर “"तत्त्वत्रय तथा 'तत्वशेखर' 
नामक दो प्रौढ ग्रन्थो की रचना की थी। उनके प्रथम ग्रन्थ पर बवंरमुनि 
का भाष्य है। इसी प्रकार अनन्ताचार्य ( १६वीं छाती ) ने भी रामानुज मत 
पर विद्धत्तापूर्ण ग्रन्थों का निर्माण किया ! 


काचार-पद्धति 


शसम्प्रदाम के वैष्णवों की परम्परा आज तक जीवित है! वे दक्षिण 
तथा उत्तर, दोनों अचलो मे पाये जाते हैं और अपने मन्दिरों मे परम्परा के 
अमुसार भगवान्‌ का आराधता भजन करते हैं। इस सम्प्रदाय मे केवल 
ब्राह्मण वर्गे के लोगो को ही आचार पद पर प्रतिष्ठित करने का नियम है। 
गृहस्थ और सन्‍्यासी, दोनो इस सम्प्रदाय के अनुयायी हैँ । वे नासिका मूछ 
से केशपर्यन्त ललाट पर ग्रोपीचन्दन का खडा तिरक और उसके बीच पीली 
या छाछ रेखा अकित करते हैं। कण्ठ में तु्सीमाढा धारण करते हैं। 
शरीर के द्वादशागो ( छछाट, कण्ठ, दोनो बाहु, दोनो पाइवे, हृदय, नाभि 
शिरोमध्य, पीठ और दोनो कर्णमूछो ) मे झख, चक्र या राम नाम का 
भगवदु-प्रत्रीक अकित करते हैं। इन आचारो के परिपराछन में उनकी अगाध 
निष्ठा देखते को मिछती है । 


श्रोवृष्णव सम्प्रदाय ५ 
सतानी पनन्‍्य 
वैष्णव धर्में रो सम्बाधघत यह सतानी पन्‍य या सम्प्रदाय लगभग रामा- 
नुजाघाय का समकालीन है। इस सम्प्रदाय व अनुयायी भक्तो को भी 
'श्रीवेष्णव” बहा जाता है। सभवता इस थाखा या सम्बन्ध तेनूवलइ 
( दक्षिण ज्ञानी ) भक्तो से था। इस मत के अनुयायी शूद या शुद्ववत्‌ हैं, 
जो कि शिसा-सूत्र नही रसते । किन्तु ब्राह्मण आचार्यों से शिक्षा-दीक्षा प्रहण 
करते हूँ। दक्षिण मे वे अनेव भन्दिरों के पुजारी है। किन्तु उतने मन्दिरो 
में ब्राह्मण पूजाश्यतिष्ठा नहीं करत। ब्राह्मण आचार्यों से जब वे दीक्षा 
ग्रहण बरत हैं, त्तो उस समय उनव शरोर को तप्त शस्त्र से दागकर चिहद्ध 
अफ़ित किया जाता है। तमिल वेद उनका मान्य साहित्य है। मैयूर, आन्धर 
तथा तमिलनाडु मे रातागी मत वे अनुयायियों बी अधितता है । 


महानुभाव पन्‍्थ 


भारत के धामिक इतिहास में परम्परायत उदात्त मान्यताओं तथा 
लोकहितकारी आदर्शों को छेकर जिन धर्म मार्गों का उदय हुआ, उतमे 
“हातु भाव पन्‍्य” का भी एक नाम हैं। इस पन्‍्य को “मानभाऊ, 'महानुभाव' 
या "मुनिमार्ग' और कोई-कोई 'दत्ताज्रेय” भी कहते है । किन्तु 'दत्तात्रेय मत', 
*महानुभाव पथ” से पृथक्‌ छाखा हैं। महानुभाव पन्‍्य के अनुयाधियों का 
उपास्य भी दत्तात्रेय भगवान्‌ ही रहे हैं। इसवे साथ ही दोनो धममे-पन्‍्यों का 
उदय महाराष्ट्र मे होने बे कारण दोनों को एक समझने का भ्रम हुआ है । 
किस्तु वस्तुत 'महानुभाव पन्‍्यथ” और “दत्ताज्ेय मत” वा उदय तथा विकास 
अलरूग-अलग ढंग से हुआ । 


इस घर्मेशाखा के सस्थापक का नाम कृष्णभट्ट जोशी था, जिनका जन्मों 
दक्षिण भारत मे शेम्बे नामक गाँव में १०४७ ई० को हुआ था| उनके पिता 
का ताम कुलकरणी ग्रोपालराव पन्त था ! क्ृष्णभट्ट जोशी का पैतृक व्यवश्नाय 
व्यापार था। किन्तु उन्होने जादूृगरी मे निपुणता ध्राप्त कर ली थी। रूप 
प्ररिवर्तित करने स्वागर रचते या बहुरूपिया बेश धारण करने में वे हिद्धहस्त 
थे। जन सामान्य मे उन्होने यह प्रचलित कर दिया था कि थे कृष्ण के 
साक्षाद्‌ स्वरूप हैं ) उनके इस देदत्व प्रचार के कारण अवेक व्यक्ति उनके 
अनुयायी हो गये थे ओर फरछूत बे एक देव प्रतोक दर्शनीय या अवतारी 
पुरुष के रूप में प्रचलित हो गये थे । उनके अनुयायियों ने उन्हे कृष्णवतार 
के रूप में प्रधारित कर दिया था। 

कृष्णभट्ट जोधी के इस अवतारी अलौकिक व्यक्तित्थ और प्रभाव की चर्चा 
पैठन के तत्कालीन राजा चद्धसेन के मत्री हेमाद्वि पन्‍त के कानो तक पहुंची । 
उन्होने वास्तविकता का पता छूगाने के उद्देश्य से कृष्णभट्ट जोशी को पैठन 
आमत्रित किया। साक्षात्कार होने पर उनके कृष्णस्वरूप घेश को देखकर 
मत्री बड़े प्रभावित हुएं। मत्री ने क्ृष्णाववार जोझीजी से स्वान तथा भोजन 
के लिए प्रार्थना को । किन्तु जोशीजी ने उनकी प्रार्थना को अस्वीकार कर 
दिया | उनके इस व्यवहार से मत्री हेमाद्वि पन्‍त की श्रद्धा निष्ठा जाती 
रही। उन्हे जोशी एक ढोगी व्यक्ति प्रतीत हुआ । उन्होंने अपने सेवक को 
आदेश दिया और उसने कृष्णभट्ट जोशी के कपडे उतार दिये। निरावरण 
हो जाने के बाद जोशीजी का वास्तविक रूप प्रकट हुआ | उनकी वास्त- 
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विकता का रहस्योदघाटन हो जाते के बाद उन्हें जनता में सर्वथा पाजर्ण्ड 
घोषित कर दिया गया। फलस्वरूप उन्हे कारागार मे बन्द कर दिया गया 
ओर खोज-खोज कर उतक अनुयायियों का पता छग्राया गया और उन्हे 
काले बसन पहनाकर राज्य से निष्कासित वर दिया गया। उनके अवतारी 
स्वरूप की वी दुर्देशा हुई । 


धर्मे-सस्थापक आचार्य की इस प्रकार दुगति तथा अपमान हो जाने के 
बाद भी महांतुभाव पन्थ का खवथा उन्मूलन नहीं हो पाया । उसका प्रचार 
देश के अनेक अचलो मे हो चुका था । उसका उदय यथपि गुजरात मे हुआ 
था, कितु अल्प समय मे ही वह महाराष्ट्र, पजाब तथा बिहार तक प्रसारित 
हो गया । गुजरात मे वह “अच्युत पन्‍्य', महायप्टू मे 'मानभाव पन्‍्थ' और 
पजाब तथा बिहार मे “जयक्ृष्ण पन्‍्यथ' के नाम से प्रचलित हो चुका था । 
भारत के उत्तर पश्चिम अचलो मे भी वह फँछ चुका था। इस प्रकार 
उसके भतुयायियो की सख्या निरन्‍्तर बढती ही गई। भहाराप्ट्र और 
बिहार में सहानुशाव पन्‍्थ का आज भी अस्तित्व एव महत्त्व बना हुआ है । 
महाराष्ट्र स्थित बरार के ऋद्धिपुर नामक स्थान म॑ इस मत का प्रधान 
भठ है । 


परम्परा का प्रवर्तन 


इस धर्मझासा की ऐतिहासिक परम्परा के सम्बंध मे जो तथ्य प्रकाश 
में आये हैं, उनके अनुसार कृष्णभट्ट जोची के बाद भडोच ( गुजरात ) 
के राजा हरपालदेव उसका प्रमुख आश्रयदाता और अनुयायी हुआ। उसने 
इस धर्म के प्रचार-प्रसार मे यडी अभिरुचि दिखाई। उसने अपना सर्वेस्व 
त्याग कर रान्यास धारण किया और रामाज गे चक्रधर के नये नाम से कहे 
जाने छगे। सन्त चक्रधर १३वीं श्मती ई० में हुए। उन्होंने इस धर्मेपन्थ 
को पुनरज्जोवित किया। “चक्रधरचरित” नामक ग्रन्य मे उनकी जोवनी 
उल्लिखित है जो कि मराठो मे है। इस भनन्‍्त ने मानभाऊ मत की 
परम्परागत घाधिक प्रक्रियाओ को छोकसगत बनाया। इस मत के प्रमुख 
अनुयायियों मे यादवराजा रामचन्द्र [ १२७१ १३०९ ई० ) के समकालीन 
नग्ेख्वर भट्ट या नागदेव भट्ट और “जानेशवरी” के रचयिता भ्रसिद्ध सन्त 
ज्ञानेश्वर का नाम उल्लेखनीय है । इन ख्याति प्राप्त एवं कोक-समान्य सन्‍्तो 
के कारण महानुझाव पस्थ को पर्याप्त लोक-समान प्राप्त हुआ। उसकी गिरती 
हुईं लोकप्रतिप्ठा को पुनधज्जीवित होने का सुयोग मिला । 
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मठ और महन्त 

इस पन्‍्य के वर्तमान उत्त राधिकारी महन्त बहे जाते हैं, जिनकी अपनी 
गदहियाँ है । रुद्रपुर, कारज, दरियाप्रुर, फल्टन और पैठन में इस मत वी 
प्रमुख पाँच गदहियाँ है। इनके अतिरिक्त नरमठ, नारायणमठ, प्रवरमठ, 
ऋषिमठ और प्रशान्तमठ नाम से उनके पाँच उपमठ हैं । 

उक्त मठो के स्वामी छत्न चामरधारी महन्त राजसी ठाट-बाट से जीवन 
यापन करते है। ग्रहस्थ तथा सम्यासी, दोनो प्रवार बे वर्ग इस पन्‍्थ के 
अनुयायी हैं । सन्याप्तियो को विवाह करने की अनुमति नही है। ग्रहरथी को 
“उपदेशी' कहा जाता है। उक्त गद्टियाँ परम्परा से वश्चानुगत है। ग्रहस्थ 
और सन्‍्यासी, दोनों मद्य-मास का सेवन नही करते हैं और हिंसा से अपने 
को विरत रखते है । 


आचार-सहिता 


महानुभाव पन्‍्य की अपनी आचार पद्धति है। मुछशूप से यह धार्मिक 
पन्‍थ उदारतावादी धा। उसमे वर्णाश्रम, जात पात, ऊँच-नीच का भेद भाव 
नहीं था । सहभोज का आज भी रिवाज है। मद्य मास बजित है। प्रत्येक 
दीक्षित भक्त आचार होता है और सन्याप्तियों की भाँति अपनी दिनचर्या 
रखता है । उनमे समाधि धारण करने का प्रचलन है) उनके मसन्दिरों या 
मठो का दृत्ताकार या वर्गाकार सौध को ही भगवान्‌ का प्रतीक माना 
जाता है । 
इस धर्म पन्थ बे उदारतावादी दृष्टिकोण के कारण रूढिवादी समाज 
द्वारा उसका विरोध किया गया । विन्तु अपने मूलछरुप में उसमें कोई दोष 
नहीं था। उसके मूलछ सस्थापक सन्त चक्रघर स्वयं करडाह ब्राह्मण थे और 
उनके उदात्त धर्मनिष्ठ चरित के कारण इस सम्प्रदाय के अनुयायी उन्हे 
>अकद दज्तिय का अवतार मानते थे । 
के आदि आराध्यदेव दत्तात्रेय भगवान्‌ है, तथापि अब 


यद्यपि मु 
तक इस पत्थ फशिंच अवतारी महापुरुप हो चुके हैं । इस पांचों के अछग- 
अलग पाँच मत्र ऐै। जो कि दीक्षा के समय दिय जाते हैं। श्रिमूत्ति दत्तात्रेय 
ईक भरूच्य 27 
सिद्धान्त-न्रूपण 


महानुभाव पन्‍्य के अपने ग्रन्य और सिद्धान्त है। उसका अपना गोपनीय 
और सीमित सगठन है। इस धर्म-शाखा वे असुयायियों वे उपारयदद दत्तात्रेय 
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भगवान्‌ हैं, जो इष्णावतार माने जाते है। यद्यवि प्रचलित द्वादशावतारों में 
दत्तात्रेय अवतार का कही भी नाम नही है, तथापि इस मत के अनुयायी 
उनको कृष्णस्वरूप मानते हैं । दत्तात्रेय स्वय बडे विद्वानु, तपस्थी तत्तववेत्ता 
और गहामुनि थे । महषि आत्रेय और महासती अनुसूया उनके पिता माता 
थे। गोदावबरी के तट पर शिव की घोर साधना करने पर उन्हे ब्रह्मतान की 
प्राप्ति हुई थी । इस प्रकार दत्तात्रेग ऋषिकुलीन महामुति थे । 


महानुभाव पन्‍न्थ के अनुयायी स्वरचित भजनों को गाते हैं और कृष्ण- 
लीला का प्रदर्शन करते हैं। वे वर्णभेद तथा मूतिपूजा फे विरोधी हैं । 
सैद्वान्तिक दृष्टि से बे अद्वंतवादो है । मद्यपि कृष्ण की लीछाओ को रचकर 
थे अपने उपास्यदेव द्त्तात्रेय का गुणगान करते है, तथापि मूलरूप में बे 
निईंपोपासक हैं ॥ उनके परमेश्वर निर्गुण, निराकार होते हुए भी भक्तो वे 
अनुग्रह के लिए समय-समय पर सग्रुण रूप धारण करते है, बयोकि दे 
अवतारी हैं । 

अपने घर्मे या सम्प्रदाय के रहस्य को वे नितान्‍्त ग्रृढ तथा गोपनीय रखते 
हैं। उसे सर्वेःसामात्य पर प्रकट नहीं करते है। उनकी अपनी साकेतिक 
लिपि और उसमे दिखा हुआ स्वतत्र साहित्य है। इस लिपि तथा साहित्य 
को बे उसी को बताते है, जो उनके पन्‍्य की दीक्षा ग्रहण कर छेता है । 

'भगवदुगीता' इस पन्‍्य के अनुयायियो का प्रमुख ग्रन्थ है। उसके 
अतिरिक्त उनके जो अन्य ग्रन्थ प्रकाश में आये है, उनमे 'ज्ञानेश्वरी', भागवत 
एकादशस्कन्ध', 'दत्तात्रेयोपनिषद', 'कृष्णचरित', और “सिद्धान्त सूत्रपाठ' 
उल्लेखनीय हैं। उनके अपने स्वतत्र पुराण भी हैं। मराठी भे इस मत का 
विपुल साहित्य बकाया जाता है । 


पन्‍्य को रहस्पात्मकता का उद्घाटन 


इस पन्‍्य की विशेषता उसकी रहस्यात्मकता मे निहित है, जिसके 
अनुसार उसके मूल सिद्धान्त तथा सैद्धान्तिक प्रन्यथ नितात्त गोपनीय तथा 
झपररे किए स्परेशिक है / उबर गह साप्केतिक लिए, सिफमे उनके अ्फमिक 
तथा संड्धान्तिक ग्रन्थ उल्लिखित है, रूपभग २६ प्रकार की बताई जाती है। 
इसीसे अनुमान छूगाया जा सकता है कि उनके धर्मे-रहस्य की जानकारी 
प्रात्त करना सहज नही हैं। इस पन्‍य की रहस्यात्मकता का उद्घाटन सर्व- 
प्रथम छोकम्रान्य वारूगयाधर तिछक ने १८९९ ई० मे किया | 'केशरी' से 
लेख लिखकर उन्होने भहानुभाव पन्‍्य की मान्यताओं पर मौलिक प्रकाश 
डाऊा और सारी रहस्यात्मकता स्पप्ट की | उनके प्रयास से इस पन्य के प्रति 
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जो भज्ञानता, प्रान्ति तथा गोपनीयता बनी हुई थी, उसका समाधान हो 
गया। वास्तविकता यह है कि महानु भाव पन्‍्य के नितान्त गोपनीय आचारो 
के कारण जनन्सामास्थ मे उनके प्रति श्रद्धा-निष्ठा होने की अपेक्षा घृणा- 
उपेक्षा एवं भ्रम-सन्देह ही अधिक उजागर हुआ । 

१९वी शती के सध्य में मानभाऊ पन्‍्य के श्रति महाराष्ट्रीय समाज में 
बडी छृणा उत्पन्न हो गई थी । जिस महाराष्ट्र मे उसको व्यापक लोकमास्यता 
प्राप्त हुई, वही उसका घोर विरोध भी हुआ । महाराष्ट्र के सन्त कवि एक- 
नाथ तथा ग्रिघर न अपनी कविताओं मे इस पन्‍्थ को हेय दताकर उसकी 
निरदा की है। महाराज माघवराय्र पेशवा ने १८३९ ई० में एक फरमान 
निकाल कर यह घोषित किया था कि भानभाऊ मत सर्वया निन्‍दमीय 
है। उसके अनुयाधियों को वर्णबवाह्य माना जाये। जो भी हिन्दू उनका 
उपदेश सुने, उसे भी जातिच्युत किया जाय। इस प्रकार १९वीं झती में 
महाराष्ट्र की जनता इस धाप्रिक पन्‍्थ की घोर निन्‍्दा करने छगी थी । 

ऐसा कहा जाता है कि इस्र पन्थ के प्रति जन-सामान्य की उपेक्षा तथा 
अनिष्ठा का एक कारण यह भी था कि इसके अनुयायी निर्धेन परिवारों की 
अवयस्क बालिकाओं का क्रय कर उन्हें देवदासी बनाते थे, जो कि दक्षिण 
भारत के वैभवश्याली मन्दिरों में नर्तकियों का कार्य करती थी और घ॒र्म के 
नाम पर दुराचार तथा अनैतिकता का कारण बनी हुई थी। इस कारण 
शासन ने इस देवदासी प्रथा को अवैध घोषित कर उस पर प्रतिवन्ध 
रूगा दिया । 

इन सब कारणों से महानुभाव पन्‍य को हीनवा का थोतक माने जाने 
छूगा । आरभ में इस पन्‍थ का जो उच्च ध्येय था, बाद में वह विकृत हो 
गया। उसमे सामाजिक असमानता, विशेष रूप से वर्णभेद की बुराइयो को 
दूर करने, समानता स्थापित करने और स्वान्त सुखाय धर्मा्जन वरने के जो 
उदात्त एव लोकहितकारी उद्देश्य थे वाद के उत्तराधित्रारियों मे उनका 
अभाव होने से उनके प्रति लोकनिष्टा क्षीण हो गई 





निम्बार्क मत या सनक सम्भदाय 


भारत के धाभिक इतिहास मे निम्वार्क सत' या 'सनक सम्प्रदाय' वा 
अपना विशिष्ट स्थाम है | यह घामिक पन्य वैष्णव धर्म ये अन्तर्गत है, जिसका 
आधार कृष्ण भक्ति है । इम सम्प्रदाय के साहित्य में कहा गया है कि सनक 
अस्धदाय के आदि या प्रथम उपदेष्टा स्वय श्रीहस भगवान्‌ थे । उनसे सनक- 
सनकादि ऋषियों ने उपदेश ग्रहण क्यित 3 तदुपरान्त इस धर्म वी परम्परा को 
देवाप नारद ने प्राप्त किया और उसका उपदेश उन्होंने निम्वार्काचाय्यं को 
दिया। निम्वार्काचार्य ने उसे छोक मे प्रचारित-प्रसारित क्रिया उन्होंने इस 
धर्म-शाखा को छोकमात्य बनाया । 

इस घर्मोपदेश का सार “महाभारत' ( शान्ति प्वं--३१६६ ) में इस 
प्रकार वणित है 'इस ससार में विद्या के समान थे्ठ नेत्र नहीं हैं। साय ही 
मत्य के समात श्रेष्ठ तप, राग के समान महादु ख और त्याग के समान उत्तम 
सुख इस ससार मे नहीं है-- 

भास्ति विद्यामम चक्षुर्नास्ति सत्ययम तप । 
नास्ति रागसमस दु ख्॒ नाधह्ति त्यागसम सुखम्‌ ॥7 

“महाभारत” के अनुसार सनत्वुमार ने “सनत्मुजातीय' ( भ्रात्वत धर्म ) 
बा यह उपदेश सहारा“ घूतराप्ट्र को दिया या । वह “भगवद्गीता' के उपदेश 
सी भांति महत्त्वपूर्ण घा। इसलिए आय शकराचार्य प्रभृति आाचार्योंने 
“भगवदुगीता' के ही समान उस पर स्वतव भाष्यों की रचना की । 

इय मत मे सनत्कुमार ( जीवन-मुक्त ) को विष्णु का साक्षात्‌ अवतार 
साना गया है। वे उपनिषत्कालीन महान्‌ तत्ववेत्ता आचायें थे। 'कुमार' 
सामूहिक नामान्तर से अभिवाच्य उतकी सस्या भागदत' ( २७५ आदि ) 
भे चार दताई गई हैं--सनक, समन्‍्दत, सनत्कुमार ओर सनातन | उनका 
सूद स्थान उत्तरी हिमगिरि था, जहाँ उन्होंने विभाण्डक ऋषि को उपदेश 
डिया था, ६ 
सनत्कुमार का उपदेश 

सनत्कुमार ने महपि नारद को जो तत्त्वज्ञान दिया था, उसका वर्णन 
"छान्दोग्योपनियद्‌' ( ७५१७-२२ ) में किया गया है । उसमे कहा गया है-- 
“आध्यात्मिक सुख प्राप्ति के लिए भनुष्य कर्म करता है, जिससे आगे चलकर 
उसमे श्रद्धा का उदय होता है। इसी श्रद्धा से ज्ञान को प्राप्ति होती है, जो 
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आगे चलकर जआात्मन्ञान की उपलब्धि कराता है। आत्मन्नान ( आत्मानुभूति ) 
के अनन्तर साक्षात्कार होता है। आमानुभूति, अर्थात्‌ 'सोहह आत्मा'--यही 
अन्तिम रद्ष्य है ।' 

इस प्रकार आत्मा ही इस सृष्टि की उत्पत्ति वा कारण है और इसी 
आत्मा से मानवीय आज्ञा तथा स्मृति का निर्माण होता है। इसी आत्मा से 
सृष्टि की प्रत्येक वस्तु का विकास होता है और विनाश के पश्चात्‌ सृष्टि की 
प्रत्येक वस्तु इसी आत्मा में विलीन हो जाती है । 


ग्रन्थ निर्माण 

आत्मज्ञानी सनत्कुमार को अनेक ग्रत्थों का रचयिता माना गया है। 
उनके नाम से जो ग्रथ तथा उपाड्यान प्राप्त हैं उनके नाम हैं--'सनत्कुमार 
उपधुराण! ( कूर्मपुराण के अन्तगरंत ). सनत्छुजातीय उपाल्यान! (महा 
भारत के अन्तगेंत ), जिस पर शाकरभाष्य है, 'समत्कुमार सहिता' ( शिव 
पुराण ), 'सनत्कुमार वास्तुझ्ञास्त्र, 'सनत्दुमार तन्र” और 'सनत्युमारकत्प! | 
इन ग्रन्थों में बुछ ता प्रकाशित हैं और छुछ हस्तेखों के रूप में हस्तकेख- 
सग्रहो में सुरक्षित हैं । 
निम्बार्काचार्य ( सम्प्रदाय सस्यापक ) 

इस प्रकार सनत्कुमार सर अयबा उतकी परम्परा के किसी अज्ञातताम 
जाचाय से आत्मविद्या का दिव्य उपदेश ग्रहण कर निम्त्रार्वाचार्य ने जिस 
शर्म-मार्ग की प्रतिष्ठा की, उसको सनक सम्प्रदाय” के नाम से कहा गया । 
इस सम्प्रदाय के आचोार्यों का यह अधभिमत हैं कि निम्वार्काचायें बादरायण 
ब्यास के समकालीन थे ! देवधि चारद और बादरायण व्यास के समकालीत 
निभ्वार्कांचार्य का स्थितिकाक मानने की इस कल्पना का आधार उनके प्रति 
श्रद्धा एवं परूजाभाव हो सकता है। किन्तु इस कल्पना का कोई ऐतिहासिक 
आधार नही है । 

इसी प्रकार कुछ किद्वानो का अभिमत है कि मिद्धान्तशिरोमणि' तथा 
“लौलावती' के रचयिता प्रसिद्ध ज्योतिविद्‌ भाष्कराचार्य तथा निम्बाक चिर्य 
एक ही थे और उनका जन्म दक्षिण हैदराबाद ( भूतपूर्व निजाम राज्य ) मे 
स्थित बेदर नामक गाँव में हुआ था, किन्तु यह धारणा भी नितात कपोल- 
कल्पित सिद्ध हो चुकी है । 

वास्तविकता यह है कि शकराचाय्य के अद्धंत वेदान्त के विरोध में ब्रह्म 
मूत्र” की विष्णुप्ररक व्याख्या करनेवाले और जैन-वौद्धे! के बढ़ते हुए प्रभाव को 
क्षीण करने के उद्देश्य से वैध्णव धर्म के सरोपक, सत्यापक एवं प्रवर्तेक धर्मा- 
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चार्यों ने अपने-अपने घामिक तथा दाईनिक मतो का स्वतत्र रूप से प्रतिपादन 
क्रिया, उनमे यामुनाचार्य, रामानुजाचाययें और निम्बार्काचार्य का नाम प्रमुख 
है। याभुनाचार्य और रामानुजाचार्ये ने श्रीवेष्णय सम्प्रदाय” का प्रचलत 
कर “भागवत” की सगुण भक्ति को परस्परा को प्रतिष्ठित किया और निम्दार्का- 
चायें ने थ्रीराघा की उपासना-भक्ति की नयी परम्परा को प्रतिप्ठित किया । 


निम्वार्कादार्य का जन्म १०३६ शकाब्द (११७१ वि०), अर्थात्‌ १११४ ई० 
में मैसूर राज्य के बेल्लारी जिले के तिम्वापुर नगर में हुआ था। उनका 
पैतृक नाम नियमानन्द या। वे तैकमम ब्राह्मण ये जोर दक्षिण से चलकर 
उत्तर भारत बृल्दावन में वेस गये थे। सबक सम्प्रदाय' के नाम से उन्होंते 
नया घाधिक पन्‍्य चलाया, जो कि वैष्णव घ॒र्मं की ही एक शाल्रा है। यधवि 
ये दक्षिण भारत मे पैदा हुए थे, किस्तु उनके मत्य का श्रयार-प्रसार दक्षिण की 
अपेक्षा उत्तर भारत भे अधिक हुआ और तलश्चाद्‌ उनके दिव्य सन्देश दक्षिण 
तथा बगाल मे प्रचारित हुए) जैन-बोौद्धों के बढ़ते हुए नास्तिक्वाद को 
निरस्त एव निष्प्रभावी सिद्ध कर उन्होंने अनेक बैध्णव देवाखयो की स्थापना 
की और उनमे राधा-कृष्ण वी प्रतिभ्ाएँ स्थापित कर जन-गामान्य भे वैष्णव 
धर्म की उदास भक्ति-परम्परा को उजागर क्या । 

उनके द्वारा वैष्णव धर्म के क्षेत्र मे जो महत्वपूर्ण कार्य हुआ, उसरे 
कारण 'गनक सम्प्रदाय! याद मे उसके नाम से “निम्वार्क सम्प्रदाय! के रूप मे 
विश्युत हुआ । “निम्बार्क सम्प्रदाय” के अनुयायी भक्त-जन उन्हे सूर्य भगवाव्‌ 
या श्रीकृष्ण के सुदर्शन चक्र का अततार मानते है ॥ कुछ बिद्वातों का मत 
है कि अत्यन्त सुन्दर होने के. कारण उनको श्षेशव काछ में सुदर्शन नाम से 
कहा जाता था। किन्तु उनके भूर्यावतार होन के कुछ रोचक प्रसग आज भी 
प्रचलित है। नाभादास के “भक्तमाल' मे निम्दार्काचार्य के अलौकिक प्रभाव 
के सम्बन्ध में एक रोचक कथा वर्णित है। उसमे कहा गया है कि एक बार 
कोई जैन अहंत्‌ उनसे पास आया । दोनो विद्वान्‌ जैन धर्म के तत्त्वज्ञान पर 
विचार विनिमय करते हुए इतने तत्मय हो गये कि उन्हे सूर्यास्त हो जाने 
का ध्यात ही न रहा । इसी समय निम्वार्काचार्य को आभास हुआ कि अतिथि 
निराहार है और सूर्यास्त होने के बाद आहार नही करेंगे । अतिथि के लिए 
उन्होंने भोजन सामग्री उपस्थित की। किन्तु सूर्यास्त हो जाने के कारण 
जैनाचार्य ते भोजन करने मे अपनी असमरथ॑ता व्यक्त को। इस पर आचार्ये 
को अतिथि के रात भर निराहार रहने का घोर पम्चात्ताप हुआ। इस कथा 
में आगे कहा गया है कि उसी समय निम्वार्काचार्द ने अगवान्‌ भाष्कर की 
आराधना की । सूर्य भगवान्‌ आाकाझ से दिखाई देने लगे । अतिथि उनके इस 
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चामत्कारिक अलौविए ब्यत्तित्व से बड़े प्रभादित हुए । उन्होने भोजन त्रिया | 
जव तक वे भोजन करते रहे, तव ठक पास ही में स्थित नीम के वृक्ष पर 
सूर्य का श्रकाझम विद्यमान रहा । उनके भोजन समाप्त बरते हो सूर्य वा प्रकाश 
विल्ुत्र हो गया ) कड्टा जाता है, तब से उन्हे निम्बाक या विम्बादित्य ( नीम 
के दक्ष पर सूर्य के दर्शन करने वाले ), इस नये नाम से कहा जाने लगा। 

निम्प्रार्काचार्य के इस अठौकिकि प्रभाव की क्‍या कहाँ तक सत्य है, कहां 
नही जा सकता है । किल्तु उनके धर्मावतारी ब्यत्तित्व की महिमा से इन्कार 
नहीं शिया जा सकता है । ढइन्दावन उनका साधना-दक्षेत्र रहा। बदावन वे 
अतिरिक्त मथुरा, ग्ोवद्धेड जौर नीमगाँव बादि ब्रज क्षेत्र में प्रमण कर उन्होंने 
अपने मत को प्रतिष्ठित क्या । 


प्रन्य-निर्माण 

निस्‍्वार्काचार्य प्रभावशाली उपदेशदरू तथा ताकिक होने के साथन्‍्सायथ 
प्रख्यात विद्वानु भी थे । उन्होन अपने सम्प्रदाय की प्रतिष्टा एवं स्थिरता वे 
लिए अनेक ब्रत्यों का प्रणव किया । अन्य सम्प्रदाय-सस्थापक्तों की माँति 
उन्होंने भी “ब्रह्ममूत्न/ पर स्वतत्र भाष्य-ग्रन्य की रचना की, जिसे “ेदान्त 
पारियात सौरभ” नाम से कहा जाता है। इंताईत मत पर उन्हाने 'दशइटोकी 
नाम मे एक छूघु रचना का तिर्माण किया, तविसमे कि सूतरुष में सम्प्रदाय 
के सैद्धान्तिक स्वरूप का प्रतिपादन किया गया है। इसके अतिरिक्त उन्होंने 
“श्रीकृष्णम्तवराज', “मत्रपोधशी' और “प्रपन्न कल्यवल्ठी” नाम से सम्प्रदाय 
स॑ सम्बन्धित ग्रन्य लिखे ) अपने ग्रन्या म उन्हाने अदतारी श्रीकृष्ण की सगुण 
भक्ति का प्रतिपादन करते हुए दाम्पत्य भक्ति को श्रेष्ठ बताया है 


तिद्धान्त निरपण 

निम्बाकचार्य न दाझनिक जगत्‌ में अपत स्वतत्र द्वेताद्वत मत की 
स्थापना की, जिसके अनुसार द्वंत भी सन्‍्य है और अद्वेत भी सत्य है। उन्होने 
अपने पूर्व वर्ती बष्णवाचार्य रामानुज द्वारा प्रतिपाद्धित ब्रह्म की विश्विप्टता को 
स्वीकार महीं क्यि ॥ उनके मत स ईइवर, छीव और जगत, तीनो दत्त्व 
एक्मेव ब्रह्म में पर्यवसित हैं।॥ उन्होने स्थापित किया कि यद्यप्रि ईश्वर, जीव 
और जगत भिन मित हैं, तथापि जीव तथा जगत्‌ परतत्र हैं और उनका 
समस्त क्रिया-्व्यापार तथा अस्तित्व ईश्वर की इच्छा पर अवरूम्बित है। 
उनका अपना स्वत्त्र अस्तित्व नही है। ब्रह्म ही जगत्‌ रुप में परिण्त हुमा 
है और जगदूप भे परिणत होने पर भी उसमे कोई विकार उत्पन्न नहीं होदा 
है। इस दृष्टि से देव भी सत्य है और अड्वैत भी सत्य है । उनके मतानुसार 
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श्रीकृष्ण ही एकमात्र उपास्य है, जिन्हें उपासना तथा भक्ति द्वारा प्राप्त किया 
जा सकता है । 

निम्बार्क मत मे भक्ति को ईश्वर-प्राप्ति तथा मुक्ति का एकमात्र साधन 
बताया गया है। भक्ति के उन्होंने दो रूप बताये हैं--साधनारूपा और घ्िद्धि- 
हूपा । साधनारूपा भक्ति जन्म-जम्मान्तर के पुण्यो से प्राप्त होती है। उसके 
वैदिक तथा पौराणिक, दो भेद हैं॥ साधनारूपा वैदिक भक्ति का अधिकार 
द्विजातियो और प्ताधनारूपा पोराणिक भक्ति का अधिकार अन्त्यजों को है। 
इस भक्ति के आधार राधा-कृष्ण हैं । 

निम्वाफ॑ मत में राधा-कृष्ण के युपल भाष की भक्ति की गई है। याम 
भाग भे हुपभानुजा राधा के साथ विराजमान श्रीकृष्ण इस मत के भक्तो के 
उपास्य है। भीकहृष्ण छीछावतारी हैं । अत “श्री” तपा 'लष्मी', दोनो रुषो 
में वह कृष्ण के साथ प्रकट होती है। इस शम्प्रदाय में राधा को रवकीया के 
झूप मे स्वीकार किया भया है और उज्ज्दल या दाम्पत्य भक्ति को ही 
श्रेष्ठ माता गया है । महिमासयी राधा थ्रीकृष्ण की शाश्वत पत्नी है। धीकृष्ण 
की ही भाँति राधाजी भी ब्न्दावन मे अवतरित हुईं और उनकी विवाहिता 
पत्नी बनी । वैष्णव धर्म मे राधा-कृष्ण सम्बन्धी भक्ति वा प्रतिप्रादन स्दें- 
प्रथम निम्बार्वाचार्य ने किया । 

इस सन्दर्भ मे यह उल्लेखनीय है कि निम्बरार्काचार्य तथा उनके अनुयायी 
आचार्यों ने धर्म तथा दर्शन के क्षेत्र मे अन्य वेष्णव भत्तों के साथ समस्वय 
का दृष्टिकीण अपनाया, आछोचरनात्मक तथा खण्डनात्मक नहीं । यही कारण 
है कि राधावह्कभ, प्रणामी, चैतन्य, घर्मदासी, रामानन्दी, कबीरपन्पी 
तथा खालमा आदि पन्‍्यो के साथ उमकी समदृष्टि एवं सहयोग देखने को 
मिलता है । 

इस भ्रकार घर, सदाचार तथा सनन्‍्भागं का उपदेश देकर १०८४ दाकाम्द 
( ११६२ ई० ) को ४८ वर्ष की अल्पायु में ही निम्बार्काचार्य ने परम घाम 
को प्राप्त किया । 
परम्परा का प्रवतंत 

निम्बार्काचार्य के पश्चात्‌ उनके अनुयायी शिष्य-प्रशिष्यो ने सनक सम्प्रदाय 
की परम्परा को आगे बढाया। सनक सम्प्रदाय के द्वैताद्वेतवादी वैष्णव 
दार्यनिको मे देवाखायें का नास प्रसिद्ध है | दे बहुठ प्राचीन, कर्थात्‌ निम्बार्का- 
चाय के समकालीन १२वथी छाती मे हुए। थे तैलय ये । उनके भ्रुरु वेदान्ती 
कृपाचार्य को बताया जाता है। इस सम्प्रदाय के दा्शतिक पक्ष पर उन्होंने 
'बेदान्तजाह्ववी' तथा भक्तिमार्ग पर 'भक्तरत्नावली' नामक दो गन्‍्धो वा 

रे९ भा० 
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प्रणयन क्या । इस सम्प्रदाय के जनुयायियों का विश्वास है कि देवाचार्य 
विष्णु की नाभि में स्थित क्मछ के अवतार थे । 

4३वीं शती से वर्तमान सस्कृत के ग्रीतकार एवं 'गीतगोविन्द! के 
रचयिता जयदेव निम्बा्व सम्प्रदाय के अनुयायी थे । वे राधामत के थे और 
उनके गीतो को प्राय सभी वैष्णव मतानुयायियों ने, विश्ेप रूप से चैतन्य 
तथा निम्बार्क सम्प्रदाय के अनुयायियों ने बडे भक्तिभाव से गायन किया । 

निम्बार्क सम्प्रदाय के अन्य अनुयायियों मे श्रीनिवासाचायं, ओऔदुम्बराचार्य, 
गौरमुखाचार्य, लक्ष्मणभट्ट, पुरुषोत्तमाचार्य, सुन्दराचायें और केशवाचार्य प्रभूति 
आाडायों का दाम उल्लेखनीय है) श्रीनिवासाचार्य ने निम्वार्काचार्य के 
“वेदान्त पारिजात कौस्तुभ” पर प्रामाणिक भाष्य लिखा, जिनका ताम “वेदान्त 
कौस्तुभ” हैं और जो इस भम्प्रदाय का मान्य ग्रन्थ माना जाता है। उनके 
शिप्य पुरुपोत्तमाचार्य ने निम्बार्काचार्य की 'दद्शोकी' पर “ेदाल्तरत्न- 
भजूधा' नाम मे एक विद्धत्तापूर्ण टीका लिखी। श्रीनिवासाचार्य के दूसरे 
शिष्य केशवाचार्य ( १५वीं श्रती ) ने श्रीनिवासाचाय॑ द्वारा विरचित 'वेदान्त- 
कौस्तुभ' पर व्याख्यान छिखा । 

इस परम्परा मे आगे अवेक शिष्य-अ्रशिष्य हुए। उहोने सस्क्ृत तथा 
ब्रजभाषा हिन्दी मे अनेक ग्रन्थों का प्रणयत कर सम्प्रदाय की गरम्परा को 
सुस्थिर एव छोक प्रचलित किया । इस परम्परा में हरिव्यासदेव, परधुरामदेब, 
रूपरसिकदेव तथा दृन्दावनदेव प्रभूति विद्वानों में श्रजभा्या के ग्रन्थों की 
रचना कर दैताद्वैत मत के सिद्धान्तो तथा आचारो का समय प्रतिपांदन किया । 

निम्बार्क सम्प्रदाय के प्रवर्तक द्रजभाषा के हिल्दी कवियों मे श्रीभट्ट का 
नाम उत्लेखनीय है। उनका जन्म छगभग १६३० वि० माना भात्ता है। 
उनके पूर्वज हिसार ( हरियाणा ) के निवासी थे जो बाद में वृन्दावन में 
आबर बस गये थे । उनकी एकमात्र उपलब्ध रचना 'जुगलशतक” है, जिसको 
सम्प्रदाय में आदि वाणी भी कहा जाता है। इस ग्रन्थ के रचना कार को 
लेकर बडा विवाद है। उसमे १०० पद हैं। श्रीभट्ट ने राधाहृष्ण के गोपी 
भाव या सखी भाव की भक्ति को अभिव्यजित किया है। ग्रसिद्ध तत्ववेता 
विद्वान्‌ एद भक्त हरिव्यासदेव उनके झिप्य थे। आचार्य श्रीभट्ट प्रसिद्ध सगीत- 
कार भी थे। उनके रचे हुए पद सगीतश्ास्त्र की दृष्टि से अपना विशेष 
महत्त्व रखते हैं । 

निम्बार्क सम्प्रदाय को सुप्रतिष्ठित करने और उसका देशब्यापी प्रचार- 
असार करने से हरिव्यासदेव का नाम उल्लेखनीय है । निम्वार्को सम्प्रदाय के 
धर्माचार्यों एव ग्रन्यकारो में उनका प्रमुख स्थान है । 
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निम्बार्काचार्य के झरीर-त्याग के रूगभग साहे तीन सो वर्ष बाद १५वीं 
झती ई० में इस सम्प्रदाय में गृहस्थ' और त्यागी! नाम से दो बल्य-अल्ग 
शाखाएँ बनीं । गृहस्य झाखा के प्रदर्तेक उक्त केशव कास्मीरी थे और त्यागी 
शाला का प्रवत्तेन जाचार्म हरिव्यातदेद ने किया। इसी समय इस सम्प्रदाय 
का पुनरत्पान हुआ। केशव काइमीरी के हरिव्यासदेव भागिनेय थे १ किन्तु 
गहस्थ त्याग कर थे सन्‍्यासी हो गये थे ॥ 
इस सम्प्रदाय के पुनरुत्यापक केशव कास्मीरी ने रूपग आा्े दर्ज 
अन्धों का प्रणयन किया ॥ उनके विपय में प्रसिद्ध है कि सरस्वती उनके कण्ठ 
में विशजमान रहत्ती थी ये बडे ताकिक थे और उन्होंने केक विद्वानों को 
शास्थार्ध मे पराजित कर अपने मम्प्रदाय के मत को प्रतिपादित एव घतिधप्रित 
किया या। मुसलमान सूफी सन्‍्तो से भी उनका तक वितर्क हुआ था, जिसमे 
उन्हें सफलता मिली॥ उनक्रे प्रसिद्ध ग्रल्थो के नाम हैं--“तत्त्वप्रकाशिका', 
'कौस्तुमप्रमा' और 'मांगवतदीका' । उनकी चौथी कृति “ब्रमदीपिका' में 
निम्वाई शप्प्रदाय ने दार्शनिक एवं सैड्धाल्तिक पक्ष का गभीर दिवेचन किया 
गया है। 
इस सम्प्रदाय के आचार्य हरिव्यान देव को ( १५वी झती ई० ) को 
'हरिप्रिया” नाम से भी कहा गया है । सम्प्रदाय को संगठित करने और भारत 
के विभिन्न अचर्तों में भजन-कीतेंत एवं उपदेशो का क्षायोटन कर उन्होंने 
शम्प्रदाप को व्यापक लोक्मान्य बताया। उठकी उपासना का केन्द्र य्पि 
हल्दावन था, ढिन्तु मथुरा स्थित घुवधाट का प्रसिद्ध नारदछोछा मठ उनका 
गुरुस्यछ था ॥ उसका महत्त्व आज भी विद्यमान है । 
वे सस्कृत तथा हिन्दी, दोनो भाषाओं के प्रीड़ विद्यान्‌ थे। उन्होंने 
हरिकीतंन सम्बन्धी पदों का सग्रह महावाघों' के नाम से किया। निम्बाके 
सम्प्रदाय के बाचार्ये पुस्षोत्तमरेव की 'बेदान्तरत्नमजूपा' पर उन्होंने विस्तृत 
सरहत ब्यारुणा लिखी १ उनवा 'महावाणी” ग्रन्थ आजार्य श्रीक्षद्ट ( युरु ) के 
जुगठशतक' का व्याख्यान है। सम्प्रदाय की परम्परागत अनुश्ति है कि 
मरूपरसिकदेद ने इस ग्रन्य को हरिप्रिया ( शथ्रौराघा ) को भेंटस्वहप दिया 
या ॥ किन्तु हरिव्यासदेव की ही रचना माना जाता है। यह ग्रन्य पाँच सुखो 
( अष्यायो ) मे दिभक्त है, जिनके नाथ हैं--ेवासुख, उत्माहमुख, छुरासुख, 
सहजसुख और सिद्धान्तमुख | यह ग्रन्थ रसन्तत्व पर है, जिसमे श्रीराघा 
तया श्रीकृष्ण की रस-लीलाएँ दणित हैं । ग्रन्थ प्रशाशित हो चुका है। 
सम्प्रदाय के श्रवार-प्रमार के छिए हसरिव्यासदेव ने उल्लेखनीय कार्य 
किये । राजस्थान मे मूफो फ्कोरो के आतक को ज्ञान्त कर उन्होंने सलोम- 
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शाह सूटी को अपना शिष्य बनाया । हिमाचल के प्रप्चिद्ध देवीपीठ मे पशु- 
बलि प्रथा प्रचलित थी। उन्होने उसको बन्द क्या ॥ तभी से यह देवीपीठ 
वेष्णव ( वैष्णो ) देवी के भाम से कहा जाता है। उन्होने भारत के विभिन्न 
स्थानों तिरुपति, जगन्नाथपुरो, किन्दुविल्व ( बगाल ) आदि स्थानों में मठ- 
मन्दिर स्थापित किये और सम्प्रदाय के प्रति जन-भावता यो उजागर किया । 


सम्प्रदाय के प्रचार-प्रसार के लिए उन्होने अपने प्रसिद्ध बारह शिष्यो को 
धर्मप्रचाराये देश के विभिन्न अचलो में भेजा और सम्प्रदाय के बारह अखाड़े 
स्थापित करवाये। उन्होने स्वयम्भूराम कों पजाब और परशुरामदेव को 
राजस्थान भेजा । बाद में स्वयम्भूराम के अनुयायियो का प्रसार बबारू सके 
हुआ ) बगवासी आचाये माधव मुझुल्द ने अपने स्याय-दर्शेन के ग्रन्य 'परपक्ष 
गिरिग्रज” मे पक्त शासा का उल्लेख कया है। माधव मुबुन्द १७वीं शत्ती 
के लगभग हुए । 

हरिव्यासदेव के दूसरे शिष्य परशुरामदेव ने भी उल्लेखनीय कार्य किया ) 
उनका जन्म जयपुर राज्य के अन्तेत नारनोल नामक नगर में गौड ब्राह्मण 
परिवार मे हुआ था। नाभादास वे “भक्तमाल” मे उनके चमत्कारों व्यक्तित्व 
का उल्लेख हुआ है । १६वीं धती के मध्य मे राजस्थान के बुछ अचलो में 
सूफी सन्‍्तो के एवं वर्ग ने धर्मोन्माद का वातावरण फैछाया हुआ था और 
उमवे प्रभाव से राजस्थान के कतिपय राजा सूफी फ़कीरो के अनुयायी बनते 
जाई रहे थे । हरिव्यासदेव भी स्वय इस धर्मोन््राद को श्ञान्त करने के लिए 
राजस्थान गये थे । किन्तु उसका प्रूरा उन्मुलन करने मे सन्त परशुरामदेव 
ही सफर हो सके थे । उन्होने अपने सुरिथिर वैष्णव विचारों के प्रभाव से 
सूफी फकीरो वे हिन्दू-धर्म-विरोध का प्रबल प्रतिरोध किया। जन-सामान्य 
तथा प्रभावित राजाभों को पुन हिन्दुत्व की ओर आकषित किया। सन्त 
परशुरामदेव, हरिव्यासदेव के द्वादश शिष्यो में से छठे ये । 


उनके नाम से विभिन्न हस्तलिखित ग्रन्थ सग्रहों मे छूगभग २२ प्रन्धो 
का उह्लेख पाया जाता है। उनमे परशुरामसागर” उनकी उपदेशात्मक 
रचताओ का विश्वाल सग्रह है। वीथेराज प्रुप्कर उनकी तप्ोभूमि थी। 
किशनगढ़ राज्य के सलीमाबाद नामक स्थान पर उनकी प्रधान गही है। वे 
इस गद्दी को बम्रजमण्डल से उठाकर सलीसाबाद ले गये थे । यहाँ पर परणु- 
रामभक्तो का पवित्र तीर्थ है। किसी हिन्दू धर्म विरोधी सूफी फकीर को 
प्रभावहीद करके बहाँ उन्होंने अपना वर्चस्व स्थापित किया था। इस गद्दी के 
झत्तराधिकारी वेब्णव सन्त आज भी धर्म प्रचार में अभिरत हैं। उन्होंने 
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समस्त राजस्थान मे निम्बार्क सम्प्रदाय का प्रचार-प्रसार क्या और सम्प्रदाय 
की प्रतिष्ठा बनाये रखने के लिए अनेक झिष्य नियुक्त किये। 


जयपुर से आगे आमेर मार्ग पर स्थित 'परशुरामद्वारा' आज राजकीय 
स्मारक के रूप में श्रसिद्ध है, थो उनवी पवित्र स्मृति को अक्षुष्ण बनाये 
हुये हैं । 

महागू सन्त हरिव्यासदेव के बारह प्रमुख शिप्यो मे रूपरसिकदेव का 
भी एक नाम है। उनके पम्दन्ध मे कहा जाता है कि उन्होंने 'महावाणी' 
नामक ग्रन्य को श्रीराधा ( हरिप्रिया ) को घेंटल्वरुप प्रदान जिया था। 
उनके सम्बन्ध मे अधिक जानकारी उपझब्ध नहीं है । किन्तु उनकी उपलब्ध 
रचनाओ से ज्ञात होता है कि वे सम्प्रदाय की गृहस्थ शास्रा से सम्बन्धित 
थे। अपने ग्रत्य 'लीलाविशति' की पुष्पिका मे उन्होने उसका रचना कार 
१७८७ वि० दिया है, जिप्से यह्‌ अनुमान लपाया जा सकता है कि वे १८व्ी 
दाती के मध्य हुए होगे। ब्रजभाधा भे उल्डिखित उनके चार प्रभुख ग्रन्थ हैं, 
जिनके नाम हैं--दृटत्‌ सुख मणिमाल', 'हरिव्यासामृत', 'नित्यदिहारपदादली 
ओर “लीलाविधति' | उनका “वृहत्‌ सुख्र मणिमाल” तोन हजार छन्दों का 
विद्याल्तम्र प्रन्य है। उसमे वर्ष भर मे आयोजित होने वाले सम्प्रदाय के 
उत्सवो का क्रम और उनकी प्रक्रिया-विधि विस्तार से वणित है। वे भी रस- 
तत्त्व के विद्वात्‌ दाशेनिक थे बोर उन्होंने श्रीकृष्ण की नित्य विहार लीलामो 
के भक्तिरसामृत स्वरूप का रसभावपेझल वर्णन किया है । 

इस सम्प्रदाय के अनुयायियों मे सगीताचार्यों की प्रघानता है। प्राचीन 
भारत के सगीतश्यास्त्र के क्षेत्र मे हरिदास स्वामी का नाम प्रसिद्ध है, जितकी 
जपन्ती संगीत महोत्सव के रूप मे आज भी राष्ट्रीय स्तर पर मनाई जातो है । 
वे प्रसिद्ध सगीतज्ञ तानसेन के ग्रुर ये । उन्होंने निम्बार्क सम्प्रदाय से सम्बन्धित 
"उट्टी सम्भदाय” के नाम से एक उपशाखा का प्रवर्तत किया था। १७वी 
शती में वर्तमान रसिक भक्त विहारीदास हुए, जो सगीत के प्रसिद्ध आचार्य 
थे। वे हरिदाप्त स्वामी की परम्परा मे हुए। वे स्वरचित सगीतपरक मधुर 
पदों को गाकर वाँके बिहारी श्रीकृष्ण की लीछाओो का गुर्यग्रान करते थे, ६ 
उन्होंने हरिदास स्वामी के “टट्टी सम्प्रदाय” को आगे वदाया ॥ यमुना तट पर 
स्थित “टटिया याव' उनका उपासना स्थछ था, जो कि आज भी वतेगान है। 
आचार-संहिता 


निम्बार्क मत के वेष्यवो की अपनो आचार-परम्परा है। उनके मन्दिरो 
मे नियमित सेवा-यूजा होती है और कौतेन-गायन होता है। बे लछाट पर 


३०० भारतोय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


गोपीचन्दन के दो ऊर्ध्वे तिठक और उसके मध्य में कृष्ण वर्ण की बिन्दु अकित 
करते हैं । तुलसी की माछा धारण करते हैं और उसी को जपते हैं । 'मागवत', 
“भक्तमाल', “रामायण” और पुराण उनके प्रमुख घामिक ग्रन्थ हैं। भजन- 
कीर्तत में उनकी विशेष अभिरुचि है। सगीत की परम्परा आज भी उनके 
मन्दिरों मे आयोजित समारोहो मे उज्जीवित है । 


घामिक गद्ठियाँ 


निम्बार्क सम्प्रदाय की प्रमुख गद्दी मथुरा के निकट यमुना के पवित्र तट 
पर ध्रुवक्षेत्र मे विद्यमान है। दूसरी प्रमुख गद्दी अजमेर ( राजस्थात ) के 
निकट सल्ीमाबाद मे है। इस सम्प्रदाय के अनुय्रायियो का प्रमुख केन्द्र 
ब्रजक्षेत्र मे है। इन्दावन में श्रीजी की बडी कुज वाल स्थान तथा राधाकुण्ड, 
गोवद्धंन और नीमगाँव आदि मे निम्बार्कीय मन्दिर हैं। द्रजमण्डल वे अतिरिक्त 
प्रयाग, काशी, वगाछ, उडीसा, राजस्थान, द्वारिका और नेपाल तक इस 
सम्प्रदाय वी ग्रुर-गद्दियाँ स्थापित हैं॥ इन गुरु-गद्टियों के उत्तराधिकारी 
गृहस्थ तथा विरक्त या त्यागी, दोनो कोटियो के वैष्णव हैं । दोनों की उपासना 
के आधार राधा-कृष्ण की युगल मूर्तियाँ हैं । 


विष्णुस्वामी-सम्पदाय 


भारत के धामिक इतिहास मे वैष्णव धर्म का अपना विद्येप महत्त्व है । 
दृष्णव धर्म के बट-हक्ष की जितनी भी झाखाएँ पत्लवित हुईं, उनमे “विष्णु- 
स्वामी सम्प्रदाय” का नाम उल्लेखनीय है। इस घम्मे शाखा के सस्थापक एवं 
प्रवर्तक विष्णुस्वामी के जीवन-चरित एवं स्थितिकाल के सम्बन्ध में अभी 
तक मतभेद बना हुआ है। विष्णुस्वाभी और उनके द्वारा प्रवरतित सम्प्रदाय 
के सम्बन्ध मे अन्‍्यात्य ग्रत्थो में जो उल्लेख देखने को मिलते हैं, उन्हे भी 
असन्दिग्ध नहीं कहा जा सकता है॥ उनका र्थितिकाल तीघरी दइती ईसवो से 
हेकर तेरहवी झती ईसवी तक विभिन तिथियों मे रखा गया है। 

उनके जम्म-स्थान के भम्बन्ध में प्राय निश्चित है कि वे दाक्षियात्य ये । 
कहा जाता है कि उनके पिता किमी द्रविड राजा के मंत्री ये और बपने 
पुत्र को भी वे किसी उच्चाधिकार पद पर रखना चाहते थे । किन्तु पुत्र राज्य- 
पद की वपेक्षा भगवद्‌ भक्ति की और भ्रदृत्त थे । उनके सम्बन्ध मे यह भी 
परम्परागत अनुश्रुति है कि दक्षिण के पाण्डब राजा के गुरु देवेश्वर के घर 
विप्णुस्वामी प्रकट हुए ये । वे आदि विष्णुस्वामी ये। उनके अतिरिक्त दो 
विष्णुस्वामी और हुए, जो उनके परवर्ती बरे। वहा जाता है कि वे देवी 
प्रतिभा छेकर उत्पन्न हुए पे बौर समस्त शास्त्र तथा विद्याएँ उन्हें जन्मसिद्ध 
थी। उतके शुद्ध-बुद्ध अन्त करण मे स्वत ही आत्मानुमूति हो थईं पी और 
उन्होने आत्म पिन्तत द्वारा एक ऐसे सरल, सुगम सहज एवं पवित्र धर्मेनमागें 
का प्रचलन किया, जिसे जन-सामान्य ने वडी तिप्ठा से वरण किया । 

उनक समय अनेक धर्मों का प्रदछत हो चुका था। उन्होंने शैव, श्ाक्त 
और बोद आदि विभिन्न धर्मों की समाज-विरोधी, अनैतिक एवं अलोकप्रिय 
उपासना-पद्धति को अग्राह्म घोषित कर धर्म के एक ऐसे सार्वेभोम स्वरूप की 
स्थापना की, जिसमे सत्यनिष्ठा से भगवान्‌ का नामस्मरण करने भाव से ही 
सहज में मोक्षठ्ाभ हो जाता है । 

भक्त-क्वि नाभादास ने अपने “भक्तमाल” में जो क्या कही है, उसके 
आधार पर डा» भाण्डारकर ने दिप्णुस्वामी को ज्ञानदेव का गुर बताया है 
और उनका समय १३वी झती ई० में निर्धारित किया है । बिन्तु नाभादास 
की क्‍या भी अनुश्ुतियों पर आधारित है, जिससे कि उसकी सत्यता को 
असन्दिग्ध नहीं माना जा सकृता। इस सम्बन्ध में यह तर्क दिया जाता 
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है कि ज्ञानदेव ने अपनी गुरु-परम्परा मे कही भी विष्णुस्वामी का उल्लेख 
नहीं किया है । 
प्रसिद्ध विद्वान श्रीरामदास गौड ने 'हिन्दुत्त' ( पृ० ६७४-६७५ ) मे 
विष्णुस्वामी नाम के तीन आचार्यों का उल्लेख किया है। उनमे प्रथम विष्णु- 
स्वामी दक्षिण भारत के प्राण्डय विजय राज्य के राजगुरु और प्रथम बेद- 
भाष्यकार थे। उन्होंने 'ब्रह्मसूत्र' पर 'सर्वज्ञसूक्त” नामक भाष्य की रचना की 
थी। द्वितोय विप्णुस्वामी <वी दती ई० में हुए। उन्होंने काँची में श्रीवरद- 
राज की ओर से श्रीगोपालदेव की स्थापना की थी और द्वारिकापुरी मे रण- 
छोडज़ी को स्थापित किया था ॥ वे भी दाक्षिणात्य थे ) "कृष्पकर्षामृत/ के 
रचयिता लीलाशुक बिल्वमगल इन्ही के शिष्य थे । तीसरे विष्णुस्वामी आपध्र- 
प्रदेश के निवासी थे, जिनकी शिष्य-परम्परा मे रढ््मण भट्ट हुए 4 ये रढ्ष्मण 
भट्ट बामनाचार्य के पिता थे 7 इस प्रकार विष्णुस्वामी के सम्बन्ध मे जो उल्लेख 
मिलते हैं, उनके भ्रांधार पर यह स्थिर करना कठित है कि वैष्णव सम्प्रदाय 
के प्रवर्तक विष्णुस्वामी उनमे कोन थे और बे किस समय हुए। किन्तु इस 
सम्बन्ध मे किसी भी प्रकार का सन्देह नहीं है कि वे प्राचीन आचार्य थे 
ओर श्रीघरस्वामी जैसे प्रख्यात विद्वानो ने उनकी परम्परा का अनुसरण कर 
उसे समृद्ध किया । 
विष्णुस्वामी के ग्रन्थो के सम्बन्ध मे कुछ भी ज्ञात नही होता है। श्रीधर- 
स्वामी ने उनके 'सर्वज्ञसूत्र' नामक ग्रन्थ का उल्लेख अपनी “भागवत तत्त्वा् 
दीपिका” मे किया है, जो कि समवत “्रह्मसूत्र” पर छिखा गया भाष्य था । 
उन्होने सभवत “भगवदुगीता' पर भी भाष्य लिखा था, जो कि उपलब्ध 
नही है । 
विष्णुस्वामी के समय की घामिक स्थिति बडी सधर्पमय थी। समाज मे 
अनेक घामिक पन्‍्थो का उदय हो चुका था और अपनी-अपनी प्रतिष्ठा तथा 
लोकप्रियता के लिए उनमे पारस्परिक होड छूगी हुई थी / इस प्रकार की घर्में- 
शाखाओ मे जैन, बौद्ध, शैव, ज्षाक्त प्रमुख थे । किन्तु समाज में इनकी स्थिति 
सन्तोषजनक नहीं थी । जहाँ एक ओर ज्ञाक्तमत के अनाचारो तथा असामा- 
जिक प्रदृत्तियो से जन-मानस मे उसके प्रति हेयता कौ धारणा व्याप्त हो 
चुकी थी, वही दूसरी ओर शवों तथा बोढो की कठिन साधना-पद्धति और 
सन्यास-चैराग्ये' से समाज ऊवता जा रहा था। जन-सामान्य को प्रभावित 
करने फ्े ये धोख्िक पन्‍्थ उपादेय सिद्ध नही हुए । ऐसे समय विष्णुस्वामी ने 
एक ऐसे जच सुलभ शव "एवं सर्वग्राह्म धर्म-मार्गे का प्रवर्तन किया, जिसमे न तो 
सामाजिक अनाचारो कौ मनमाती थी और न ही कठिन एव दुर्गेम साधना- 


विष्णुस्वामी-सम्प्रदाय रेथरे 


पद्धति का प्रावल्य था। उन्होंने जत-सामान्य के समक्ष सर्वव्यापी, भक्त- 
वत्सल एवं कृपालु मगवात्‌ विष्थु की सग्रुण भक्ति का स़रछ माग ग्रस्तुत किया, 
उपमे ले तो किसी प्रकार की जीव हत्या वा भाव था और ने नियम-अनुष्ठानो 
बा प्रतिवन्ध ही । उन्होने प्रतिधादित किया कि लोकव्यापी भगवान्‌ विष्णु 
आदि देव है और विश्व क लिए कल्पाणकारी तथा जीवो बे प्रति करुणामय 
हैं। वे श्रद्धाु भक्ता के उद्धार के छिए समय-समय पर विभिन्न नाम रूपो 
भें मवबतार घारण करते है। वे विश्व के पाउऊक रद्ाव, शान्‍्त उदार, 
अनादि, अविताशी और सब्चिदानर्दस्वरूप परव्रह्म है। निध्ठापू्वंक उनका 
नाम-स्मरण करने मात्र से ही वे अपने भक्तो पर सहज ही प्रसन्न हो जाते हैं । 


परम्परा का प्रवतंन 


#द्र सम्प्रदाय! के ग्रन्थों मे कहा गया है कि आदिदेव रुद्र ने बालखिल्य 
ऋषिथो को जो उपदेदा दिया था, शिप्प-परम्परा से प्रवर्तित होता हुआ वह 
विष्णुस्वामी को प्राप्त हुआ। इस दृष्टि से वैष्णव-परम्परा में शुद्धादत के 


प्रथम आचार्य विप्पुस्वामी ही हुए। उनके 28 4, ओर शुविदेव के 
शिष्य तामदेव तथा विछोचन हुए। इसी पः मेरे ल्‍्करे-आजू। 
वल्लभ हुए । (22 / कु ) 


शकराचाये के बाद वेदात्व मत के प्रतिपाद: जितने भी वैष्पकाचार्य ड्र्ण, 
उनमे अग्रणी होते के कारण विष्णुस्वामी का परेवर्तो  धर्माचायों पर पर्याहु/ 
प्रभाव पडा । उदाहरण के लिए वल्लभाचायें के »शुद्धाइत-मत पर पु: 
स्वामी मत का स्पष्ट भ्रभाव है। विद्वानों की धारणा हैक चहल चहल भा पाये के 
पिता छक्ष्मण भट्ट विष्णुस्वामी सम्प्रदाय के अनुयायी थे । अत वहलभाचायें 
ने उस सम्प्रदाय का तदनुरूप वरण तो नही किया किन्तु उसके सिद्धास्तों से 
अवश्य प्रभावित हुए । 

विष्णुस्वामी सम्प्रदाय के परवर्ती आचार्यों मे बिल्वमगल तथा श्रीधर- 
स्वामी के अतिरिक्त शानदेव, नामदेव, केशव, भिलोचन, हौरालाल और 
रामावचायें प्रभृति आचार्यों, भक्तो तथा कवियों ने विप्णुस्वामी की परम्परा 
को आगे बढाया। इन प्रवर्तकों में बिल्वमगल ( १२वी छठी ई० ) का 
नाम उनके 'कृष्णकर्णामृत' के कारण प्रसिद्ध है। राधा-कृष्ण की लीछाओ 
से सम्बद्ध मधुर भक्तिरस का भावग्राही वर्णन इस काव्य में हुआ है। 
कृष्णभक्त सपाज मे इस कृति की बडी लोकप्रियता है। भक्तकवि बिल्वमगल 
वा सम्बन्ध त्रावणकोर के निकट भगवान्‌ पद्मनाभ मन्दिर से बताया जाता 
है। वे दर्शन, व्याकरण, काव्य तथा काब्यशास्त् आदि अनेक विषयो के प्रगाढ 


शेड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


विद्वान थे । उनका १२ सर्गों का महाकाव्य “गोविन्दाभिनिवेद्य” था '्रीचिन्न- 
काव्य! कृष्णभक्ति से सम्बन्धित ग्रन्थ है। झकराचार्य के किसी प्रशिष्य से 
उनका क्षास्त्रार्थ हुआ था । इस परम्परा मे श्रीघरस्वामी प्रसिद्ध विंद्वान्‌ 
हुए। उन्होने भागवत” पर “भावार्थदीपिका' नामक टीका छिखी, जोकि 
'श्रीधरी टीका' के नाम से भी प्रसिद्ध है और आधुनिक विद्वत्समाज में बडी 
लोकप्रिय है । 

शकराचार्य के उदय के बाद, अर्थात्‌ ८वी-९वी शती पश्चात, वैष्णव 
धर्म की सगुण साकार उपासना-पद्धति का प्रभाव शिथिल्ल पड़ गया था। 
उसकी लोकप्रियता कम होने लगी थी । उसको रामानुज, विष्णुस्वामी तथा 
बहलभाचार्य आदि वैप्णवाचार्यों ने पुन प्रतिष्ठित कर छोकव्यापी बनाया । 

वैष्णव धर्म का विप्णुस्वामी मत प्राघीनता के साथ ही बहुप्रचछित भी 
रहा है। विश्वेष रूप से दक्षिण भारत मे उसका प्रचार प्रसार अधिक रहा 
है। किन्तु उत्तर भारत मे उसका प्रसार बाद में हुआ। श्रजक्षेत्र मे उसका 
प्रभाव आज भी न्यूनाधिक रूप में बना हुआ है। विद्वानों से विष्णुस्थामी 
मत के दो मठो का पता ल्‍्याया है। एक रामवन मे और दूसरा काकरोली 
में । ऐसा प्रतीत होता है कि विष्णुस्वामी मत सरल, सहज होते हुए भी उसे 
उतनी ब्यापकता नहीं मिछी । उसका कारण यह था कि उसमे केवल ब्राह्मण 
वर्ण को ही दीक्षित किया जाता था । 

विष्णुस्वामी मत के अनुयायियों में उप्तिद्द तथा गोपाल, दोनों देवों की 
उपासना प्रचलित थी। ईश्वर को वहाँ सतु-चित्‌ नित्य, पूर्ण आतत्दमंय 
विग्रहधारी उ्िह माना जाता है। उसिह भगवाब्‌ को विष्णु का चौदहवाँ 
अवतार माना जाता है, जिसका आधा शरीर सिंह तथा आधा थरीर मनुप्य 
का है। हिरण्यकशिपु नामक राक्षस का नाश करने के लिए देवों तथा 
ऋषियों की प्रार्थना पर विष्णु ने दृर्सिह का अवतार घारण किया था । अंत 
इस मत मे प्रमुख इष्ट विष्णु अवतार उर्चिह सिद्ध होते हैं । 

हृर्सिहावतार की उपासना का एक पृथक सम्प्रदाय भी प्रचलित हुआ था, 
जिसके प्रवर्तक बाचार्य नरसिंह नाम से कहे जाते हैं! उन्होने इस सम्प्रदाय 
पर अनुष्टुप्‌ छल्द मे 'मवराज” नामक ग्रन्थ का श्रणयत क्या था। क्न्तु 
आचार्य नरभिह तथा उतके द्वारा भ्रवरित इसिंह सम्प्रदाय प्राय विलुप्त हो 
चुका है। इस सम्प्रदाय वे अस्तित्व को बताने वाले कुछ प्रन्थ और आधुर्निक 
लोक-जीवन में वर्तमान विभिन्न मग्दिर उसके प्रमाण हैं। दृ्िह सम्प्रदाय से 
सम्बन्धित ग्रन्थों म हि पूर्व द्ापनीयोपनिषद्‌, उर्तिह उत्तर तापनीयोपनिपद्‌, 
तृघ्तिहपुराण और हर्सिहसहिता का नाम उल्छेखतीय है । 


विष्णुस्वामी सम्प्रदाय इ््ष 


भारत मे इसिह के अनेक मन्दिर और प्रतिमाएँ स्थापित है। विजय- 
नगर मे उसिह्‌ की एक भव्य विद्याल प्रतिमा की उपलब्धि से ऐसा ज्ञात 
होता है कि वहाँ का राजवश् इंप्तिह सम्प्रदाय का सरक्षक एवं अनुयाग्री था ॥ 
इस मत के अनुयायियो का प्रसार काश्मीर, पजाव तथा मुल्ताव तक रहा है । 

यद्यपि इृत्तिह सम्प्रदाय सम्प्रति विलुप्तप्नाय है, तथापि ठृसिह की उपासना 
का प्रचकछन आज भो सारे भारत में है। उसिह के रगभग ६५ मन्दिर आज 
भी भारत के विभिन्न अचलो मे वर्तमान हैं ओर उसकी ये प्रतिमाएँ विभिन्न 
स्थानीय नामों से सम्पुृजित होती हैं । 

इस प्रकार यदि विष्णुस्वामी सम्प्रदाय इृर्तिहावतार का उपासक रहा है, 
तो निश्चित ही उसका श्रभाव सारे भारत मे व्याप्त हुआ। विध्युस्थामी भत 
ने परवर्ती बैष्णव धर्म की धाखाओ को प्रभावित किया और सगुण-साकार 
उपासना-परद्धति को छोवब्याप्री बताने मे महत्वपूर्ण योगदान किया ! इस दृष्टि 
से देप्यव धर्म के इतिहास मे विप्णुस्दामी मत का उल्लेखनीय स्थान रहा है । 


माध्वयमत या ब्रह्म सम्मदाय 


वैष्णव सम्प्रदाय के प्रमुख आचार्यों की परम्परा मे मध्वाचार्य का भी 
एक प्रतिष्ठित स्थान है। उन्होंने भी अपने पृथक्‌ घामिक मत की प्रस्थापना 
की और अपने विरक्षण तकों के आधार पर परब्रह्म श्रीकृष्ण के द्वंतस्वरूप का 
प्रतिपादन किया । उनका जन्म दक्षिणी कर्नाटक में उडीपी या उदीपी नामक 
नगर ( मालावार ) के निकट बेलिग्राम मे १२३९ ई० मे हुआ था। उनके 
पिता का नाम सोधिजी भट्ट था, जो कि एक धामिक प्रवृति के गृहस्थ थे। 
मध्वाचार्य का परिवार-नाम वासुदेव था। दक्षिण के अनन्तेश्वर मठ में उन्होंने 
अध्ययन किया । कहा जाता है कि वाल्यकार से ही वे असामान्य प्रतिभाशाली 
थे। अल्पवय मे ही उन्होने वेद-शास्त्रो को हृदयगम कर लिया था। जब वे 
केवछ ११ वर्ष के थे, उन्होंने सासारिक मोह-बन्धनों को विच्छिन्न कर छिया 
था । वे इतने आत्मज्ञानी हो गये थे कि स्वत प्रेरणा से उन्होने सन्‍्यास धारण 
कर ल्या था। उनके दीक्षा-गुद् का नाम अच्चुतप्रेक्ष या अच्युतपक्षाचार्ये 
अथवा छुद्धानन्द था, जो शाकरमत के अनुयायी थे | दीक्षा ग्रहण करते के 
बाद वे धूर्णप्रज्ञ' के नाम से प्रसिद्ध हुए। अच्युतपक्षाचार्य से ही उन्होंने वेद- 
बेदान्त तथा श्ञास्त्रों का अध्ययन किया । अपने बाद अच्युतपक्षाचार्य ने पूर्णप्रज्ञ 
को “आनन्दतीर्थ/ नेया नाम देकर मठ का उत्तराधिकारी नियुक्त किया! 
उनके द्वारा प्रचल्ति भक्तिमाग्गं ब्रह्म सम्प्रदाय! या पूणग्रज्ञ सम्प्रदाय” के नाम 
से कहा गया । 

सनन्‍्यास धारण करने तथा मठ का स्वामित्व प्राप्त करने के उपरान्त 
मध्वाचार्य पहले दक्षिणाचइल और उसके बाद उत्तराचछ के अनेक तौथीं मे 
गये। वे उत्तराखण्ड के प्रसिद्ध तीर्थ बदरिकाश्रम तक गये और यात्रा पूरी 
कर उडीपी मे आकर ह्थिर रूप मे रहने रूगे ! वहाँ उन्होने उडीपी, सुब्रह्मण्यम्‌ 
और मध्यवछ मे तीन मठ रथावित किये । उनके द्वारा स्थापित इन तीनो 
मठों में राम, सीता, लक्ष्मण, वाली, वाराह और नृपस्सिह आदि देवी-देवताओं 
की मू्तियाँ प्रतिष्ठित हुईं। उडीपी ( माछावार ) का मठ मध्व सम्प्रदाय के 
अनुयायियों का प्रमुख तीर्थ माना जाता है ॥ उसमे विष्णु, सीता, राम, कालि- 
यमदन, वाराह और इसिंह आदि विभिन्न देवी देवताओ को बूर्तियाँ 
स्थावित है । 

इस सम्प्रदाय का प्रचार विशेष रूप से कर्नाटक और मैसूर मे है । अकेले 
क्नोटिक मे मध्व मत के आठ मठ हैं। इनके अतिरिक्त ब्रजक्षेत्र मे, विशेष 


माध्वमत या ब्रह्म सम्प्रदाय रेण७ 


रूप से दुन्दावन तथा उत्तरी भारत के जनेक स्थानों में इस सम्प्रदाय के मठ 
तथा बहुसख्यक अनुयायी हैं । सम्प्रदाय-परम्परा के अनुसार इन मठों के 
उत्तराधिकारी दीक्षावुक्त ब्राह्मण तया मन्यानो हुआ करते है । 

अध्वाचाय समराजसुधारक भो थे । पशुवलि के विरोध म उन्होंने एक 
आत्दोकन चलाया था । वादययणाचार्य कृत “मध्वविजय' और 'मणिमजरी” 
नामक ग्रन्थों में उतवकी जीवनी उल्लिखित है । किन्तु उनमे तथ्यात्मक कम 
और श्रद्धात्मक अधिक लिखा गया है। उनमे अतिरजना अधिक होने के 
कारण वास्तविक जीवनी-अश्चो का पता नही चलता है । 
ग्रन्य-निर्माण 

अन्य सम्प्रदाय आचारयों की भाँति मध्वाचाय ने भी जपने सम्प्रदाय की 
प्रतिष्ठा के लिए प्रौड़ ग्रन्पों की रचना की । उन्होंने छयभग ३७ प्रन्थों की 
रचता की और प्रायः सभी ग्रन्थों की रचना उडीपी में हुई ॥ उनसे 'कटग्भाष्य/, 
'ब्रह्ममूत्रभाष्य', 'ईशोपनिषद्भाष्य', “अनुवाकानुनय विवरण', “अनुवेदान्तरस 
अ्रकरण', 'भारनतात्पयेनिर्णय', “भागवततात्पयं”, 'गीतातात्पयय', 'तवसारसंग्रह! 
और 'दृष्यामृत महाणंव' आदि का नाम प्रमुख है। सम्प्रदाय से के प्रन्थ 
अप्रिंक प्रचलित है । 
सिद्धान्त-निरुपण 

मध्बाचायं मत मे सर्वेज्ञ आनन्दस्वरुप भगवान्‌ नारामण को एकमात्र 
परसय्रेश्वर माना गया है । मध्दायाये वेद, शास्त्र एव उपनिषदो की तत्वविद्या 
के प्रकाण्ड विद्वान थे। अपने “गीताभाष्य' भे उन्होने जिस दार्शनिक भत का 
प्रतिपादन किया है, उसे 'दतवाद! के नाम से कहा गया है। उन्होने विष्णु 
की परमेश्वर मिद्धे किया है और अपनी सिद्धान्त-स्थापना वे रिए उपनिषदो 
के प्रभाणों को उद्धृत किया है। उन्होंने यह प्रठिपादित क्या है कि आरम्भ मे 
परमेश्वरत्प एकमात्र नारायण ही विद्यमान थे, न ब्रह्मा थे और न शकर । 
थे मारापण सर्व-गुण-सम्पन्न, स्वतन्त्र और आनन्दस्वरुप हैं। उन्ही से ब्रह्मादि 
देवदाओ बोर सृष्टि का सृजन हुआ-- 

'एक्रो नारायणों ह्ासीत्‌ त ब्रह्म न च झद्ूर । 
मावन्द एक एवाग्र आसीन्वाराणण प्रभु ॥ 

मसब्वाचार्य आरम्भ में झांकर मत के अनुयायी ये। उनके दीक्षा-गुर 
अच्युवप्रेक्ष या अच्युतप्रेक्षाचाय स्वय झाकर मत के सन्यासी थे । अपने गुरु 
से उनका शास्वार्य हुमा था ओर उनसे मतभेद होने के कारण उन्होन अपना 
अलग 'दैतमत' चलाया । “भागवत! के अध्ययच के बाद उन्होंने शाकर मत 
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को त्यागवर वैष्णव मत अपना लिया था। उनके दर्शन को उनके दीक्षा- 
नाम से (पूर्णप्रश्न दर्शन! भी कहा जाता है ॥ 
मध्वाधार्य के पूर्णप्रज्ञ दर्शन था द्वेतमत को 'स्वतत्रास्वतत्रवाद” भी कहा 
जाता है। उसके अनुसार जीव तथा ब्रह्म, दोनो नित्य हैं और दोनो स्वतत्र 
पदार्थ हैं। ब्रह्म भी स्वतत्र है और जीव भी स्वतश्र है। दोनों में सेव्य-सेवक- 
भाव-सम्बधध है। सेवक कभी भी सेव्य वस्तु से अभिन्न नद्ठीं हो सकता हैं। 
ब्रह्म सगुण एवं सविशेष है। जीवों की सख्या अनन्त है और वे अधु परिणाम 
है, भगवान्‌ के दास है | मूलत वे चेतन और आनन्दरूष नित्य कत्व हैं। 
बिन्तु भौतिक शरीर के ससर्ग एव कर्मवन्ध के कारण दुख भोगते हैं । ईश्वर 
जीवो का अन्तर्यामी रूप से नियन्‍्ता है ॥ किन्तु वाह्तविक कर्ता, भोक्ता और 
कर्म का उत्त रदायी जीव ही है । 
उनके मत से परमात्मा और जीवात्मा, दोनो अनादि हैं। ईश्वर और 
जीव का सम्बन्ध वैसे ही है, जैसे पक्षि मूत्र, इृक्ष रस, मदी-समुद्र और इन्द्रिय 
विपय का । समस्त पदार्थों की दो कोटियाँ हैं--स्वतत्न और अस्वतत्र | अशेष 
सदुगुणयुक्त परमात्मा या भगवान्‌ विष्णु स्वतत्र तत्त्व हैं, जड तथा जड जगत्‌ 
अस्वत॒त्र तत्व हैं। भगवान्‌ का दास जीव यदि स्वामी से साम्य का बोध 
करे तो भगवान्‌ जीव को नीचे गिरा देते हैं। परम सेब्य भगवान्‌ की सेवा 
के अतिरिक्त जीव का कोई अधिकार नही है। भगवान्‌ का अनुग्रह प्राप्त 
करना ही जीव का परम पुरुपार्थ है। भगवान्‌ का अकन भजद तथा नाम 
सकीतंन के द्वारा ही जीव को पुरुषार्थ प्राप्त होता है। भगवान्‌ के दिव्य ग्रुणो 
का स्मरण चिन्तन ही सारूप्य एवं सालोक्य मुक्ति के साधन हैं। कैवल्य या 
मुक्ति के समय जीवात्मा चँतन्य परमात्मा के सम्मुख उसी प्रकार नही दिखाई 
देता, जैसे सूर्य के भ्रकाञ्य में तारे । 
माध्वमत में सृष्टि प्रक्रिया का स्वतत्र छिद्धान्त है। उनके मतानुसार 
ईश्वर को जब सृष्टि करने की आवश्यकता होती है तो मूल प्रकृति माना 
भौतिक पदार्थों के रूप मे अपना विकास करती है। सृष्टि का अर्थ है सूक्ष्म 
का स्थूल रूप में विस्तार या परिणाम ओर जीवो को कर्मानुरूप फल प्राप्त 
करने के लिए शरीर रूप मे प्ररिणत होवा। नारायण यद्यपि ग्रुणातोत हैं, 
तथापि माया-सयुक्त होकर उनके सत्त्व, रज, तम अश्य से क्रमश ब्रह्मा, विष्णु 
तथा शम्भु का आविर्भाव हुआ और उनके द्वारा सृष्टि, स्थिति और रूप की 
प्रक्तिया निष्पादित हुईं। ससार सत्य है और उसमे होने वाले भेद भी सत्य 
हैं । वस्तु का स्वरूप ही भेदमय है । उनके अनुसार यह जगत्प्रवाह पाँच भेदो 
से भ्मन्वित है--१ जीव ईश्वर का भेद, २ जीव जीव का भेद, ३ जीौव- 
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का स्निध्य प्राम्त होता है। मुक्त जीव ईश्वर की समानता नहीं कर सकते, 
अपितु सानिध्य प्राप्त कर सक्‍ते हैं। भक्ति की तीव्रता के अनुसार मुक्ति 
चार प्रकार वी मानी गई है--साठोक्य, सामीप्य, साहूप्य और सायुज्य । 
साउुज्य मुक्ति सर्वीत्तत मानी गई है । 

इस ध्रकार मध्वाचार्य ने भारतीय तत्वविद्या एवं चिन्तन के क्षेत्र में 
ब्रह्म-मीव की स्पष्ट भिन्नता का प्रतिपादन कर 'द्वतववाद! के नाम से एक 
नये दाझ्यनिक मत की प्रतिष्ठा वी और वेद, उपनिपद्‌, पुराणों से अनेक प्रकार 
के क्षककों, प्रमाणों तथा युक्तियों से उनया मण्डत किया । 

आज से रूपभग तेरह सौ वर्ष पूर्व भारतीय धर्म और तत्त्वविद्या के क्षेत्र 
में अपने ओजस्वी दिव्य प्रतिभा एवं अदुभूत पाण्डित्य से एक नये दा निक- 
घाभिक मत का प्रौढ प्रतिपादन कर आचाय॑ मध्व ७९ वर्ष वी आयु विताकर 
१३१८ ई० में वैबु ण्उ-घाम को सिधारे । 
परम्परा का प्रवर्तन 

माध्वमत की परवर्ती परम्परा को उजागर करनेवाले अनेक विद्वानों 
एवं दार्निकों ने द्वेतमत पर उच्च कोटि वे ग्रस्थी का प्रणयन किया। आचार्य 
मध्व वे बाद उतने शिष्य पद्मनाभाषाये ( १३वीं शती ) ने साध्वमत का 
व्यापक प्रचार-प्रसार किया । पद्मनाभ का भूछ नाम शोभन भट्ट था। दे बढे 
विद्वानू थे और चादुक्यो की राजधानी वल्याण में रहते थे। एक बार 
मध्वाचार्य से उनका झास्त्रार्य हुआ और उसमे वे पराजित हो गये। लव से 
उन्होंने आचार्य मध्व का शिष्यत्व वरण कर वैध्णव मत मे दीक्षा छे छी थी। 
मध्वाचार्य ने देह-स्यांग करते समय अपने सुयोग्य झ्लिप्य प्ग्ममाभाचाय॑ को 
रामचन्द्र की प्रतिमा तथा झालिग्राम की शिछा देकर उन्हे यह निर्देश किया 
था कि वे आजीवन माध्वमत का ध्रचार करते रहे। प्मताभ ने उस प्रतिज्ञा 
को पूरा क्या और अपनी कृतियी तथा बपन उपदेश्ों शिक्षाओं में माध्वमत 
का आजीवन प्रचार करते रहे ) उन्होंने भाध्वमत के चार पीठ स्थापित 
किये । तथा आचार्यपाद वे ग्रन्थों पर विद्वत्तापूर्ण टीकाएँ लिखी। मध्व के वाद 
वे ही पीठ के प्रधान नियुक्त हुए | उनका 'कात्यायन श्रौतसूत्र' पर लिखा गया 
भाष्य प्रमुख है। उनका “पदायंधर्मसग्रह और उस पर दिखी गई टीका 
“मध्यसिद्धास्तसार! उल्लेखनीय है । 

मध्वाचार्य के तिरोथान के छगभग ५० वर्ष पश्चात्‌ पद्मताभाचार्य वे 
उपरान्त आचार्य जफ्तीयें सम्प्रदाय के आचार्य नियुक्त हुए उन्होंने आचाये- 
पाद की कृत्तियों पर विद्वत्तापूर्ण भाष्य की रचवा की, जिन्हें व्यापक मान्यता 
प्राप्त हुई ॥ मध्वादार्य + '्रह्मसूत्रमाप्य/ पर उन्होंने तत्त्वप्रत्राधिवा' और 
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“न्यायसुधा' साम से अनुव्याल्यान लिखे। उन्होंने 'पदावछी/ बे” नाम से एक 
अन्य ग्रन्थ की भी रचना की, जिसमे श्रीहर्प के टीकाकार चित्सुखाचार्य के 
सिद्धान्तों की क्ठु आलोचना की गई है । इसी परम्परा में व्यासदात ने 'भेदो- 
ज्जीवन” और न्यायामृत' ग्रन्थों की रघना की । मधुसूदन सररवती ने अपनी 
“अद्वेतसिद्धि मे न्‍्यायामृत”' की जालोचना की है, निराका उत्तर रामाचायें 
में अपनी 'न्यायायृततरमगरिणी” में दिया। रामाचाय ( १७री शती ) बड़े 
विद्वान थे । उनके पिता का वाम विश्वनाथ था। उनका जन्म व्यातकुल में 
गोदावरी के तट पर स्थित अन्घपुर नामक गाँव में हुआ था । अपने य्रुरु व्यास 
दास के कहने पर रामाचार्य ने शाकर वेदान्त के आचार्प मधुसूदत रारस्वती 
से ग्रुइत्व प्राप्त कर विद्ा्ययत क्या था। तत्पश्चात्‌ ही उन्होंने अपनी 
'न्यापामृततरगिणी” मे अद्देत मत का खण्टन कर माध्वमत का मण्डत किया 
था । उनके भाई नारायणाचाय्े बढ़े विद्वान हुए। उन्होंने 'मणिमजरी 
तथा “माध्वविजप” छिखकर सम्प्रदाय को परम्परा को परिपुष्ट किया। 
वे मध्वाचार्य के प्रश्चिष्य थे । 


माध्वमत की धारमिक तथा दाशनिक परम्परा को प्रवर्तित करने वाले 
विद्वानो मे १४वीं शती में वर्तमान आचाय॑ विष्णुपुरी का नाम उल्लेखनीय 
है। उन्होने 'भागवत' के चुने हुए भक्तिरस विपयक स्यथलो पर 'भक्तिरत्ना- 
बली” की रचना की । माध्वमत के भ्वन्‍्त ईश्वरपुरी ने चंतन्यदेव को माध्यमत 
में दोक्षित किया । उन्होते १५०९-१५११ वि० में दक्षिण भारत में माध्व 
मत का प्रचार प्रसार किया। दक्षिण भारत में माध्वमत का प्रचार-प्रसार 
करने वाले भक्त-कवियों म महात्मा ईश्वरपुरी का नाम विश्वलेप रुप से उल्लेख- 
नीय हैं। उन्होंने चंतन्यदेव के अनुकरण पर गाध्वमत के प्रचार के लिए 
“नगर सकीतेन' का प्रचलन किया। विभिन्न वाद्ययत्रो के साथ भक्त-मण्डडी 
जुटाफर उन्होंने मामूहिक रूप से नमर-नगर का परिभ्रमण किया और 
जनता को अपने मत का अनुयायी बनाया। प्रचार का यह ग्राध्यम बडा 
सफर सिद्ध हुआ। 

इसी प्रकार के भजन-कीतेत करने वाले भक्तो में पुरन्दरदास का नाम 
अग्रणी है। उन्होंने कनडी भाषा में सुलल्ति भक्तिगीतो की रचता की। 
उनके भक्तिगीत बड़े छोक प्रचल्ति हुए ॥ कत्डी भाषा मे “रामायणघ' के 
अनुवादक कुमार वाल्मीकि ने भी कर्नाटक मे माध्वयमत का प्रचार किया । 

१७वीं शती में राघवेन्द्र यति या राधवेद्धस्वामी माध्वश्वेदान्त के प्रोढ़ 
विद्वान हुए । उन्होने आचायें जयतीर्थे की 'तत्त्वप्रकाशिका' पर 'तत्त्वोद्योतवृत्ति! 
ल्खि। अन्य अनेक ग्रन्थो का भी उन्होंने प्रथयन किया । सरलता की दृष्टि 
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से उनकी कृतियों का अधिक प्रचदन है । इसी परम्परा को १८वी झतोी मे 
अम्भयदास, भध्वदास और चिदानन्ददास ने आगे बढाया । ये तीनो विद्वान 
भक्त कर्नाटकवासी थे । सन्त विदानन्ददासा ने कप्नड़ी भाषा मे हरिभक्ति* 
रमसायन' तथा 'हरिकथासार' नामक दो लोकप्रिय ग्रन्थों वा निर्माग किया । 


आधार-मसंहिता 

माध्व सम्प्रदाय की अपनी अखूय आचार सहिता है। उसमे उपासना ने 
तीन अग बताये गये है--अक्त, नामकरण और भजन । नारायण ( विष्णु ) 
के श्र, घक्र, गदा, परय्मादि चिह्तों को शरीर में दाग ( अकित ) करना 
और तम्तमुद्रा घारण करना ही 'अकत' उपासना है । अपनी सन्तति का तथा 
शिध्य का ताम विष्णुपर्याय नामों के अनुरूप रसवा ही 'नागम्मकरण' है। इसी 
प्रवार काया, मतसा, वाचर विष्णु के नाम का सकीतैन करना ही “भजन 
है। दान, परित्राण तथा परिरक्षण, ये तीन 'कायिक भजन! है । सत्यंवचन, 
हितकथन, प्रियभाषण तथा श्ञाल्त्रानुशीकून, ये चार 'वाचित भजन' है और 
दया, अस्पृष्ा तथा श्रद्धा, ये तीच 'मानततिक भजन हैं। इनके साथ ही भक्ति 
से दस अग्रो वा पाछत करना अनिवायें बताया गया है। भक्ति वे दस अगो 
के नाम है--सत्यवादिता, हितकर बांधी, परणाग्रतरक्ष,, दरिद्र का दुख- 
हरण, स्वाध्याय, विपन्न की सहायता भत्पात्र को दाने, प्रिय भाषण, केवल 
भगवान वे दासत्व पी इच्छा ओर श्वास्त्रो में विश्वास ) 

इसे सम्प्रदाय के आचाये दण्डी सन्‍्यासियों की भांति गरेरिक बस्त्र धारण 
करते हैं। दण्ड, क्मण्डलु रखते है, शिर ग़रुंडाते हैं और यज्ञोपवीत धारण 
नही करते हैं । वे स्वेच्छा से ही वाल्यकाल में सन्‍्यास घारप्र कर सकते है । 

माध्य सम्प्रदाय के अनुयायियों भी तिलक धारण करते को अपनी प्रपत्र 
विधि है। वे नामिका से क्षेश्रपर्यन्त छछाट पर खड़ा तिकूया गोपीचन्दन पी 
दो ऊष्व॑ रेखा और उसने बीच नारायण निवेदित गरन्पद्रव्य की भस्म वी 
कृष्णरेपा और उसके घिरोमाग प्रर हरिद्वा की गोठ बिन्दु अक्ति करते हैं । 

माध्व सम्प्रदाय की आचार-प्रद्धति रामानुजो वेष्णवों के अधिक निकट 
है| रामानुज के अनुरूप मध्व ने भी श्रीविष्णु के आयुधों शख, चढ़, गदा 
और पद्म से अपने अग्रो वो अछकृत करने बी प्रथा को अपनाया। माध्व 
सम्प्रद्राय के अजु॒ग्राग्री आज़ भी जसी नियम वा निर्वाह करते है। 

माध्व मतानुयायी भ्रन्यासी दाकर मत के दशनामी सन्‍्यासियों की कोटि 
में गिने जाते है । स्वय मध्वाचार्य तीर्थे शाखा के समस्यासी थे । माध्वमत वे 
परवर्ती अनेक आचारयें एवं 'पुरी' तथा “भारती शाखाओ से सम्बद्ध थे ॥ 





महापुरुषिया सम्प्रदाय 


वैष्णव सम्प्रदाय के धार्मिक पन्‍धों की सख्या गणनातीत है । विध्यु, राम, 
कृष्ण, सीता, राधा आदि अववारी देवी-देवताओं को उपास्य-आराध्य मानकर 
समय-समय पर भारत के प॒र्मे-प्रवर्तक वेष्णव आचार्यों, सन्‍्तो, महापुरुषों और 
भक्तो ने अपने आराध्यदेव की आराधना-उपासना की विभिन्नता को लेकर 
अपने अलग-अलग मत-पन्‍्य प्रचकित किये । कुछ धाधिक मत त्तो ऐसे भी 
देखने को मिरते हैं, जो अपने सस्थापक तक ही सीमित रहे और उसके साथ 
ही विलुप्त भी हो गये । कुछ का इतना सीमित प्रचार हुआ कि अत्पकाल में 
ही उत्तकी परम्परा क्षीण पड गई। इस प्रकार विभिन्न बर्मेन्याखामोका 
उल्छेख तो मिछता है, किन्तु उनकी परुपरा आगे किस रूप मे बढी, इसका 
इतिहांस अज्ञात है। “महापरुरुषिया सम्प्रदाय” भी ऐसी ही एक वेध्णव घर्मेशाखा 
है, जिसके सम्बन्ध मे अधिक जानकारी उपलब्ध नही है । 


इस सम्प्रदाय के सस्थापक का नाम आचाये दकरदेव था । उतका जन्‍म 
कामरूप ( असम ) के एक भूयन परिवार मे १४४९ ई० ( १३७१ शक सं० ) 
में हुमा था । उनके पिता का नाम कुसुमवर जौर माता का नाम सत्यसन्ध्या 
था। कुछ दिन बाद यह परिवार नवगाँव जिले के अलिपुरबुरी नामक स्थान 
में आकर बस गया था, जो कि असम का ही अंग है। वाल्यावस्था मे हो 
माता पिता का निधन हो जाने के कारण उनका छालून-पालन उनकी दादी ने 
किया । उन्ही के सरक्षण मे वे पढे-छिखे और थोडे ही समय में विद्वानों की 
कोटि में ग्रिने जाने छगे । उन्होने दो विवाह किये थे । उनकी एक पत्नी का 
नाम सूर्यदतरी और दूखरी का नाम काछित्दी था । उतका पहला विवाह २१ 
बर्ष की अवस्था मे और दूसरा ५४ वर्ष की अवस्था मे हुआ था। पहली पत्नी 
के निधन के कारण उन्होने दूसरा विवाह किया था । 

बाल्यकाल से ही शकरदेव धाभिक प्रकृति के व्यक्ति थे। अध्ययन पूरा 
करने और झहरथ जीवन को वरण करने के पश्चाव्‌ उन्होने अपने लिए कुछ 
नियम तथा सिद्धान्त रिथिर कर दिये थे और अपने दो-एक सुयोग्य साथियों को 
साथ लेकर जन-सामान्य के बीच अपना सम्पर्क स्थापित करने पर लग गये । 
उनसे कुछ समय पूर्दे बंगाल मे चैतन्य महाप्रभु की माधुयें भक्ति का प्रचार- 
प्रभार ही चुका था, जिससे वे स्वयं भी प्रभावित हुए । उन्होंने स्वथ अपना 
स्वतंत्र भक्तिभागें निश्चित किया और उसको “सनातन भगवती प्र्मे' के 


०४ भारतीय घमं शाखाएँ और उनका इतिहास 


वाम छे प्रचारित क्या । विन्ठु कुछ समय वाद उन्होने उसमें कुछ परिष्कार 
किया और उसको “महापुरुषिया सम्प्रदाय! वे नाम से अभिहित क्या । इस 
सम्प्रदाय वे आाराष्यदेव श्रीकृष्ण ये । 
अन्य सम्प्रदाय-प्रवर्तको की भाँति शकरदेव भी उत्तर भारत की यात्रा 

पर आये और थीडृष्प की छीछाभूमि व्रजमण्डछ के सहित उन्होंने उत्तराखण्ड 
के अनेक तीर्थों तथा धर्मस्थलों का दर्शन किया। इृन्दावन में चैतन्य मत के 
प्रख्यात आचार्य रूप ग्रोस्वामी और सनातन गोरवामी का भी उन्होंने सत्सय 
किया । तत्पश्चात्‌ वे वहाँसे छोट आये और वरदौवा में रहने छगे ॥ वहाँ 
तिरहुतिया निवासी ब्राह्मण जगदीज्ञ मिथ से झकरदेव ने 'भागवत' का श्रवण 
किया और अन्त मे उन्हे “भागवत” भेंटस्वरूप दे दिया। भागवत” के विद्वान 
जगदीणा मिश्र के स्वागत सत्कार हेतु शकरदेव ने “महानाट' के अभिनय का 
आयोजन किया । 

कुछ वर्ष तक भुद्याँ राज्य मे रहकर वे अहोम राज्य में जावर बस गये ॥ 
वहाँ भी उन्होंने अपने धर्म का प्रचार किया। विन्तु वहाँ बे! कर्मकाण्डी 
ब्राह्मणो ने शकरदेव के भक्तिमार्गं का घोर विरोध क्रिया । उसका कारण यह 
था कि शकरदेव द्वारा प्रचल्ति धर्म-मार्ग उदार एव उदात्त था-और उसमे 
किसी भी जाति, सम्प्रदाय तथा वर्ग का कोई भेद-भाव नही था । कर्मकाण्डी 
ब्राह्मणो ने दिहिग्रिया राजा से दाकरदेव के अवैदिक मत की शिकायत वी । 
इस पर राजा ने शक्रदेव को दरवार में बुछाया और पण्डित मण्डली के 
समक्ष उतसे कतिपय धाभिक प्रइन किये। किन्तु राजा को उनके अवैदिक 
होने का कोई प्रमाण नही मिला, अत विरोधी छोय मौन हो गये ॥ अन्तत 
उन्होनें अहोम राज्य का परित्याग कर दिया । 
ग्रन्य-निर्माण 

चहाँ से वे पाटवाउसी में आकर बस गये। बहाँ वे पूरे १८ वर्षों तक 
रहे और वही पर उन्होने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थों का निर्माण किया। वे परम 
भक्त होने के साथ साथ अपने समय के सर्वोच्च विद्वानों में से थे । वे बहुमुखी 
प्रतिभा के विद्वानु थे और उन्होंने सस्द्त तथा असमिया में वहुसरयक ग्रन्थों 
का प्रणयन कया ) उनके द्वारा विरचित ग्रन्थों के नाम हैं--हरिश्रद्ध उपा- 
झूपान, “भत्तिप्रदीप', “डक्मिणीहरणकाव्य', 'कीतंनघोपा', “अनादिपत्तनम्‌', 
“अजामिलोपाख्यान', अमृतमन्यन”, 'वेल्छिल्न', 'आदिदशम्‌', (वुरक्षेत्र", 
“निभिनवसिद्धसवाद', “गुणमाछा”, “रामायण अनुवाद, “विप्रपत्नीप्रसाद', 
“कालिदमतयातर/', केलिगोपाल', 'रक्मिणीहटरथ मादक, 'फ़रिजातदरण नाटर! 
और “'रामविजय नाटक' आदि। 


महापुरुषिया सम्प्रदाय डण्प 


उन्होने सम्प्रदाप वे. शिद्धान्तो वी भ्रतिष्ठा के लिए 'भक्तिसत्नाकर' नाम 
से रास्इत में एक विद्वत्तापूर्ण ग्रन्थ लिखा । असमिया वैध्णवों मे यह ग्रन्थ बडा 
पवित्र एवं सम्पूज्य माना जाता है । इस ग्रन्थ में दांवरदेव ने सम्प्रदाय की 
उदात्त आवार-पद्धति राबेजमानुग्राह्म सरत पिद्धान्तो वा वित्तार ते तिरूपण 
विया है । उनकी अधिकतर शृतियाँ पुराण-वाधाओमों पर आधारित हैं भर 
अयमिया वैष्णव धर्मानुकामियों तथा साहित्य वे इतिहास में उनवो बडा 
प्मान पाप है । 


सिद्धान्त-निर्पण 


आचार्य शबरदेव ने जिस 'पुशपिया सम्प्रदाय' बी स्थापना की, उसबों 
दाशनिक भिद्धान्तों या वादों में उलझाने वी अपेक्षा सरल, सुगम रुप में प्रस्तुत 
क्या। 'राधावल्‍लभ सम्प्रदाय” के मस्थापक गोस्वामी हितहरिवश वी भाँति 
शवरदेय ने भी भगयत्प्राप्ति के लिए किसी प्रगार के आडम्बर को अपेक्षित 
नही समझा | उनको अभिमत था कि चाहे गृहस्थाश्रम हो या सन्यास-त्याग 
हो, भगवान्‌ की आराधता-उपासना तया भजन-कीर्तन करके उस परम दयारु 
की एपा प्राप्त की जा सकती है। पीरष्ण मे! प्रति एयान्तिग भक्तिया 
उन्होने निरूपण किया । उनके मत से भक्ति वे चार प्रवार है--परब्रह्मशान, 
एकशरणागतर्भाक्त, सत्सग बोर भगवह्सेवा । उन्होने 'एकशरणागतभक्ति' को 
उत्तम भाना है। उसे उन्होने 'सेव्य-सेवक-भाव-विश्विष्ट-भक्ति' के नाम से कहा 
है। उसके एकमात्र आधार श्रीहृष्ण हैं। उन्होंने अपनी भक्ति भावना एक्माश्न 
श्रीजृष्ण पर आधारित की है, उसमे राधाजी को कोई स्थान नहीं दिया 
गया है। उनके मतानुसार उद्धव श्रीवृष्ण के आदरज्ञ भक्त थे। उद्धव वी 
भाँति भक्त को शाश्वत अमरत्व प्रदान करने वाली श्रीकृष्ण वी एवन्तिगा 
भक्ति ही जीव के उद्धार का एकमात्र साधन है । 


महापुयधिया मत की अपनी विश्येपता बह है कि जहाँ अन्य वैष्णव 
साम्रदायों मे, राघावल्‍लभ प्रम्प्रदाय वे अतिरिक्त, श्रीकृष्ण और राधा, दोनो 
की उपायना पर बल दिया गया है, वहाँ इस सम्प्रदाय में एकमात्र श्रीकृष्ण 
को हो उपास्य माना गया है । राशावहलभ सम्प्रदाय मे, ठीक इसके विपरीत 
राधाजी को सर्वोच्च महाशक्ति के रूप मे माना गया है और उन्ही को श्रीकृष्ण 
की वशवर्तिनी बताया गया है । आचार्य शकरदेव ने भी स्वामी हिंतहरिवश 
की भाँति सेब्य-रोवक-भाव की विशिष्टता पर बछ दिया है। उनके मत से 
श्रीकृष्ण ही परात्पर ब्रह्म है और जीव-जगतु के कर्ता, धर्ता एव स्वामी है । 
सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और लय वै दे ही एवमात्र कारण हैं । 


४०६ भारतीय धर्म-शाखाएँ ओर उनका इतिहास 
आचार-पद्धति 


आचार्य शकरदेव ने अपने “भक्तिरत्नाकर' में सम्प्रदाय की आचार-पद्धति 
पर भी भ्रकाज्ष डाब्म है। उनके मत से प्विध्यत्व प्राप्त करने या सम्प्रदाय का 
अनुयायी बनने के लिए किसी प्रकार की दीक्षा वी कोई आवश्यकता नही है । 
जो भी भक्ति-भाव से श्रीकृष्ण की भक्ति का अभिरछापी हो, किसी आचार- 
भ्रक्रिया की दीक्षा लिए बिदा ही वह सम्प्रदाय का अनुयायी बन सकता है । 


“महापुरुषिया सम्प्रदाय' मे मूतिपूजा को कोई स्थान नही है । “भागवत! 
उनका भगवान्‌ का प्रतीक ग्रन्थ है। धामिक उत्सवो के अवसर पर इस 
सम्प्रदाय के अनुयायी भागवत को चौकी पर रखते है और उसकी पूजा- 
अतिष्ठा करते है, उसे नैवेद्य, अध्यं आदि अपित करते हैं। भागवत" का 
इस सम्प्रदाय मे वही स्थान है, जो सिकखो मे “गुरुग्रन्य साहिब' का। वे 
“भागवत' को भगवत्स्वरूप मानते है और अपने भन्दिरो मे उसको प्रतिष्ठित 
करते हैं। इस ग्रन्थ में उनकी परम श्रद्धा निष्ठा है। उनके मन्दिरो मे नित्य 
प्रति 'भागवत' का अखण्ड पारायण होता रहता है। भ्रह्मचर्यपूर्वक जीवव- 
यापन करना इस सम्प्रदाय का मुख्य उद्देश्य है। इस सम्प्रदाय के अनुयायी 
भृहस्ष और ग्रहत्यागी, दोनो श्रेणियों के लोग सम्मिलित हो सकते है | 
सम्प्रदाय के अविवाहित ब्रह्मचारी अनुयायियों को “बेवली” कहा जाता है । 


धामिक उदारता 


महापुरुषिया सम्प्रदाय में धामिक उदारता देखने को मिलती है। उसमे 
कोई भी श्रद्धालु सम्मिलित हो सकता है। उसमे समाज-सुधार की लोकहित- 
कारी भावना निहित है। आचार्ये शकरदेव ने परम्परा और वर्ण-ध्यवस्था की 
सकीर्णवाओं का छोर विरोध किया है + यही कारण था कि कर्म काण्डी ब्राह्मणों 
के जाति एवं वर्गेगत भेद-भाव और ऊंच-नीच को नही माना है। मनुष्यमात्र 
को एकसमान समझ कर उन्होने सबके उद्धार के लिए श्रीकृष्ण की शरण मे 
जाने का निर्देश किया है और अपने धर्मक्षेत्र भें सबको समान रूप से भवेश 
करने का अधिकार दिया है। उनके द्वारा 'सत्र' नाम से एक सस्था की 
इ्थापना की शई, ज्ञो कि समाज़ मे नाटकों का क्ाग्ोड़न कर अपनी प्वर्मे- 
नीति एवं अपने आचार-विचारो का प्रचार करती रही है । इस सस्था द्वारा 
विशेष रूप से धामिक उत्सवो के समय अपने मन्दिरों मे नाटको का आयोजन 
होता है । वैसे वे समय-समय पर अपने मत के प्रचार हेतु विभिन्न स्थलों पर 
अपना आयोजन करते रहे हैं । 


महापुरुपिया सम्प्रदाय 3०७ 


आचार शकरदेव जब ९७ वर्य के थे, उन्होंने बुत उत्तर भारत, विश्येप 
रूप से श्रीकृष्ण की छीला-भूमि द्रज-मण्डछ की पुद यात्रा की। इस काल मे 
उन्होंने समाज-युधारक विवारों के महातू हन्त कबीर के मठ के दर्षत्र किये 
यात्रा समाप्त कर वे बरपेटा ( असम ) रोट आये । तत्कालीन कोच राजा 
चरमारायण ने आचार्य शकरदेव को वृचविहार आमंत्रित किया और उनके 
पुण्य दर्शनों से छाभान्वित हुए । उनके सम्बन्ध मे प्रसिद्ध है कि अनेक राजा 
उनके देवतुल्य ब्यत्तित्व के प्रति श्रद्धावनत थे । निमत्रण प्राप्त होने पर भी वे 
राजदरबारो में कम जाते थे । 

इस प्रकार प्त्यनिप्ठ भगवद्भक्त के रुप में धर्म और समाज की सेवा 
करते हुए और सस्कृत तथा असमिया साहित्य को नहुसख्यक उत्तम कृतियो 
से समृद्ध कर आचार्यदेव ने ११९ वर्ष की रूम्बी आयु विताकर वृचविहार से 
१५६८ ई० ( १४९० शक ) को शरीर त्यागकर वैकुण्ट्घाम को प्राप्त किया । 


परम्परा का प्रवततत 

आधखाय शकरदेव के बाद उनके शिष्य माधवदेव ने धर्म की परम्परा 
को प्रवरतित किया । उन्होंने बडी छोकनिष्ठा प्राप्त की । सम्प्रदाय की परम्परा 
के अनुसार उन्हे 'महापुरुष' की उपाधि से समातित किया गया धा। बे 
आजीवन नैप्ठिक ब्रह्मचारी रहे और अपने गुरु द्वारा स्थापित धर्म-प्योति से 
उन्होंने छोक-मानस को आलोकित किया । 

स्वामी माधवदेव भी अपने गुरु शकरदेव की भांति वेद-शस्त्रो के ज्ञाता 
एव तत्त्वविद्या में पारगत थे। उन्हे असमिया साहित्य के श्रेप्ठतम भक्तकवियो 
में गरिमा जाता है। उतकय जन्म उत्तरी असम के छूखीमबुर जनपद के अन्तर्गत 
नारायणपुर के समीप १४११ जि० को हुआ था; उतके पिता बाडुका राज्य 
में कर्मचारो थे । बहाँ से वे वाद मे वाणिज्य-श्यवसाय के लिए पूर्व असम चछे 
गये थे । महाराष्ट्र गे जब अकाल पडा था, थो उनके पिता उन्हें साथ लेकर 
पुन बाडुका लौट आये थे । वही पर भापव ने चेद शास्त्र शास्त्रों तथा दर्शन 
थादि अनेक विषयो का अध्ययन विया। उसके विधायुरु आचार्य राजेद्र थे, 
जो कि एक शिक्षक थे। पिता के निधन के उपरान्त वे वाणिण्य-ब्यवसाय मे 
छूग गये और उमीसे जोविकोपार्जन करने रूगे । 

माधवदेव आरम्भ मे भक्ति के उपासक थे । ढिनन्‍्तु आचार दाकरदेव से 
प्रदडत्ति निमृत्ति पर शास्ताथं से पराजित होकर वे उन्ही के शिप्य बन गये थे । 
उन्होंने घर सम्पत्ति का परित्याग कर एकनिष्ठ ब्रह्मचयं जीवन धारण किया 
और गुरु के थर्मे-मार्रे के अचार सार मे छग गये। आचार्य शकरदेव की 


ड०्८ भारतीय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


आज्ञा से माधवदेव ने 'कीतेनघोषा' मामक ग्रन्थ का सकक्‍ल्‍न कार्य पूरा किया । 
उन्होने भी ग्रुरु प्रदर्शित श्रीकृष्ण की एकान्तिक भक्ति को ग्रहण क्या और 
उसी को जनता मे प्रचारित क्या । आचार्य शकरदेव ने जब दो वार उत्तर 
भारत विशेष रूप से ब्रज मण्डल की यात्रा की, तो माघवदेव उनके साथ थे । 
अपने गुरु के प्रति एकनिप्ठ भाव से रहकर उन्होने उनकी सेवा की ! 


ग्रन्य-निर्माण 

अपने गुरु आचार्य शकरदेव की ही भाँति स्वामी माधवदेव भी विद्वान्‌ 
ओर विभिन्न विषयो पर अनेक उच्च कोटि के ग्रन्थों के निर्माता थे। उन्होने 
“भक्तिरत्नावक्वी', “आदिकाण्ड', नामघोपा', “जन्म रहस्य”, “राजसूययज्ञ, 
अजुनभजन', “चोपधरा' पविंपरागुचुना', भूमिलोटावा', “रासझूमरा', 
“भूषणहेरोवा', 'ब्रह्ममोहत” और “'कटोरा खेलावा' नाम से अनेक ग्रन्थों का 
प्रणयन किया । उनके द्वारा सकछित एवं पूर्ण “नामघोषा” नामक ग्रन्थ में एक 
सहल्न घोपाएँ हैं, जिनमे सम्पूर्ण शास्त्रों, आचारो तथा मतो का वर्णन छुआ 
है। स्वामी माधवदेव की कृतियों पर 'भगवदुगीता', “उपनिषद, “रामायण 
आदि का प्रभाव है । उनके रचे हुए छग्रभग दो सौ 'वरगीतो” को सम्प्रदाय 
के “नामसेवा” प्रसग मे गाया जाता है । उतकी बडी लोकप्रियता है। 

इस प्रकार सम्प्रदाय की सेवा और उसके प्रचार प्रसाद मे क्षपता जीवन 
समर्पित कर स्वामी माधवदेव ने ग्रुदस्थान कुचबिहार मे ही दीर्घायु प्राप्त कर 
शरीर त्याग किया । 

आचार माघवदेव के उपरान्त इस सम्प्रदाय का विकास प्राय अवरुद्ध 
हो गया और उनके अनुयायियों की सख्या क्षीण होती गई । आज असम के 
विभिन्न अचलौं मे छिटपुट रूप से 'महापुरुपिया सम्प्रदाय” के अनुयायी देखने 
को मिलते हैं । 


बल्लभ सम्पदाय या पुष्टिमार्ग 


भारत के धामिक इतिहास म वैष्णब घ॒र्मे की एक शाखा 'वल्लभ 
सम्प्रदाय” या 'पुष्टिमार्गं' अयवा “रुद्र सम्प्रदाय! के नाम से कही गई है । 
इस्त ज्ञाज़ा के सस्यापक वल्छभाचायें थे । उनके पिता का नाम लक्ष्मण भट्ट 
और माता का नाम अल्मागी र था। वे सोमयाजी तैलग ब्राह्मण थे । रूढ्मण 
भट्ट का मूल स्थान आमस्प्रप्रदेश स्थित काऊरव या काकरवाड ग्राम था, जो 
कि सम्प्रति एक नगर के रूप में वर्तमान है। वल्लभाचार्य का जन्म नाम 
वर्क््म था। 

वह्लभाचार्य वे उक्त जम्मस्थान वे सम्बन्ध में मत-मतान्तर है। कुछ 
विद्वातों का कहता है कि उनके जन्म से धरृ्दें उनके माता वित्ता तीर्थाटन वे 
उद्देश्य से काश्ञी आ गये थे । उन दिनो काशी में हिन्दू-मुसलमानो का पार- 
स्परिक मनमुटठाब चल रहा था | इस वातावरण से ख़िन्न होगर लक्ष्मण भट्ट 
सयलीक काझी से चम्पारन चले गये थे । वही पर १५३५ बि० ( १४७९ 
६० ) को वह्लभाचाये का जन्म हुआ | उनके जन्मकाल के सम्बन्ध मे अनेक 
प्रकार की रहर॒यात्मक बातें कही जाती हैं। कहा जाता है कि वे अग्निदेव 
के साक्षातु अवतार थे और अपने मत वा उपदेश उन्होंने सीधे श्रीकृष्ण से 
प्राप्त किया था । 

उनके उक्त स्थितिाल को वल्ठभ सम्प्रदाय के अनुयायी प्रामाणिक 
मानते हैं। इसी तिथि को सम्प्रदाय के अनुयायी “वल्लभोत्सव' के रूप मे 
मनाते है । उनके सम्बन्ध में कहा जाता है कि उपतयन-सस्कार के बाद 
जब बे कुछ बड़े हुए तो उन्हे काशी में स्वामी राघवेन्द्र पुरी के पास अध्ययन 
के लिए भेजा भ्रया | तत्पश्चात्‌ नारायण भट्ट तामक विद्वान से भी उन्होने 
शिक्षा ग्रहण की । बहा जाता है कि वे बडे मेघावी थे और अल्पकाछ मे ही 
उन्होंने वेद-शास्त्रो का ज्ञान अजित कर लिया था। जब उनकी अवरथा 
केवल ग्यारह वर्य की थी, उतके पिता का निधन हो गया था। किन्तु पितृ- 
हीन होकर भी उन्होंने अपना अध्ययन नहीं छोडा और काशो में रहकर तत्त्व- 
विद्या का गह्त ज्ञात प्रात करते रहे | बाल्यक्ाछ से उनकी रुचि तीर्थाटन 
और विद्वातों के ससर्य मे रहने को हो गई थी ॥ वे जहां भो उपयुक्त समझते, 
वही रहकर विद्योपार्जन करते रहे और अपनी शाघ्त्र-जिज्ञासा को उत्तसेत्तर 
सवद्धित करते रहे । 


ड१० भारतोय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


बेद-छास्त्रो का गहन ज्ञान प्राप्त करने के उपरान्त वे अपनी माता की 
आज्ञा प्राप्त कर दक्षिण भारत की यात्रा पर गये ॥ वहाँ उन्होने दामोदरदास 
नामक एक धनिक को अपना शिप्य बताया और उसे साथ लेकर वे विजय- 
नगर चछे गये | विजयदंगर पर उन दिनो कृष्णदेव ( १५०९-१५२९ ई० ) 
का झासन था। उसकी विद्वत्यभा में वैष्णवों और स्मात्तों का समयन्‍्ममंय 
पर शास्त्रार्थ होता रहता था। बल्लभाचायें भी राजदरवार मे पहुँचे ॥ उस 
समय वहाँ मध्वाचार्य के शिप्य व्यासतीर्थ समा मत का खण्डन कर रहे थे । 
चल्लभाचाय ने भी श्वास्त्रार्थ मे भाग लिया और व्यासतीर्थ के मत की प्रवल 
युक्तियाँ प्रस्तुत कर मण्टन किया तथा स्मार्त मत की वंडु आलोचना की । 
तदनन्तर उन्हाने स्ववन्न॒ रूप स अनक विद्वानों से झास्त्रार्थ किया और सवेत्र 
ही अपने पुष्टिमार्ग की स्थापना कर विद्वानों को पराजित कियां। इस 
प्रकार समस्त दक्षिण भारत में वल्‍लभाचार्य की विद्धत्ता का प्रचार प्रमार 
हो गया । 

वल्लभाचार्य के सम्बन्ध भ सम्प्रदाय प्रदीप” नामक ग्रन्थ से ज्ञात होता 
है कि उनकी अद्भूत प्रतिभा तथा विछक्षण शास्त्रज्ञान से प्रभावित होकर 
विजयनगर के वँप्णव विद्वानों ने विष्णुस्वामी के उच्छिन मठ की पुन प्रतिष्ठा 
की और उसमे वल्लभाचार्य को प्रमुख घ॒र्माचाय के रूप में श्रतिष्ठिक किया । 

दक्षिण भारत से उहोने उत्तर भारत की ओर प्रस्थान किया। वहाँ 
उन्होने गोकुल में अपनी प्रमुख गद्दी स्थापित की और स्वय को “गोस्वामी” 
या 'गोसाई” अभिधान से प्रचलित क्या। अपने धर्म“मार्ग के प्रचार के 
लिए उन्होने मथुरा, दन्दावन तथा काशी का भ्रमण किया। जिस स्थान पर 
वे प्रवचन करने के लिए रुके, उसे “बैठक” माम से कहां गया और उनकी 
स्मृतिस्वरूप मठ-मन्दिरों की स्थापता वी गईं। उन्ही दिनो गोवर्द्धन पर्वत 
पर श्रीताथजी के रूप में गरोपाल्कृष्ण को आविभवि हुआ । इसवी सूचना 
बल्लभाचायें को स्वप्न में श्राप्त हुई। वे वहाँ गये और सोवद्धेन पर्वत पर 
उन्होंने श्रीतमाथजी की प्रतिष्ठा की तथा गोवद्धंत पर्वत को प्रमुख वीथैस्थान 
के रुप मे मान्यता पदान बी । १५७५ वि० में वे ग्रोवर्द्धधपरवत से श्रीवायजी 
को उठाकर नाथढ़ारा छे ग्रये और वहाँ उनको श्रतिध्टित किया। उनकी 
पुूजान्सवा से ही उन्होंन अपन जीवन का दोष भाग विताया | नाथद्वारा 
( राजस्थात ) वललभ सम्प्रदाय का भारत प्रसिद्ध मुख्य पीठ है । वहाँ पर 
श्रीनाधजी का भव्य एवं विद्याल मादर है। साथ ही हरिरायजी की बैठक 
भी है। नायद्वारा पियित अन्य दैंप्णव मन्दिरों मे नदनीतेलालजी, विटुठल« 
नसाथजी, कल्याणरायजी, मदनमोहनलछालजी, वनमालीजी और मीराबाई के 
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मन्दिर उल्लेखनीय हैं। इस मन्दिरों के दर्शन करने प्रत्ति वर्ष हजारो वेप्णव 
भक्त तथा थद्धालु छोद नायद्वारा आते हैं । 

अपने सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा के लिए वत्लमाचार्य विरतर भ्रमण करते 
रहे । चौरासी लक्ष्य योतियो के उद्धार के लिए देश के विभिन्न अचल्मे मे 
बल्कूभाचार्थ ने 'चौरासी बेठकें' स्थापित की और प्रत्येक बैठक में एक सप्ताह 
बैठकर 'भांगवत' का पारायण किया। इन चौरासी बँठकों वे उत्तराधिकारी 
उनके चोरासी धिध्य पिदुक्त हुए। इन चौरासी देध्णदों की ऋक्तिरस से 
आध्णयवित प्रेरणाप्रद कथाएँ द्रजभाषा गद्य भे उल्लिखित है, जिसे 'चौरासी 
अष्णबो की वार्ता के नाम से कहा जाठा है। अपने घम्म एवं सम्प्रदाय 
को छोकव्यापी वनाकर वल्लभाचाये १५८७ बि० में गो्लोकवासी हुए । 
प्रन्य-निर्माण 

बल्लभाचार्य जदुभुत ताकिक और अनेक विषयों के गभीर एवं मौलिक 
विद्वान थे / उन्होंने अनेक प्रोड यत्थों की रबना की ! अएनी समस्त हैतियो 
का निर्माण उन्होंने काज्मी मे किया। उतकी रचनाओं भ 'ब्रह्मसूत्र' पर 
लिखा हुआ उसका “अपुभाष्य/ उल्लेखनीय है। इसके अतिरिक्त उन्होंने 
'भागवतलीलारहस्य', ( सुबोधिनी ) “एकान्तरहस्प”, “तत्त्वप्रदीष निवन्ध, 
पुष्टिश्रवाह मर्यादा! और 'तवरत् वामक अवेक विद्वत्तापूर्ण, तत्त्तज्ञाब- 
सम्पन्न एवं राम्भदाय समर्थित ग्रन्थो का निर्माण किया। बल्लभाचायें और 
उनके सम्प्रदाय-अनुयायियों का “भागवत! एकमात्र प्रेरणाप्रद तथा अध्ययनशोल 
ग्रन्थ रहा हैं । वललभाचार्य ने अपने द्वारा प्रतिष्ठित चौरासी पीढो या बैंठरो 
में 'भागवत' के महत्व को सर्वोपरि मान्य घोषित किया 
पुष्टिमार्ग का भहृत्त्त एव बेशिप्टन 

सम्प्रदाय-सस्थापक एवं भ्रवर्तेक अन्य धर्माचायों की भाँति वल्लमाचार्ये 
ने भो अपने मत का स्वतत्न॒ रूप से तात्त्विक विवेचन किया है । उनके पिता 
लइ्षमण भट्ट बिष्णुस्वागी मत के अनुयायी थे। अत यह अराभव नहीं कि 
उनके प्रभाव से वल्कभाचायें भो आरम्भ मे विध्णुस्वामी मत वे अनुयायी रहे 
हो । किन्तु बाद मे उन्होंने अपने मत की स्वतत्र प्रतिस्थापता वी । निम्बार्क 
मत का भी उन पर प्रभाव रहा । भक्तिमार्ण के क्षेत्र भे उन्होंने 'पुष्टिमा्गे! 
का और दार्शनिक क्षेत्र मे 'शुद्धाईत सिद्धान्त” की प्रतिष्ठा कीौ॥ उनके मत 
मे यह विश्येपता देखने को मिछती है कि उन्होने अपने पूर्वेवर्ती वैष्णवावार्यों 
यामुनाधार्ये, रामानुजाबामें, मध्वाधाये तथा निम्वार्काचार्य श्रभृति के मतो 
का कही भी खण्डन नही किया है। उन्होंने अपने अनुयायी वहुसख्यक भक्त- 
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समाज के लिए भगवद-अनुग्रह का जो नया उपाग्र या भाग खोज निकाला 
है, उसे ही 'पुष्टिमार्ग' के नाम से कहा यया है । पुष्टि का अपना व्यापक 
एवं मौलिक महत्त्व है । 

“भागवत” के अनुसार भगवान्‌ का अनुग्रह ही पोषण या पुष्टि है । 
वैष्णव विद्वान्‌ वालक्ृण्ण भट्ट ने अपने “प्रमेयरत्ताणेंव” (र० १६५७ बि० ) 
मे छिखा है कि “जीव द्वारा सर्वतोभावेव समस्त विपयो का परित्याग और 
सर्वस्व समर्पण का भाव ही पुध्टिमार्ग है--- 

'समस्तविपयत्याग सर्वभावेव यत्र हि। 
समर्पण च देहादे पुष्टिमार्य स क्य्यते॥ 

पुष्टिमार्ग वस्तुत वेद”, 'गीता', “ब्रह्ममूत्र” और 'भाषवत' इस प्रस्थान- 
चतुप्टय का समन्वित स्वरूप है, जिसमे ईश्वर के प्रति जीव वा सेव्य-सेवक- 
भाव-सम्बन्ध या पति-पत्नी-भाव सम्बन्ध से अनत्य आसक्ति का निरुषण है। 
वल्छभ्रातषायें ते भणदान्‌ की प्राप्ति के लिए भक्ति को आक्श्यक बताया है ) 
उनका भक्तिमार्य भमघछुर तथा वात्सल्य भाव का है ! जीव गे भक्ति का उदय 
भगवान्‌ की कृपा से होता है। ईश्वर की इृपा ही “पुष्टि! है। इमछिए 
बल्लभ सम्प्रदाय को “पुष्टिमागें कहा गया है। पुप्टिमार्ग के अनुसार भक्ति 
साध्य है, साधन नही, क्योकि भक्ति ज्ञान से श्रेष्ठ है। सच्चा भक्त मुक्ति 
नही चाहता है, अपितु भगवान्‌ का सायुज्य चाहता है, जिसमे कि वह सर्वोच्च 
स्वर्ग गोलोक मे उनकी लीछा के साथ एकरूप बना रहे । 

पुष्टिमार्गीय भक्ति मे गोछोक का विशेष महत्त्व माना गया है। विष्णु, 
शिव और ब्रह्मा के स्वर्यों स्रे भी ऊपर गोलोक है। मुक्त आत्मा इसी गोलोक 
( कृष्णछोक ) को प्रात्त करता है! हृष्ण स्वयं परबह्म हैं। राधा उनकी 
सहधरमिणी है। राधा कृष्ण सर्वोच्च स्वर्ग गोलोक में छीलारत रहते हैं १ 
इसी गोलोक को प्रास करना ही श्रीक्ृषण के विशुद्ध देवी स्वरूप को प्राप्त 
करना है । 

बल्लभाचाये ने भक्ति के दो प्रकार बताये हैं--मर्यादा और पुष्टि 
मर्यादा-भक्ति में शास्त्रविहित ज्ञान तथा कर्म की आवश्यकता होती है। 
पुष्टि-भक्ति उसे कहते है, जो भगवानु के अनुग्रह से प्राप्त होती है । ऐसा भक्त 
भगवान्‌ मे अनुग्रह के अतिरिक्त किसी भी अन्य वस्तु की अपेक्षा नही रसता 
है। इसे 'प्रेमलक्षणा भक्ति! भी कहते हैं। उसमे भक्त भगवान्‌ के अति सर्वस्व 
समर्पण कर देता है। यह प्रेमलक्षणा भक्ति स्वत ही फलल्पा है और कमें, 
ज्ञान तथा योग से भी श्रेष्ठ है । वल्छभाचार्य ने अपने “अणुमाप्य' में कहा 
है कि 'मर्यादा-भक्ति' के द्वारा जीव कर्मानुरूप फ्ल के वच्चन में रहता है। 
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अर्थाद जैसा कार्य करता है, तदनुरूप फर प्राप्त करता है । किन्तु पुष्टिमार्ग 
में भगवान्‌ वो जीवकृत धुभाशुभ कर्मों को परसने की आवश्यकता नही 
होती है। 'पुष्टि-भक्ति' मे ज्ञान-कर्म की निरपेक्षता परमावश्यक होने से जीव 
का लद्ष्य केवल विरहाकाक्षा होती है? मर्यादा-भक्ति मे श्ास्त्रविहित ज्ञान 
कर्म के अनुसार चतुष्दय-रूप मुक्ति-फ़ल प्रात होता है। अतः पुध्टिमा्गं 
निराश्रित जीवो के सोक्ष का ही साथन नही, अपिदु उनके उद्धार का भी 
डपाय है । 

पुष्ठिमार्ग ने अनुसार एकावी परमेश्वर ने स्वय को प्रकृति, जीवात्मा 
और आत्मा के रूप में त्रिधा विभक्त किया | प्रद्मति मे सत्‌ (चितु ओर आनन्द 
तिरोहित ) और आनन्द, जोवात्मा में सत्‌ ओर चित्‌ ( आनम्द तिरोद्धित ) 
तथा ब्रह्म में सत्‌ चितुआनन्द--तोनों विद्यमाव रहते हैं। सच्चिदानन्द 
की समवेत शक्ति का नाम भाया है, जिससे विमुक्त हो जाने पर जीवात्मा 
और परब्रह्म मे कोई अन्तर नही रह जाता है। परमात्मा या ईश्वर का अनुपरह्‌ 
प्राप्त हुए बिता मायाधीन जीवात्मा को मोक्ष-छाभ नहीं हो सकता है। इसी 
भगवदनुग्रह को बल्‍्लभाचाये ने पुष्टि या पोषण के नाम से कहा है। 'भागवत' 
( ३२११ ) में कहां गया है कि 'प्रभु की ओर उन्मुख मन की उस गति 
कय नाम 'भक्ति! है, जो सम्रद की ओर प्रवाहित होवेवाली गया को ग्रति 
के समान है।” इस भक्ति के वहाँ चार प्रकार बताये गये हैं--मर्यादापुष्टि, 
प्रवाहपुष्टि, पुष्टिपुष्टि और शुद्धपुष्टि । इसी प्रकार उपासना के वहाँ तीन 
प्रकार बताये गये है--भोग, रश्य और सेवा । इन तीतो साथतों के द्वारा 
भगवान्‌ का जो अजुग्रह प्राप्त किया जाता है, उसे ही पुष्टि ( पोषण तदनुग्रह ) 
बहा गया हे । 

वल्लभाभार्य द्वारा स्थापित एव प्रवरतित पुष्टिमार्गं सरल, मुगम और सब 
के जिए ग्राह्म एव उपादेय है। दस सा्वभौम मार्ग भे किसी भी प्रवार के जात- 
पौँत, ऊँच नीच तथा जाति-वर्ग का भेद-भाव नही है। वह सबके लिए समान 
रुप से वरणीय है । उन्होने प्रतिपादित किया है कि भगवान्‌ की अपने भक्त के 
प्रति बय, विद्या, बुद्धि, वैभव, आधरण, कुल, पराक्रम, सौन्दयें और स्त्री- 
पु-भाव की भेद-दृष्टि नही होती है। भक्तवत्सछ भगवान्‌ ने श्रुव की वय, 
गजेन्द्र की विद्या बुद्धि, पारधी का आवरण, दुब्जा का सौन्दर्य, विदठुर का कुछ, 
डग्रसेन का पराक्रम और शबरी की जाति का कोई भेद-भाव नही देखा । 
भगवान्‌ अपने इन भक्तो की प्रेमछक्षणा मघुर भक्ति से द्रवित होकर तथा 
उनके दीनतापूर्वक निरन्तर विछाप एवं विरहजनित आसक्ति से करुणा होकर 
उन पर सहज ही अनुप्रह किया । 
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सिद्धान्त निरूषण 

बहल्भाचायें ने अपने पृष्टिमार्ग की प्रस्थापना के लिए 'शुद्धाद्वत” नाम से 
एक नये दार्शनिक सिद्धान्त को प्रतिष्ठित किया । उहोने रामानुज के विशिष्टा- 
ढैत तथा निम्बार्काचार्य के दताईत से भिन्न शुद्भादत मत की स्थापना की । 
शकर, रामानुज और तिम्मार्क आदि आचार्यों ने जहाँ 'योता', “उपनियद्‌! और 
“ब्रह्ममूत्र'--इस प्रस्थान-त्रयी के आधार पर अपने सिद्धान्तों का प्रतिपादद 
किया, वहाँ वल्लभाचायें ने “भागवत” को भी अपने मिद्धान्तो का आधार 
बनाया । उन्होने उपनिषदों मे प्रतिपरादित ब्रह्म की अद्वंतठा को तो स्वीकार 
किया, किन्तु शकर के निविशेय ब्रह्म की पारमाथिक सत्ता को स्वीकार नही 
किया । उनके मत से मायारहित शुद्ध जीव और परब्रह्म में कोई भेद नही है । 
उन्होने माया का कोई अस्तित्व स्वीकार ही नहीं किया है। उदका अभिमत 
है कि यह ममस्त ससार विशुद्ध ब्रह्म की छीला का विस्तार है! सत्तार उसका 
रीलाक्षेत्र होते के कारण प्रत्येक जीव मे वह अदा रूप मे विद्यमान है। उन्होने 
कारण रूप ब्रह्म से कार्य रूप जगतू की अभिमनता का प्रतिपादन किया और 
ब्रह्म वी गुणवत्ता को माना है ॥ यह उनके मत बी विशिष्टता है 

उनके मत्त के अनुसार भृष्टि के दो आधार हैं--चैतन्य और जड | इस 
दोनो के आधविर्भाव और तिरोभाव से सृष्दि का क्रम चलता है। उनके अणु- 
सिद्धान्त के अनुसार जो नही दिखाई देता या जिसे छोप होता अथवा तिरोहित 
होता कहा जाता है, वह वास्तव मे नष्ट नहीं होता, अपितु परमाणु रूप 
में ब्रह्माण्ड म॒ बना रहता है । उसका परमाणुओं में रूपान्तर हो जाता है । 
वस्तुओं का एक रूप से दूसरे रूप मे परिष्रत हो जाना ही “आविर्भाव” और 
'तिरोभाव' है । 

उन्हाने इस समस्त जगद्‌ को श्रीकृष्ण का सत्स्वस्य माता है, जिसमें चिद्‌ 
और आनन्द तिरोहित है। रुच्चिदानन्द श्रीकृष्ण ही साक्षात्‌ परब्रह्म हैं। 
निष्काम भाव से प्रेमपूर्दक भगवान्‌ को भजने तथा उनकी सेवा मे जीवनोत्सर्ग 
कर देने पर भक्त को श्रीकृष्ण की प्राप्ति होती है । 

इस नये दाशेनिक मत की स्थापना के साथ ही उन्होने समय, परिस्थिति 
और लोकनिष्टा को ध्यान में रखते हुए एक सहज, सर्वग्राह्म और राधा कृष्ण 
की अलौकिक लीलाओ को उसका आल्‍्म्वत बनाया । 'मायक्ता तथा 'ब्रह्म- 
चैवर्त' आदि पुराणी मे प्रतिपादित श्रीकृष्ण को परम पुरुष, मायात्तीत, नित्य 
और सच्चिदानन्दस्थरूप पूर्ण ब्रह्म माना गया है । वहाँ श्रीकृष्ण को कौतुकपूर्ण 
यौवन लीलाओ मे सम्पन्न, माना रत्नविभूषित, मुरलीधर एवं गोलोकनिवासी 
शताया गया है। ब्रह्मादि देवताओं और इस त्रिगुणात्मक सृष्टि के वे ही एफ- 


बल्लभ सम्प्रदाय या पुष्टिमा्ं ड्ष 


मौज ख्रप्टा और पादक हैं । उनकी वाल-लीलाएँ और यौवन-लीलाएँ अछीकिक 
एवं अद्भुत हैं। इस आधार पर वल्लभाचाय॑ ने यह प्रतिपादित विया है कि 
ईश्वए-प्राप्ति के लिए मन्यास, उपवास या तपस्या की आवश्यकता नहीं है, 
अपितु आन नदमय जीवन व्यतीत करते हुए उस आनन्दमेय को प्राप्त किया जा 
सकता है। इस प्रदृत्तिपरक निष्ठा से शहस्थ-जीवन भें रहकर नियमों का परि- 
पालन किया जा सकता है। श्रीकृष्ण गोलोक में राधादि के क्राथ आमत्दभोग 
मे नित्य लोलालीन रहा करते हैं। अत भक्तों को मखा-भाव या सख्य-भाव 
में उनकी उपासना कर उनके निकट सदा विलासरत रहकर मोक्ष को प्राप्त 
करता चाहिए । 

भत्ति का एक साथत सरूष-भाव भी है ) इस भाव के अनुगार जीव, 
ईश्वर का दाश्रत सखा है। दोनो एक साय प्रकृतिस्पी वृक्ष पर बैठे हुए हैं । 
जीव प्रकृति वृक्ष क* फलो का आश्ादन कर छेता है और ईश्वर में बढूग हो 
जाता है । जब वहू साधनारत होता है, तो दास्य, यात्सल्य तया दाम्पत्य भक्ति 
द्वारा ईश्वर के प्रत्ति अपना नैकद्य स्थापित कर पुन अपना सखा भाव प्राप्त 
करता है। उममे न तो स्वामी-दाम का वैपम्य है और न माता-ुन्र का 
सक्ोच और न पति पत्नो की आधीनता । ईश्वर का सखा जीव सर्वथा स्वत 
है, भर्यादाओं से भी अतीत | पुप्टिमा्ग के प्रवर्तेश चल्कभाचायें ने प्रवाह, 
मर्मादा, शुद्ध तथा पुष्ट, इत चारो भक्तियों भे अम्तिम पुष्ट-भाव ही सल्य- 
भाव माना है । 

वल्लभाचार्य के दाश्लेनिक मत को घुद्धाद्गवत कहा ग्रया है, जिसके अनुसार 
श्रीकृष्ण परब्रह्म हैं, सत्ता, ज्ञान और आनन्द के पुज है । जिस प्रकार अग्नि 
में स्फुलिंगो की उत्मन्ति होती है, उमी प्रकार उस परब्रह्म में समस्त भौतिक 
जगत, जीवात्माएँ तथा देवो की उत्पत्ति हुई है। जीव व्रह्मानुरुष है, जब सत्त्व, 
रज, तम--इन तीनो गुणों मे भ्रत्यावर्तेन होता है, त्तद आनन्द तिरोहित हो 
जाता है और मत्ता तथा अत्पज्ञता ही दोष रह जाते हैं । 

उनके मत मे जीव अधु और परमात्मा सेवक है | यह प्रपंभभेद ( जगत ) 
सत्य है। ब्रह्म ही जगत्‌ का निमिच्त तथा उपादान कारण है। गोलोकाधिपति 
श्रीकृष्ण ही परब्रह्म तथा जीव के सेव्य है। जीवात्मा तथा परमात्मा--दोनो 
शुद्ध हैं। इसलिए इस दाझ्लनिक मत को 'शुद्धाईत” नाम से कहा गया है | 

वल्लभाचार्य सगुण भक्ति के उपासक हैं। उनके मत से ईश्वर सगुण है, 
जो कि ग्रोल्लोक या चैकुण्ठ मे निवास करता है। राधा तथा रुक्ष्मी प्रभृत्ि 
देवियाँ उसकी पत्नियाँ हैं। उनके साथ वे नाना ज्रकार के सुख-मोग किया 
करते है । मानव-कल्याण के लिए वे अवतार धारण करते है और उनका 
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उद्धार करते है । ईश्वर का यह सुख-भोग सर्वेया निर्दोप और निर्गुण है । जिस 
प्रकार अग्नि में डाले गये पदार्थ अग्नि को दूपित नहीं कर पाते, उसी प्रकार 
ईश्वर भोगो से निलिप्त और कर्मों से अतीत है। दृष्णावतार पुप्दि-पुरुषोत्तम है। 

इस प्रकार समाज को धर्मेनिष्ठ जीवन बिताने और सन्मा्ग पर चछने का 
उदात्त उपदेश देने के उपरान्त वल्लभाचार्य ने अपनी साधना-भूमि काशीजी 
मे १५३१ ई० को ५२ वर्षे की अल्पायु मे ही परम गति गोलोक को प्रा 
किया । उनके पश्चात्‌ उनकी धर्म-परम्परा को उनके पुत्रों तथा बहुसरपक 
शिष्यो एवं अनुयायियों ने प्रवर्तित किया । 


परम्परा का प्रवर्तन 

बल्छभाचार्य के बाद उनके उत्तराधिकारियों ने पुष्टिमार्ग की परम्परा 
को आगे बढ़ाया । इस सम्प्रदाय की यह परम्परा रही है कि गृहस्थ जीवन 
धारण करते हुए आचार्य पद प्राप्त किया जा सकता है। वह्ल्भाचार्य के वाद 
उनके पुत्र गो० विद्वुलनाथ और तदनन्तर उनके वशजों को ही ग्रुरपद या 
आचार्यपद प्राप्त होता रहा । वल्लभ सम्प्रदाय की यह उत्तराधिकार-परम्परा 
पैतृक चली आ रही है। 

आचार्य वल्लभ स्वय गहस्थ थे। उनके दो पुत्र हुए, जिनके नाम थे 
गोपीनाथ और विट्वुलनाथ । वल्लभाचायें के गोलोकवास के पश्चात्‌ इन दोनो 
भाइयों मे कुछ समय तक उत्तराधिवार श्राप्त करने वे छिए विवाद चलता 
रहा, जिसडे निर्णय के छिए ये दोनो भाई तत्कालीन मुगल शाहेंशाह अकबर 
के पाग गये । इसी परारम्परिक्त विवाद की स्थिति में कुछ दितों बाद गो० 
गोपीनाथ का शरीरान्त हो गया और गो० विटृठछनाथ को एकाकी उत्त रा- 
धघिका र प्राप्त हो गया । 

गो० विंट्ठछनाथ अपने पिता की भाँति विद्वानू, सुवक्ता एवं प्रभावशालो 
उपदेशक थे । अपने सम्प्रदाय के उन्नयन और प्रचार-प्रसार के लिए उन्होने 
पुष्टिमार्गीप मत को अत्यन्त सरल एवं हृदयग्राही रूप में परिवर्तित किया ॥ 
उन्होंने श्रीकृष्ण की बाल-लीलाओ तथा राधा के साथ युगठ छीलाओ की रचना 
कर सम्प्रदाय को अधिकाधिक लोकप्रिय वनाया । सम्प्रदाय की परम्पराओं को 
अधिक आकर्षक बनाने एवं उनको छोकरुच्ि में ढारने के लिए उन्होने अनेक 
प्रकार के ब्रतोत्सवो तथा त्योहारों को मनाने की प्रथा को प्रचलित किया । 
बल्लभाचार्य द्वारा स्थापित जो बैठक थी, उनका भी विस्तार किया । काशी, 
अथुरा, कच्छ, द्वारिका, मारवाड, मेवाड और पण्डरयुर आदि देश के विभिन्न 
अचलो मे उन्होने मन्दिरों का हिर्माण किया और वहाँ अपने सम्प्रदाय के 
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भजन-बौतेन आदि के रोचक कार्यक्रम आयोजित किये ॥ इस प्रकार उनके इन 
नये प्रयासो से जनता उनके भक्तिमार्ग से अधिवाधिक रुचि प्रदर्शित करने 
लगी । वे जहाँ भी जावे, अपने प्रभावपूर्ण उपदेशों से जनता को विमोहित 
कर देते ॥ 


उन्होने पुष्टिमार्ग के उच्च मानवीय आदर्शों एवं सार्वभोम सिद्धान्तों को 
लोकब्यापी बनाने का सराहतीय प्रयास क्या ।। प्रेमलक्षणा मधुर भक्ति द्वारा 
उन्होंने अधिक लोकरजन एवं लोकार्पण के निमित्त सुप्दु भाषा मे सुमघुर 
साहित्य, सगीत तथा छलित कलाओ का घ॒र्म के साथ सल्निवेश क्या । उनके 
प्रभाव से भक्तकवि सूरदास वघा अप्टछाप के कौत॑नकलाविद्‌ भक्तहृदय ब्रज- 
भाषा के कवियों ने अपने कीतेन-गायन द्वारा जन-जन के ह॒ृदयों में द्रजनन्दन 
श्रीकृष्ण की स्पमाधुरी को प्रतिष्ठित किया । 


गो० विटृठलनाथ के सात पुत्र, चार कन्याएँ और २५२ प्रमुख दिप्य 
हुए । उनकी दो पत्लियाँ थी--एविमणी और पद्मावेती । उनसे उनकी शोभा, 
कमला, यमुता ओर देवकी तामक चार क्त्याएँ हुई। उनके सात पुत्रों के 
नाम थे--१ गिरियर, २. गोविन्दराम, हे. वाल्कृष्ण, ४ गोकुरमाथ, ५. 
घतरयाम, ६- रघुनाथ और ७ यदुनाथ | इन सातो पुतो ने अपने-अपने 
विस्तार के लिए ग्रोवर्धेन पबेत पर अपने-अपने सात भव्य मन्दिरों की स्थापना 
की और ठाकुर बालकृप्ण की सात मूर्तियाँ स्थापित को ॥ उनकी सेवा-पूजा 
का नियमित कार्यक्रम प्रचलित क्या ॥ कहा जाता है कि एफ दार रात्रि के 
समय दाहँगाह अकबर ने आगरा के ताजमहछ के बुज पर चढकर गोवद्धेन 
पर्वत पर स्थित्त सात सन्दिरों की जगमगाहट देज्ली सो उन्हे बड़ी ईर्प्पा एवं 
आशझ्यका उलप्न हुई और उन्होने उन सन्दिरों को बष्ट करने का आदेश दिया । 
शाहँशाह की इस नियत का ग्रोस्वामियों को पता चछ गया और भयभीत 
होकर उन्होंने अपने-अपने मस्दिर भे स्थापित भगदाव्‌ की सातो मूर्तियों को 
अन्यान्य स्थानों में स्थानान्तरित कर दिया। इस श्रकार नाथद्वारा प्ले 
श्रीवाथजी की, काकराली में द्वारिकानाथजो की, कोटा में मथुरेशजी की, 
सूरत में वालकृष्णणी की, जयपुर मे मदतमोहनजी की, गोकुल मे गोकुल- 
तोथजी की और अहमदाबाद मे नटवरजी को मूत्तियाँ स्थापित की । 

गो० विद्ठलनाथजी के सात पुत्रो द्वारा पक्त प्रकार से अपने-अपने 
णकुरो की सेवा तथा पूजा की विधियो का अल्य-अछय प्रवर्तेत हुआ । उनके 
अजुयायियों की भी सात श्रेणियाँ बन गईं | छ श्रेणी वालो की आचार संहिता 


प्राय समान थी, डिन्तु धो० ग्रोकुलनाथजी को परम्परा में कुछ भिन्नता 
७ भा० 


डट भारतीय धममं-शासाएं और उनका इतिहास 


दक््षित हुई। उन्होंने स्वय को ही भगवान्‌ वा प्रतीक मानकर अपने में हो 
म्व॑स्व ममर्पेण की नई सेवा-पद्धति प्रचछित की ॥ 

चल्ठभाचाय के चौरासी प्रमुख भिप्यों वी भाँति गो० विट्डलदासजी 
के दो सौ बावन शिप्यो ने अपने सम्प्रदाय के प्रसार के लिए ब्यापक वार्य- 
क्रमो का आयोजन क्या । भगवान श्रीकृष्ण वे विभिन्न ग्रुणगान, वीतेल- 
भजन वे छिए उन्होंने दो सो वैप्णवों की वार्ता' नाम से अछृग-भठग वार्ताएँ 
प्रचदछ्चित की । इन वार्ताओं में श्रीकृष्ण की विभित्र छीछाओ का समायोजन 
कर उन्होंने भजन-कीतेंन, सवा-यूजन का ऐसा आडम्वर बनाया ऊि उत्तरोत्तर 
बहुमख्यक जनता उसमे सम्मिल्ति होती गई और वल्लछभ सम्प्रदाय का 
भारत के कोने-कोने में विस्तार होता गया ॥ इस सम्प्रदाय का अधिकाधिक 
प्रचार गुजरात तथा काठियावाडट में हुआ, जो कि आज भी वर्तमान है । 
जन-सामान्य से लेकर बडे-वड़े घनीन्‍यानी वैप्णव-वर्ग उसके अनुयायी है। 
ब्रजक्षेत्र मे भी उसके अनुयायियो भक्तों की सख्या अधिक है । 


यद्यपि गोस्वामी विद्वु्लनाथ सम्प्रदाय की परम्परागत मर्थादाजों को उदाच 
एवं उदार बनाने ओर उसकी प्रतिष्ठा को बढाने के लिए आजीवन प्रयत्न 
शीछ बने रहे, किन्तु सम्प्रदाय के संगठन की एकता को स्थिर न रख सवे ॥ 
उनके जीवनकाल में ही सम्प्रदाय के अनुयायियों के दो दक बन गये । एक 
दल के प्रवर्तक उनके चौये पुत्र ग्रो० गोकुझनाथ थे । उन्होंने पुप्टिमार्ग की 
सहज प्रेमातुर भत्ति-्भाउना को विलासमय वातावरण मे प्रवतित कर दिया। 
उसका कारण उतवा मुयछ सम्पर्क था । मुगल सस्कृति की उत्कट भोगेच्छा 
और छ्गार बत्रिल्लास की भायता के कारण इस सम्प्रदाय से एक सर्वया सया 
पन्‍्य प्रचलित किया, जो कि 'योहुलनाथ पत्क' के नाम स श्रसिद्ध हुआ) 
उसमे मध्ययुगीन तत्साप्वा का समावेश था और आये चलकर बह “मड्टूचो 
तथा “जैंगोपाल” पन्‍्यो में विभाजित हो गया । इन दोनो पन्‍्थो के अनुयाय्ियों 
मे परम्परा के विपरीत वल्लभ सम्प्रदाय की पवित्र ईश्वरीय भक्ति को मानव 
भोग-श्त्ति तथा विछामस का केन्द्र वना दिया, जिसके परिणामस्वरूप सम्प्रदाय 
में जन-सामान्य की निष्ठा क्षीय होती गई | वस्तुत इन विकृवत पस्यों ने 
बल्लभ सम्प्रदाय की उदाक्ष परम्परा को पतनोन्‍्मुख्य स्थिति में परिणत 
कर दिया ॥ 


साहित्य-निर्माण 


वह्लभ सम्प्रदाय के प्रचार प्रसार मे उसके जिन तत्त्ववेत्ता विद्वान अनुया- 
यियो का विद्येप यागदान रहा, उनमें गो० गिरिधरजी का नाम उल्लेखनीय 
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है। उन्होने सम्प्रदाय के सँद्धान्तिक पक्ष पर “शुद्धाहतमारण्ड' साम से 
उच्च दाशनिक ग्रन्य का निर्माण किया। इसी प्रकार आचाये बालकृष्ण 
भट्ट ने “प्रमेपरत्नाणेव/ ठया “सुबोधिनी' पर “ोमता” टीका नाम से 
एक विद्त्तापूर्ण ग्रन्थ की रचना की । ये दोनो ग्रन्थ इस साम्प्रदाय के दार्शनिक 
आधार माने जाते हैं। उतके अतिरिक्त ग़ो० पुरुषोत्तम आदि ने भी सम्प्रदाय 
के प्रवर्तन में महत्त्वपूर्ण योगदान किया । उनकी “अणुभाष्य व्याख्या, 'सुबो- 
धिनी टीका” भर “प्रस्थानरत्नाकर' प्रमुख हैं। गो० हरिवंध के ( १६वी 
शती ) के चौरासी पद' और गो० गोकुछनायथ ( १७वी झती ) की 'चौरासी 
बंष्णवों की वार्ता' भी इस सम्प्रदाय की वहुभप्रचलित कृतियां है। इन पदो तया 
बार्ताओं का एक ओर सो साम्प्रदायिक दृष्टि से महृत्त्व है और दूसरी ओर 
वातकार भक्त-कवियों का काल-निर्धाएण के छिए उनका ऐतिहासिक महत्त्व 
है। साहित्यिक महत्त्व की दृष्टि से भी वे उल्लेखनीय हैं ॥ गो० विदृठलमाथ 
की वल्लभाघार्ये की 'मुबोधिनी टीका” पर टिप्पणी उल्लेखतोय है । 
वल्कभ प्रम्पदाय के प्रवर्तक एवं छोक-प्रचार मे सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण 
योगदान ब्रजभाषा के भक्त-कवियों का रहा है। इत भक्त-कवियों की सख्या 
बहुत है । किम्तु उनमे प्रमुख आठ हैं । आचार्य वल्कभ तथा उनके पूत्र मो० 
विटूठलनाथ के चार-चार शिष्यो को मिलाकर, ग्रजभाषा के इतिहास मे 
'अष्टछाप!” के नाप्त से कहा जाता है। उनके नाम हैं--१. कुभनदास 
( १४६८-१५६२ ई० ), २- पूरदात्त [ १४७८-१५८० ई० ), ३. कृष्णदारा 
( १४९५-१५७"९ ई० ), ४. परमानन्ददास ( १४९१-१५८३ ई० ), ५. 
गोविन्ददास ( १५०५-१५८५ ईं० ), ६ छीतस्वामी ( १४८१-१५८५ ई० ), 
७ नन्‍्ददास ( १५३३-१५८६ ई०) और ८. चतुर्भुजदात ( १५१८- 
१५८५ ई० )। 
अप्टछाप के इन भक्त-कबियो मे सूरदास का नाम विशेष रूप से उल्लेख- 
नीय है। उनके जीवन पर भ्रकाश डालनेवाले अनेक प्रन्य रुम्प्रति उपलब्ध हैं । 
उनसे विदित होता है कि उनका जन्म १५३५ वि० में सीहो नामक ग्राम के 
सारस्वत ब्राह्मण परिवार मे हुआ था। वे जन्मान्ध ये, किन्तु उन्हे अछोकिक 
दिव्य शक्ति प्राप्त हुईं घी । उनका आरम्भिक भक्त-जीवन आगरा के पास 
रेपुका क्षेत्र ( रुनक्ता ) के ग्रोघाद पर व्यतीत हुआ 4 बाद में वे वल्लभाचाय॑ 
के शिष्य बनकर उनके साथ ग्रोवर्धेन चले गये थे और वहाँ पारसौली नामक 
ग्राम मे रहने छये ये | वही १६४० वि० को बे गोछोकवासी हुए। 
वल्लभ सम्प्रदाय के पुष्टिमार्गीय भक्त-कवियों मे, अपितु समस्त ब्रज- 
भाषा कवियों मे, सूरदास का सर्वश्रेष्ठ स्थान है। उन्होने छोदी-बड़ी अनेक 
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रचनाओं का सृजन कियाया, किन्तु उनकी असर स्मृति वा वरिचायक 
सर्वश्रेष्ठ ग्रन्य 'सूरसागर' है। यह्‌ प्रन्य दृष्णभक्ति साहित्य मे अपना अनन्य 
स्थान रखता है। 

सूरदास की मूल प्रेरणा साहित्य-रचना नहीं, अपितु भक्ति है। वे 
भगवान्‌ के द्वार पर बैठकर प्रेम विद्धर होकर नित्य नई रचना करते और 
प्रभु के सामने उसका उद्गायन करते थे | उन्होने श्रीकृष्ण की बाटछीलाओ, 
राषघा तथा गोपियो के साय अनेक चेध्टाओ और गोपियो के असह्य विरह्‌ 
का मारमिक वर्णन क्या है। पुप्टि-सम्प्रदाय के मन्दिरों मे भगवात्‌ की दर्शन- 
झाँकी वे आयोजन में बाल-भावना का ही प्राघान्य है। अत गूरदास ने 
श्रीकृष्ण वे वार भाव को ही विद्येप रूप से अपनाया है । 


उनके जीवन काल में ही उनके पद कवियों, वीर्तेतकारों, गायकों तथा 
भगवदुभत्तो में बहु-प्रचलित हो गये थे ॥ कहा जाता है कि एक बार जब 
तानसेन द्वारा सम्राट्‌ अक्वर ने सूरदास करे एक पद वा ग्रायन सुना तोचे 
मूरदास से मिछते के छिए उत्कण्ठित हो उठे थे । सूरदास एक आत्मदर्शी 
महात्‌ भक्त थे और उसके प्रदो मे डृष्णभक्ति ने अपना पूर्ण स्वरूप प्राप्त किया । 
आचार-सहिता 

अन्यान्य धामिक सम्प्रदायों की भाँति बल्छभ सम्प्रदाय की भरी अपनी 
आचार परम्पराएँ हैं। इस सम्प्रदाय में सन्‍्यास और गृहत्याग को कोई 
स्थान नही दिया गया है । गुरु ही ईश्वर है और उसकी सेवा पूजा ही ईश्वर 
भक्ति है। वही मोक्ष का साधन हैं। ओम नमो भगवते वासुदेवाय” था 
“श्रीकृष्ण शरण मम” यह अप्टाक्षरी मत्र ही गुर्दीक्षा है। भगवदनुग्रह 
वे अधिकारी जीव व लिए वल्लभाचार्य ने इस मत्रोपदेश का विधान किया 
है। उनके ब्रह्म-सम्बन्ध का वीजमन है--'श्रोगोपीजनवल्लभ भगवान्‌ श्रीक्षष्ण 
को देह, इन्द्रिय, प्राण, अन्त करण तथा इनके घर्म-स्त्री ग्रह, परिवार, वित्त 
और आत्मा, सभी कुछ को समर्पण कर देना ।/ 

५ #एलम सम्प्रदाय के प्रत्येक मन्दिर म श्रतिदिन आठ प्रकार की पूजा 
होवी है ।" उसे 'सेवा' कहा जाता है। सवा दो प्रकार की कही गई है-- 
फ़लहूएए और स्पषारतए 7 उर्वेद ही धीहाय की धहपारजिन्तत रऐ आयी 
सेवा “फलष्पा' क्हछाती है और द्रव्यादंन तथा शारीरिक सेवा साधनख्ूपा' 
है । इन दोनो प्रकार की सेवाओं का क्रम इस प्रकार है--मगरारति, शृगार, 
गोपाल, राजभाग, उत्थान, भोग, सन्ध्या और छयन । इस अष्टप्रकारी सेवा 
के समय देष्णव भक्तों द्वारा रचे गये बजभापा के पदों को रागबद्ध रूप से 
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गाया जाता है। इस भम्प्रदाय वे आचार्यों एवं अनुयायियों द्वारा भारतीय 
संगीत के परक्षण में भी महत्त्वपूर्ण योगदान रहा है ॥ वहाँ यह परम्परा 
रही है कि प्रत्येफ उत्तराधिकारी आचार्य संग्रीतज्ञ होता है और उनके 
मन्दिरों मे समय-समय पर बड़े वैभवपूर्ण ढग से उत्सवो वे समय स्गीत वा 
भय्य आयोजन होता आया है । 

सम्पदाय के आचार-नियमो के अनुसार प्रत्येक वेष्णव स्वय को दृष्णापित 
करता है । वहाँ यह नियभ्र है कि ग्यारह वर्ष की आयु मे प्रत्येक बेष्णव 
अपने पुज्ष को और विवाह के समय अपनी कन्या को भुरु के पास ले जाता 
है। उसरो दी&॥ ग्रहण कराता है। उस दिन वे गुरु से अप्टाक्षरी मन्न की 
दीक्षा छेते हूँ और गले में तुलसी की कण्ठी धारण करते हैं। इस सम्प्रदाय 
के वेष्णदी के तिछक धारण की अपनी पृथक्‌ विधि है । 


चैतन्य मत या गौड़ीय सम्प्रदाय 


भारतीय वैष्णव मत की परम्परा मे गौडीय वैष्णव सम्प्रदाय के सस्थापक 
चैतन्य महाप्रभु या कृष्ण चैतन्य हुए । इस मत के अनुयायियों ने उन्हे श्रीकृष्ण 
का पूर्णावतार माना है और इसी रूप मे उनका गुण-कीतेन किया है । इसी 
प्रकार शैंव मतानुयाध्रियो ने उन्हे त्रिपुरासुर का अवतार माना है और उन्हे 
शव मत का उच्छेदक कहा है। किन्तु जहाँ तक उनकी लौकिक-अलौकिक 
जीवन-सम्बन्धी जानकारी प्रास होती है, उसको देखते हुए उसके सम्बन्ध में 
कही गई उक्त बातें कपोल-कल्पित एवं निराधार सिद्ध होती हैं) वे धर्म- 
प्रवर्तक महापुरुष हुए और अन्य घर्माचायों की भाँति उनमे भी असाधारण 
अलौकिक गुण विद्यमान थे । 


गौडीय वैष्णव सम्प्रदाय के विद्वानों तथा भक्तों ने चैत्तन्य महाप्रभु पर 
बंगला तथा अन्य भापाओ मे जीवनी ग्रन्थ लिखे है। उनमे उनके दो शिप्यो-- 
भुरारिगुप्त और दामोदर ने सर्वप्रथम उनकी प्रामाणिक जीवनी छिसी । 
मुरारिगुप्त के प्रन्य का नाम ( आदिलीला ) और दामोदर के प्रन्थ का नाम 
'शेपल्ील' है । ये दोनो ग्रत्य वस्तुत उमके पूर्वार्द तथा उत्तरा्द जीवन से 
सम्बन्धित हैं और उनमे किसी भी प्रकार का व्यतिक्रम नहीं है। प्रथम 
प्रत्य मे उनके गृहर्थ जीवन पर्यन्‍्त का ओर दुसरे ग्रन्थ मे उसके उपरान्त को 
घटनाओ का वर्णन है। इन दोनो जीवमी-ग्रन्यो के आधार पर दृन्दावनदास 
मे अऔतन्यचरित” की रचना की, जो कि अधिक प्रामाणिक एवं उपादेय मानी 
जाती है। उसका सार छेकर कृष्णदेव ने १५३७ दकाब्द ( १६१५ ई० ) में 
“चैतन्य चरितामृत' नाम से बगला मे एक बृह॒द्‌ ग्रन्थ का निर्माण किया, 
जिसमे महाप्रभु चेतन्य से छेकर उनके दो अन्तरयग शिष्यो--नित्यानन्द तथा 
अद्वैतानन्द की जीवनी ठथा इस सम्प्रदाय के धामिक क्रिया-कलापो का 
विस्तार से वर्णन किया गया है। 

उक्त जीवनी ग्रन्थों के अनुसार चैतन्य महाप्रभु का जन्म बगाल वे प्रसिद्ध 
सास्क्रृतिक एवं बौद्धिक वेन्द्र नवद्वीप ( नदिया ) में १४०७ शकाब्द ( १४८५ 
ई० ) को हुआ था) उनके पिता का नाम जगज्नाथ मिथ और माता का 
नाम शत्री देवी था। उनका मूल पैतृक स्थान श्रोभट्ट नामक गाँव था, विस्तु 
बाद मे थे नवद्वीप से आकर बस गये थे। चैतन्य का पारिवारिक नाम 
निभाई था विश्वम्भर था और गोरवर्ण होने के कारण उन्हे गौराग भी कहा 
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जाता था। पनके माता-पिता के वे कनिष्ठ पुत्र थे। वासुदेव सा्वभौम से 
उन्होने वेद-दास्त्रो, विशेष रूप से नव्य न्याय का अध्ययन किया था। बायु- 
देद सार्वभौम अपने समय के विंस्यात नैयायिक थे । समस्त नवद्वीप और 
भारत में उनको विद्वत्ता का वर्चस्व व्याप्त या। मुगलकाछढीन भारत भे नव" 
द्वीप, बगाल कौ राजधानी थी। वहाँ मध्ययुगीन भारत वा सुप्रसिद्ध विद्या 
केन्द्र भी पा। वेद-झास्त्रों के सापसाष सवद्वीप में ही चेतन्य ने भागवत 
का भी विशेष अध्ययन किया था जिसने कि उनके जीवन को अत्यधिक 
प्रभावित किया । कहा जाता है कि वाल्यकाल में हो चेंतन्य मे असाधारण 
मेघाशक्ति का उदय हो चुका था । 

जब उनवी अवस्था केवल १८ दर्ष वो थी, उनवा विवाह रूद्ष्मी देवी 
नामक एवं सदगृणमम्पत् सुशीद/ स्वभाव की कन्या से हो गया था, किन्तु 
दवी सयोग, कुछ दिन बाद ही उसका निधन हो गया। उन्होंने घुतविवाह 
किया) उनकी दूसरी प्रत्नीकां नाप विष्णुप्रिया था। किन्तु जीवन की 
नि मारता और गृहस्थ के भ्रति उदासीनता की उनकी प्रवृत्ति तीर्पाटन तथा 
भगवतूप्रेम के प्रति उत्तरोत्तर सवद्धित होती रही । 

एक बार वे पितरो का धादे करने के लिए ययाजी गये । वहाँके 
वातावरण और कमंकाष्डी द्राह्मणो, विशेष रूप से पष्डा समाज के आचरण 
को देखकर उनके मन मे कर्मेकाण्ड के भ्रति अनास्था उत्पन्न हो गईं । उसका 
प्रभाव यह हुआ कि वर्ष-व्यवस्या रे थे क॒टु जादोचक और सर्ववर्ण-समन्वय के 
पक्षपाती हो गये । उनके बड़े भाई नित्यानन्द भी उनके इन विचारों से सहमत 
हो गये । दोनो भाइयो ने वर्ण-सवीर्णताओ तथा घाभिक आडम्बरो से ऊब कर 
भगवद्भजन एवं हरिकीर्तत का आश्रय लिया। वे भण्डली बनाकर कीतंन- 
भजन में तललीन रहने छग्रे 

चंतनन्‍्य के बडे भाई नित्यान*दे ने कुछ दिनो वाद सन्‍्यास घारण कर 
किया । उनका सत्यासी नाम विश्वरूप पढा। उनके बैदृष्य को रुयाति 
उत्तरोन्तर बटने रूगी । बड़े भाई के सत्यास घारण करने के उपरान्त परिवार 
तथा माता के भरण-थ्रोषण का भार भी चेतन्य पर अवलम्वित हो गया ॥ 
किन्तु ग्ृहस्थावस्था का निर्वाह करने हुए भी वे श्लोकृष्ण के लीला सकीतेन 
मे हस्लीन रहने छगे ? 

जव उनकी अवस्था २४ दर्ष की थी, उन्होंने स्वेच्छा से सन्यात धारण 
कर ल्या। सभवता तवतक उनकी भावा का पछरीरान्त हो चुका था। उससे 
गहस्थ जीवन के ग्रति उन्होंने निद्त्ति पा ली। १५०९ ई० में स्वामी केशव 
भारती से उन्होंने सन्‍्याम की दीक्षा छो ओर “कृष्ण चैतन्य का नया 
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सम्यास नाम ग्रहण किया । वे शकराचाये के दसनामी सन्यासियों मे से 
“भारती” छाखा के थे । उनकी धाभिक प्रद्धत्ति को उत्प्रेरित करने में माध्व 
सम्यासी ईश्वरपुरी का योगदान रहा ॥ सन्‍्यास घारण करने के पश्चात्‌ गह- 
त्याग कर वे भगवदभजन एवं तीथादन के लिए लिकल पड़ें। भगवदाराधन 
में के इतने तल्‍्कीन हो गये कि उनका बाह्य ज्ञान सर्वया विलुस हो गया और 
भक्ति के भावावेश मे वे उन्मत्तो की भाँति प्रताप करने लगे । स्वयसिद्ध होकर 
छोगो को उपदेश करना उन्होने प्रारम्भ कर दिया। 

देशाटन करने के पश्चात्‌ उन्होंने जगन्नाथ पुरी को अपना स्थायी केन्द्र 
बनाया और लगभग १८ वर्षों तक वही रहे । समस्त सासारिक भोगो और 
वाधा-बन्धनो का परित्याग्र कर वे लोगो को धर्म-मार्ग में भ्रद्कत्त होते का 
उपदेश देते रहे और करुणादंं भाव से जन-जन के कप्टो एवं दु खो को दूर 
करने के लिए निस्‍्वार्थ भाव से सेवारत बने रहे । साधारण भिक्षुक की 
भाँति वे स्थान-स्थान पर जाकर जन-्सामान्य को ईश्वर-भवित के प्रति 
उद्बोधित करते रहे / समाज में दया, सदाकचार, परोपकार और समानता 
तथा सद्भाव स्थापित करते रहे ॥ हरिकोर्तेन उनके जीवन का एकमात्र आधार 
बव गया। उनके हृदय में कृष्णणवित का ऐसा अद्भुत उदय हुआ कि वे सब 
कुछ भूलकर हाथो मे खटताल लिए भगवाद्‌ के गुण सकीर्तत में निमग्न 
रहने लगे । लोग जब उन्हे पायलों की भाँति प्रत्लाप करते हुए देखते तो 
द्रवित होकर उनकी आँखो मे आँमू निकल आत्ते। कृष्ण चंतन्य की विलक्षण 
भक्ति-भावता को देखकर जन-सामान्य मे उनके अवतारी महापुरुष होने का 
विश्वास फैलता गया और विद्वानू, योगी, अनपढ, सभी क्षेत्रों वा व्यापक 
जन-समाज उनका अनुयायी बन गया। वे जिस क्षेत्र मे जाते, वही उनके 
भवक्‍तो एवं अनुपायियों का समूह जुट जाता । 

कहा जाता है कि एक चाँदनीयुकत स्वच्छ धवल रात्रि मे उन्हे एकाएक 
यह आभास हुआ कि समुद्र को उत्ताल तरगो में श्रीकृष्ण अटखेलियाँ कर 
रहे हैं । वे भवित के भावावेश में उफनते हुए समुद्र में कुद पड़े और पर- 
ब्रह्म की ज्योति मे विलीन हो गये । यह घटना १५३३ ई० की है, जब वि 
उनकी आयु बेवल ४८ वर्ष को थी। इस प्रकार दिव्य महापुरुष कृष्ण चैतन्य 
ने अल्प आयु से ही छोक-जीवन को भक्ति-रसामृत वा पात करावर बवैवु ण्ड- 
छोक को अस्यान किया। 
सम्प्रदाय का प्रव्तत पु 

चैतन्य महाप्रभु के शरीर-त्याय के बाद समस्त बगाल और विभिन्न 
अचलो मे निवास करने वाले मक्तजन आगामी रूगभग तीस बर्षों तक झोका- 
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बुल रहे । महाग्रभु वे उत्तराधिकारी शिष्यों मे नित्यानम्द, उनके पुत्र वीर- 
खन्द और अद्गैतानरद ने योडीय सम्प्रदाय की परम्परा को आगे बढाया । 
सम्प्रदाय के अनुमायियों ने नित्यानन्द और अद्वेतातन्द को मह॑प्रभु की भाँति 
आचार्य पद पर प्रतिप्ठित दिया और उनको वही समान दिया, तथा उनके 
अनुशासन में रहकर सम्प्रदाय का प्रचार-प्रसार क्या। कहा जाता है जि 
नित्यानन्द के पुत्र वीरचन्द ने एक ही दिन में २५०० वौद्ध भिक्षुओ एवं सत्या- 
प्वियो को च॑तम्य सम्प्रदाय में दीक्षित कर दिया था। नित्पानन्द ने सम्प्रदाय 
की गरिमा महिमा को बढाया और बनुवायियों को अनुशासनबद्ध किया । 


नित्यानन्द रघामी के उपरान्त उनके वुत्र वीरचन्द ने इस सम्प्रदाय के 
विस्तार मे बहुत बडा मोगदान किया। उन्होंने सम्प्रदाय की परम्परा को 
अनुशारानवद्ध करने के किए विशेष बल दिया । उनके समय सम्प्रदाय में 
वैरापियों तथा महिला बैराग्रियों का प्रचलन हुआ। उन्होने सम्प्रदाय के 
अनुयायियों को सरल, सादा, विन्तु आचारनिष्ठ जीवन-यापन करन का निर्देश 
किया । साधुओ के लिए भी उन्होंने अनुशासन की व्यवस्था की ॥ साधुओं की 
एक श्रेणी भारती” कहलाई ६ 


१६बी-१७वी दाती में चैतन्य सम्प्रदाय की लोकप्रियता बगाल के अति+ 
रिक्त देश के अन्य अचलो में भी फैली । इस कीति को फंलाने वाले आचारयों 
में महाप्रभु के छ शिप्यो का नाम विशेष रूप से उल्लेखतीय है। उनके 
नाम हैं--रूप, सनातन, जीव, रघुनाथ भट्ट, रघुनाथदास और गोपार भट्ट ) 
ये सभी आचार्य गोस्वामी” कहे जाते ये। उन्होंने अपनी शिक्षाओ तथा 
अपने उपदेशो से जनता वी श्रभावित किया और सम्प्रदाय के महत्त्व को 
प्रतिपादित करने के उद्देश्य से नियम तथा अनुशासन बनाये । 


इस आचायों में रुप्रगोस्वाम्री तथा समातन योस्वासी का नाम विशेष 
रूप से उल्लेखनीय है । रूपगोस्वामी के सनातन ग्रोस्दामी भतीजे एवं शिप्य 
थे। इन दोनो आचार्यो ने एक ओर तो सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा बे लिए अनेव 
महत्वपूर्ण हृतियों का प्रणयत कया और दूसरी ओर अपने प्रचारकों को 
दक्षिण तथा उत्तर भारत में भेजा ॥ 


झूप गोस्पामी आरम्भ मे बगाल के किसी भुसलमान मूवेदार के यहाँ कार्य 
करते थे। किन्तु महाप्रभु के देवोपम प्रभाव से प्रेरित एव आकपित होकर थे 
धर-बार त्याग कर उनके शिष्य बन गये । वे अनेक विषयो के ग्भीर विद्यन्‌ 
थे और महाप्रभु के जीवन-काछ में हो उन्होंने अवेक ग्रन्थो का प्रणयत कर 
अपनी असहज प्रतिप्ता का परिचय दिया। जीवन के अन्तिम प्मय में वे 


डर भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


बुन्दावन में बस गये थे। सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा वे लिए उन्होंने आजीवन 
निरन्तर कार्य किया । 
रूप गोस्वामी के भतीजे सनातन गोस्वामी हुए। उन्होने सम्प्रदाय के 
प्रचार प्रसार और उप्तमे स्थिरता तथा व्यापक्ता छाने में उल्हेंखवीय योगदान 
किया । उनका जीवन बडी विडम्बनाओं से भरा हुआ था। वे आरम्भ म 
बगाल के किसी नवाब के यहाँ नौकरी करते थे। उनके सम्बन्ध मे कहा 
जाता है कि अपने इसी सेवाकाल मे वे एक दिन किसी सरकारी कार्य से कही 
जा रहे थे। इसी बीच आकाश घिर गया और भयकर आँधी चलने लगी । 
इसी बीच उन्हे रास्ते म किसी मेहतर-दम्पती का वार्तालाप सुनाई दिया | दे 
कह रहे थे-- ऐस झझावात के समय या तो दुर्भाग्य का मारा कोई नौकर हीं 
बाहर निकल सकता है या कोई सन्त ही ।' इस वार्ताल्गप से वे इतने प्रभावित 
हुए कि उन्होने नौकरी त्यागने का निश्चय कर ल्या। किन्तु जब नवाब 
के कानों तक यह बात पहुँची तो उन्होंने सठातन ग्रोस्वामी को काराग्रार में 
बन्द कर दिया। किन्तु उनके मन में ससारत्याग एवं वैराग्य का जो भाव उदय 
हो चुका था, वह अडिग बना रहा। उन्होने कारागाराध्यक्ष को किसी प्रकार 
प्रभावित किया और एक क्म्बल् साथ लेबर वे कारागार से निकल पडे | वे 
आत्म-समर्पेण के लिए सीधे चँंतन्य महाप्रभु के चरणों में उपस्थित हुए। 
किन्तु कम्बल धारण किये हुये उनको देखकर महाप्रभु के मन में कुछ उदा» 
सीनता प्रकट हुई । उन्होंवे उस कम्बल का भी परित्याग कर दिया। इस 
प्रकार अपना भक्तिप्रवण वैराग्यमय जीवन उन्होने महाप्रभु के चरणों मे 
समपित कर दिया । वे बगाल छोडकर इन्दावन मे जा बसे और वहाँ आजीवन 
भगवानु के भक्ति कीतेन तथा प्रचार प्रसार मे तल्लीन हो गये । वही उन्होने 
अपनी यशस्वी कृतियों का निर्माण किया । 
गौडीय वैष्णब सम्प्रदाय की इस परम्परा में तीसरा नाम जीव 
गोस्वामी का है। वे सनातन गोस्वामी तथा रूप गोस्वामी वे शिष्य थे । 
अंतन्यदेव के अ्तर्धान के बाद वे भी बगाल छोडकर वृन्दावन चले गये थे । 
क्ृल्दावन का प्रसिद्ध राधा दामोदर का मन्दिर जीव ग्रोस्वामी ने ही बतवाया 
था। क्षगाल मे चैतन्य मत के पुनरुत्यान के लिए उन्होने बृन्दावन से 
श्रीनिवासाधार्य आदि प्रचारक भक्तो को बगालछ भेजा | बन्दावन में रहकर 
सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा के छिए उन्होने अनेक महत्त्वपूर्ण कृतियों का विर्माण 
किया । वे आजीवन चैतन्य-मत के प्रचार एवं उत्थान बे लिए समर्षित रहे । 
इस प्रकार चँतन्य महाप्रभु के बाद भी उनवे उत्तराधिकारियों द्वारा 
निरन्तर ग्ौडीय सम्प्रदाय वा प्रचार होता रहा | ऐसे अनुयायियों मे महाप्रभु 


चैतन्य मत या गौड़ोय सम्प्रदाय डर७ 


के प्रमुख छ शिष्यो मे रघुनापदात का नाम उल्लेखनीय है। वे भी वृन्दावन 
मे रहते थे । उन्होने सम्प्रदाय वे आचारो को चरितार्थ करने की विशेष 
व्यवस्था की । 
उक्त छहो आचार्यों ते द्रज मे 'यात्रापथ' का निश्चय किया और राधा- 
कृष्ण की लीकाओ को जनबव्यापी बनाया | रघुनाथदास के “मयुरामाहात्म्य' मे 
ब्ज-यात्रा के नियम और उसका महत्त्व विस्तार से वणित है | चैतन्य मम्प्रदाय 
के अनुयामियों ने ही सर्वप्रथम 'वनयात्रा' का भी प्रचकन किया । तस्पश्रात्‌ 
देष्णव सम्प्रदाय के अन्य मतावरूम्दियो, विशेष रूप से वल्छभ सम्प्रदाय के 
अनुयाधियों, ने उसको अधिकाधिक अपनाया। सर्वप्रथम चेंतन्य-गत के 
आचायों एवं भक्तो ने मथुरा-दत्दावन के तीर्यस्थानों के परिभ्रमण की परम्परा 
प्रचलित की । व्ज-मण्डल में कृष्णलीला से सम्बन्धित पवित्र तीयों की परिक्रमा 
का भी निर्धारंण किया । इस परिक्रमा को सम्प्रति 'वृतयात्रा' के नाम से वहा 
जाता है, जो कि ८४ को की है । 
वनयात्रा के अतिरिक्त रामलीछा फे द्वारा भी चैतन्प मत का जत-सामान्य 
मे अधिकाधिक प्रचलन हुआ । ये रामलीलाएँ इतनी छोकप्रिय सिद्ध हुईं कि 
उनको आयोजन उत्तर भारत से छेकर वगाड तक व्यापक रूप में होने छगा | 
ब्रजक्षेत्र से लेकर समस्त भारत मे आज भी रामलीला का भ्रचलन चेतन्य-मत 
के अनुयायियो की ही देन है । 
१७वी झती के पश्चात्‌ चैतन्य सम्प्रदाय का प्रचार-प्रसार बंगाल के 
अतिगिक्त उत्तर भारत के विभिन्न अचछो मे व्याप्त हुआ। उनके भक्तो एवं 
अनुयाधियो की सख्या निरन्तर वढ़ती गई। नगर-सकीतेत, रासछीरा और 
<४ कोसी यात्रा आदि के आयोजन इतने छोक प्रचारित हुए कि उनके प्रभाव 
में भेतन्य का भक्तिमार्ग निरत्तर प्रशस्त होता गया । इस प्रसार भे उन भक्त 
कबियो का योगदाव भी उल्लेखनीय है, जिन्‍्होने अपने सुलूलित भक्तिग्रीतो से 
जनता को विमोहित कर दिया था। ऐसे गीतकार भक्तों में गोविन्ददास, 
ज्ञानदास, वलरामदास ओर वीर हम्मीर आदि का नाम उल्छेखनीय है। 
चगयासी बतरामदाम ने भ्रश्वस्तियो ये रूप मे अच्छी स्तुतियों का निर्माण 
किया है। उनका लोक-प्रचछत भी अधिक है। 
गोडीय वेष्णव सम्प्रदाय मे यद्यपि अनेक विद्वान, तत्त्ववेत्ता, तथा ग्रन्यकार 
हुए, सम्प्रदाप के आच्ारो एव झासय त्रक्रियाओं पर भी जवेक ग्रन्थ निर्मित 
हुए और तियमो एवं सस्कारो से सुसबद्ध होकर यह सम्प्रदाय आगे बढता 
गया, किन्तु उसको दाझनिक तथा सैद्धान्तिक स्वरूप देने का कार्य आचार्य 
वददेव विद्याभूषण ने किया। आचा्येपाद झा जन्म उड़ीसा स्थित बाछेख्वर 


ध्र्८ट भारतीय घमं-शासाएँ और उनका इतिहास 


जिछे वे रेनुफा के निकट छत गाँव में हुआ था। उनका स्थितिन्बाल १७५०- 
१८४० वि० वे बीच निर्धारित किया गया है। वही उन्होने आरम्मिक शिक्षा 
प्राप्त की और वेद दर्शन के अध्ययन के लिए महीशुर गये । अध्ययन वे समय 
ही उन्हाने साध्वमत वी दीक्षा ग्रहण वर ली थी । सन्‍्यास घारण कर वे पुरी 
गये और उन्होने वहाँ श्ास्त्रार्य मे अनक॒ विद्वानों को पराजित किया । रगिका- 
ननद के प्रशिष्य राधा दामोदर जैसे प्रसिद्ध विद्वानों ने उनका शिष्यत्व ग्रहण 
क्या । पुरी से वे नवद्वीप होते हुए इन्दावत पहुँचे । वहाँ उन्होंने 'भागवत' 
का अध्ययन क्या ओर विज्ञेप रुपसे भक्ति-रस-तत्त्व में निष्णात हुए। 
“भागवत' के प्रभाव से उहोने चैतन्य सम्प्रदाय को अपनाया और “्रह्मसूत्र/ 
पर 'वलदेव भाष्य/ लिखकर गौडीय सम्प्रदाय को सुप्रतिट्ठित किया । तभी से 
उन्हें बलदव विद्याभूषण के नाम से कहा जाने ल्‍ूगा। उससे पूर्व माध्व 
मतानुयायी होने से उन्हें ग्रोविन्ददास के साम से कहा जाता था। उतका 


दारंत्रिक मत “अचिन्त्य भेदाभेद' के नाम से कह्दा जाता है । 


जिस समय आचार्य विद्याभूषण अपने उपदेशो, व्यास्यानों तथा श्वास्त्रार्थो 
में चंतन्य सम्प्रदाय के दार्शनिक मत का मण्डन कर रहे थे, उन दिनो डृन्दावन 
क्षेत्र जयपुर नरेश जयपसिंह के अधीन था। जयपुर नरेश को किसी ने यह 
भ्रमित कर दिया कि गौडीय मत अवैदिक है । इस शका के समाधान वे लिए 
जयपुर मे विभिन्न मतो के आचार्यों एवं विद्वानों को थुलाया गया । आचार्य 
विद्याभूषण मे बड़ी विद्वत्ता बे साथ गौडीय मत एवं परकीयावाद को बेदानुबूल 
सिद्ध किया और उसके साक्ष्य में अपने दर्शन वो प्रस्तुत किया। इस प्रकार 
विद्वत्मभा को निरुत्तर कर उन्होने गोडीय वैष्णद सम्प्रदाय की गरिमा को 
प्रतिष्ठित किया । गछता में उन्होने गोपाल मन्दिर को स्थापित किया जो वि 
आज भी उनकी पुण्य स्मृति को जीवित बनाये हुए है । 

इस प्रकार चैतन्य मत की यह परम्परा परिपुप्ट होती हुई आगे बढी । 
किन्तु १९वो शती ई० में उसमे कुछ क्षीणता तथा शिथिल्ता आई। उसका 
कारण सम्प्रदाय वे एक वर्य की आचारहीनता थी । यद्यवि आचार्य वीरचन्द 
ने सम्प्रदाय में वैरागी तथा वैरागिनियों ने प्रवेश की अनुमति दे दी थी, साथ 
ही आचार के बडे नियमों वे पालन वा भी निर्देश वर दिया था, किन्तु 
उसके बाद वैरागी-वैरागिनियों के आगमन से अनुश्यासन तथा नियमों का पद्ष 
शिथिल होता गया और उसके कारण चारित्रिक दोपो का प्रभाव बढता गया । 
उससे समाज में सम्प्रदाय की उदाच परम्पराएँ सन्देह एवं अनिष्ठा की दृष्टि 
से देखी जाने छगी। इस सम्प्रदाय की छोकप्रियता को जानकर खाने पीने 
तथा मौज उडाने की इच्छा से हजारोंशाक्त तथा बौद्ध उसमे दीक्षित हुए । 


चेंतन्य मत था योडोय सम्प्रदाय डर५ 


उनके कारण सम्प्रदाय की छोक्व्रियता एवं पवित्रता कम हो गईं। ज्यो ज्यो 
समय बीठता गया, इस सम्प्रदाय मे साधुओं को कमी होती गई और वर्तेम्ात 
में यह सख्या नगण्य-सी हो गई ॥ 

इस सम्प्रदाय के परवर्तों गुद्थो ने परम्परा से हटकर भाचारों के कुछ 
नये नियम बनाये, जिनमें स्वार्यपरता, पक्षणाव और स्वेच्छाचार को प्रमुखता 
दी गई। इन नियमों के अन्तर्मेत सम्प्रति सम्प्रदाय के शुुओ द्वारा शिप्यो के 
प्रति अनेक प्रकार के अत्यानारों तथां दण्डित करने की बाते समाज में फछतो 
जा रही हैं । सम्मदाय के इन झत्तराधिकारियों की स्वार्थपरता के बावजूद 
आज भी समस्त भारत भे, विद्येष रुप से बंगाल और उडीसा में इस सम्प्रदाय 
का विद्येष प्रचार है 


सम्प्रदाय को शाखाएँ 


१९वी शतो के रूमभग इस सम्प्रदाय के अनुयायियों मे आचार के निममो 
को छेकर प्रमुख दो वर्ग वर गये और उनको भी बनेक शाखाएँ हुईं। 
सम्प्रदाय की गरोस्व्रामी, एहस्थ, वैरागा बौर जातवैरागी नाम से चार प्रमुख 
झाखाएँ हुईं / किन्तु उनमे भी समयन्‍्ममय पर मतभेद वढते गये । इत मतम्रेदों 
दे परिणामस्वरूप स्पप्टदायक, बाउल, न्‍्याडा, सहजी, गौरागसेवक, दरदेश, 
कर्ताभक्त ( या बठूंभज ) और राधावल्लभी आदि अनेक शाखाएँ सम्प्रतति 
चैतन्य मत वा भ्रतिनिधित्व कर रही हैं ५ करताभक्त या क तूँंमज के पन्‍्य को 
मानने वाछे हिन्दू तथा मुसढगान, दोनों है । इस पन्‍्प पर इस्लाम का भी 
प्रभाव है। बिन्दु सभी अनुयायी अपने को चैतन्य-मत से जोडते है । 

चैतन्प-मत मी जिन सुघारवादी घामिक शाखाओं का ददय हुआ, उनसे 
“बाउल' गत का भो एक नाम है। इस शाला का उदय वगाल में हुआ भोर 
वही उसका प्रचार-प्रसार भी है। 'बाउल! का बचे है 'विमुक्त!' । इस मत के 
अनुसार समार थे रहते हुए भी मनुष्य को सर्वथा विरपेक्ष एवं उदामीव बना 


रहना चाहिए। निष्काम भाव से कार्य करते रहने में ही मुक्तित्मम हो 
सकता है । 


बाउछ-भत के कोई अपने भन्दिर नहीं हैं। वे मूतिपूजा के विरोधी हैं । 
जाद-पाँत का भेद भाव नही मानते हैं। वे न तो क्ट्टरपन्थी हिन्दू हैं और 
न क्टूरपन्थी मुमलूमान ही। सभी धर्मों के लोग उसमे सम्मिल्ति हो सकते 
हैं। बाउल मतानुयायो बड़े भजनीकू होते हैं। दे गा-गाकर अपने मत का 
प्रचार करते हैं। उनके गोतो थे बगारू के छोक-जीवन का सजीव, वास्त- 
विक एवं मर्मस्पर्शी चित्रण हुआ है । वे सगीत से पारयत होते हैं ओर भगवानु 
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श्रीकृष्ण के भाधुयं भाव के भक्तिगीतो को गाते हैं। गृहस्थ और विरक्त, 
दोनो ही इस मत के अनुयायी है । 

उत्तर भारत की अपेक्षा, जहाँ चैतन्य मत का जन्म तथा सवर्द्धन हुआ, 
बंगाल तथा उडीसा मे वक्त शाखा उपशाखाओं के अनुयायी आज भी न्यूता- 
घिक रूप मे विद्यमान हैं। इन अनेक शाजा-उपशाखाओ के विभाजन के 
कारण सम्प्रदाय की मर्यादा प्रतिष्ठा का उत्कर्ष होने की अपेक्षा अपकर्प ही 
अधिक हुआ । 
साहित्य-निर्माण 

गौडीय वैष्णव सम्प्रदाय का अपना प्रचुर साहित्य है। इस सम्प्रदाय के 
संस्थापक चैतन्य भहाप्रभु यथपि स्वयमेव बड़े विद्वातूु, अलौकिक प्रतिभा- 
सम्पन, झास्त्रज्ञ तथा दर्शन के ज्ञाता थे, तथापि अपने विचारो तथा सिद्धान्तो 
को उन्होंने कमी पग्रन्यविश्वेप भें निवद्ध नहीं किया । उनके द्वारा विरचित 
कोई भी कृति सम्प्रति उपलब्ध नही है। स्वयमेव वे विशुद्ध भक्त मात्र थे 
ओर इसलिए ग्रन्य रचना की अपेक्षा उन्हाने भगवदू-भक्ति को ही अपने जीवन 
का झक्ष्य बनाया । बदे बड़े विर्ुयात बिद्वानू उनके श्षिप्य एवं भनुयायी बने । 
इन्ही विद्वानों एवं तस्ववेत्ताओ द्वारा जिन छृतिया का प्रणयन हुआ, वें ही 
सम्प्रति इस सम्प्रदाय के आचारो तथा सिद्धान्तो के ज्ञान के आधार हैं। 

इस सम्प्रदाय का साहित्य कुछ तो भ्रकाशित हो चुका है और कुछ विभिन्न 
हस्तलेख सत्रहो में अप्रकाधशितावस्था मे ही है। सम्प्रदाय के भादि आचार्य 
चैतन्य, नित्यानन्द जौर अद्वेतानन्द--तीनो ने किसी भी प्रकार की भ्रन्थ रचना 
नही की । चंतन्य महाप्रभु के वाद नित्यानन्द स्वामी और अद्वेतानन्द स्वामी ने 
अपने घर्ममार्ग को व्यावहारिक दुृष्दि से प्रशस्त क्या, उसकी छोक-प्रतिप्ठा 
की । वे दोनो चैतन्य महाप्रभु के शिष्य थे। उनके अतिरिक्त महाप्रभु के छ 
शिप्प और हुए, जिनके नाम थे--रूप ग्रोस्वामी, सनातन गोस्वामी, जोव 
गोस्वामी, रघुनाथ भट्ट रघुनाथदास और गोपाल भट्ट । ये सभी आचार्य एवं 
विद्वान्‌ १६वीं शती में हुए और सभी “गोस्वामी' कहे जाते थे । 

महांप्रभु के उक्त शिष्यों मे रूप गोस्वामी और सनातन गोस्वामी का 
नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है ॥ रूप गोस्वामी ने महा्रभु के जीवन कांछ 
में ही 'विदग्ध भाधव” नामक नाटक की रचना कर अपनी विह्कक्षण प्रतिभा 
का परिचय दिया | यद्यपि उन्होने कुछ मिलाकर लगभग १४ ग्रन्थो कौ रचना 
की थी, तथापि उनमे से “उज्ज्वल नील्मणि! तथा “भक्तिरसामृतमिन्धु” विशेष 
रूप से उल्हेखनीय हैं। पहला ग्रन्य काव्यज्ञाम्त्र पर और दूसरा स्तुतियों का 
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संग्रह है। वाव्यश्ञास्त्रीय क्षेत्र में उनका उज्ज्वल नीयमणि! और गौडीय 
बंष्णव सम्प्रदाय पर “भक्तिस्सामृतमिन्धु” वा बड़ा समान तथा छोम्प्रचछने 
है। थे बहुमुसती प्रतिभा के विद्वान्‌ थे । 
रूप गोस्वामी के भतीजे सनातन गोस्वामी ने सम्प्रदाय पर अनेक ग्रन्थों 
का प्रणयत क्या । उनके प्रत्यों मे 'गीतावकी, 'वेध्यवतोयियी, भगक्‍ता- 
मृत', 'मिद्धान्वमार' और 'हर्टिभक्तिविछास' प्रमुख हैं। ये सभी ग्रन्य सस्कृतत 
में है। उन्होंने रूप गोम्वामी के ग्रल्य “भक्तिरमामृतसिन्धु/ पर हरिभक्ति> 
पिछाम' नाम से एक व्यास्या लिखो। उनके 'भगवतासृत' ग्रन्य की चैतन्य 
सम्प्रदाय में बहुत मान्यता है ॥ इन मस्त ग्रन्थों के अतिरिक्त उन्होंने 'रखमय- 
कलिका! माम से बगठा में भक्तितसम्बस्धी प्रन्य छिज़ा। जीवन के अन्तिम 
दिनों में वे वगालू को छोडकर श्रीकृष्ण की छोछाभूमि पृन्दावन मे आ बसे 
थे। वहां उन्होने उक्त ग्रन्यों का प्रणयन किया । 
इस सम्प्रदाय के ग्रन्थ-निर्माताओं को पराम्परा में तीसरा नाम जीव 
गोस्वामी व है। वे सवावनत गोसबामी और रूप ग्रोस्वामी के धिप्य थे । 
उन्होंने सम्प्रदाय पर अनेक ग्रत्थो या तिर्माण किया । उनके भ्रमुल्ल ग्रन्थों के 
नाम हैं--'ब्र मसन्दर्भ! ( भागवत टीका ), 'पट्कर्म', 'भक्तिसिद्धान्त', गोपाल- 
चम्पू” और 'उपदेशामृत' | इन ग्रन्थों के अतिरिक्त उन्होने रूप गोस्वामी के 
“भक्तिरसामृतसिन्धु' पर भी पाष्डित्यपरर्ण टीका छिल्ली ॥ उतका 'पट्कर्मा 
( छ निवन्ध ) चेतन्य सम्प्रदाय के वेष्णवो का समान्य ग्रन्थ है । 
चेतन्य महात्रभु के प्रमृुज छ शिप्यो मे रघुताथदास का भी एक नाम है। 
उन्होने चंतन्प-मत पर अनेक ग्रन्यों का प्रणयत किया और सम्प्रदाय के 
जाचारो को सुव्यवस्थित रूप दिया। उनका 'मथुरामाहात्म्य/ सम्प्रदाय का 
प्रसिद्ध ग्रन्थ है। उसमे मम्प्रदाय के आधारों एवं नियमो का विस्तार से प्रति- 
पादन किया है । 
चंतन्य सप्णदाय के प्रसिद्ध भक्त-कवि छोचनदास १६वीं झती में हुए, 
जिन्होंने 'चेतत्यमंगल” नामक ग्रत्थ का अणयन किया ! ॥७वीं शी से १८वी 
शी के बीच वगाछ में अनेक गीतकार हुए। उन्होंने अपने भत्तिपूर्ण गीतो 
से एक ओर तो जनता मे च॑तन्य-मत को छोकप्रिय बनाने मे योगदान किया 
और दूसरी ओर वगला के भक्तिन्‍्माहित्य का सवद्धन किया। इस प्रकार के 
गीतकारो में ग्रोविल्ददास, ज्ञानदास, वछरामदांस, यदुनन्दनवास और वीर 
इम्मीर का नाम उल्लेखनोय है। १७वी झती में उल्लिखित नित्यानन्ददास 
का 'प्रेमविलाम' चंतन्य सम्प्रदाय के इतिहास पर प्रथम बार प्रकाश डालने 
वादा महत्त्ववू् ग्रल्य है । इसी १्वी शर्ती से विरचित स्वासी हरिदास का 
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“भरपरी वैराग्य' चंतन्य मत के भत्तो मे बडा लोकप्रिय रहा है। इसी प्रकार 
पृ८वी शती भ नरहरि चक्रवर्ती ने 'भक्तिरत्वाकर' की रचना कर सम्पदाय 
के इतिहास को क्रमवद्ध रूप में व्यवस्थित दिया। यह ग्रन्थ नित्यानन्ददास के 
जेमविछास' की अपेक्षा अधिक विस्तृत तथा सुसगत है 

चैतन्य सम्प्रदाय के प्रौढ दाशंनिक एवं विद्वान वलदेव विद्याभूषण हुए । 
दें रासानन्द महाप्रभु वे प्रशिष्य तथा राधा दामोदर के शिष्य थे। उन्होने 
ब्रह्मसूत्र' पर “गांविन्दभाष्य/! लिखकर गौडीय सम्भपदाय वी स्वतत्र प्रतिष्ठा की 
और अपने विरोधियों का युक्तियुक्त विखण्डन किया। इस ग्रन्य मे गौडीय 
वैष्णव दर्शन के' सिद्धान्तो का विस्तार से प्रतिपांदन किया गया है| 

सस्कृत और बगठा के अतिरिक्त हिन्दी में भी चैतन्य-मत पर अनेक ग्रन्पो 
का निर्माण हुला । नाभादास के “भक्तमाकछ के भ्रस्तिद्ध टीकाकार प्रियादास, 
गो० मनोहरराम के शिष्य थे। उनकी “भक्तिरसवोधिनी' नामक टीका 
सम्प्रदाय से सम्बन्धित है। उतके अम्य ग्रन्थों के नाम है--“रसिकमोहिनी', 
“अनन्यमोहिनी” और “भक्तसुमिरनी' आदि । 

हिन्दी के अन्याम्य बेप्णव कवियों ने भी चेतन्य-मत पर अनेक भक्तिपूर्ण 
रचनाओ वा तिर्माण कर परम्परा को समृद्ध क्या ६ 
सिद्धाग्त-निरूपण 

चैतन्य महाप्रभु ने जिस घममेमार्ग की प्रतिष्ठा की और जन-सामान्य को 
उस पर चलने का निर्देश किया, उसमे सेद्धान्तिक या दाशंनिक निर्देशों एव 
ऊहापोहो की अपेक्षा सामाजिक तथा व्यावहारिक उदारता और सर्व-सामान्य 
द्वारा ग्राह्म भगवान्‌ श्रीइष्ण की भक्ति का उपदेश विहित था। उन्होंने अपने 
धर्म-मत में ऊँच-नीच, घनी-निर्धन, छोटा-बडा, जात-पाँत और वर्ण वर्भ का 
कोई भेदभाव नहीं माता) समानता एवं सत्प्रेणा से जो भक्त उनका 
अनुयायी बनने का इच्छुक हुआ, >उसी को उन्होने दीक्षित किया । उनका मत 
था कि--“भक्ति की विशुद्ध दीपाग्नि मे पडकर जिसके दुर्जातिजन्प दोप भस्म 
हो गये, वह चाण्डाल होने पर भी, उस वेदज्ञ से कही अधिक इल्ध्य है, 
जो भत्तिशुन्य ओर नास्तिक है-- 

ुचितद्भक्तिदीपाग्ति दग्धदुजातिकल्पप + 
स्वपाको5पि वध इल्शाघ्यों न वेदज्ञोईपि नास्ठिक ॥' 

समस्त वँष्णव सम्प्रदायो एव मतो के आचारों प्था सिद्धान्तों का अमु- 
शीलन करने पर कहा जा सकता है कि चैतन्य महाश्रभु द्वारा प्रचल्ति गौडीय 
सम्प्रदाय मे जितनी उदार एवं सावंभौम दृष्टि देखने को मिलती है, उतनी 
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अन्य किसी भी सम्प्रदाय में नही है । उनकी इस उदात्त एवं उदार दृष्टि के 
फ्लस्वरूप हिन्दू-इतर अन्य जाति वर्गों के लोग भी गौड़ोय सम्प्रदाय में 
दीक्षित हुए । इस उदार घर्मदृष्टि के कारण महाप्रभु पर उनके आदोवकों 
ने 'प्रठान वैष्यव! होने का लारोप लगाया नौर हिन्दुत्व की ओट मे उनकी 
निन्‍द्ा एव अवमानना की । किन्तु बह वास्तविक नहीं थी ॥ 

चैतन्य सम्प्रदाय मे भक्तिमार्ग की अपनी विश्ेषताएँ हैं। श्रीकृष्ण उनपे 
एकमाव उपास्य है, जो कि अपने-आप मे पूर्णद्रह्म हैं और ब्रह्मा, विष्णु तथा 
महेण के रूप में जगद्‌ की उत्वत्ति पालन तथा सहार करते हैं। ब्रह्म सगुण 
एवं सविश्ञेष है। यह जगत सत्य है और ब्रह्म का परिणाम है । 


गौडीय वैष्णव सम्प्रदाय के सर्वाधिक भ्ौड विद्वान्‌ आचार्य बलदेव विद्या 
भूषण हुए । उन्होंने इस सम्प्रदाय बे दार्शनिक पक्ष का समर्थ प्रतिपादन विया। 
दे १८वी शी के आरम्भ भे हुए। अपने “गोविन्दभाष्य” मे उन्होंने गौडोय 
वैध्यब मत के दार्श तिक सिद्धान्त अविन्त्य भेदाभेद” का प्रतिष्रादन किया है । 
इस मत के अनुसार ईश्वर तथा आत्मा का सम्बन्ध अचिन्त्य, अर्थात्‌ कल्पना- 
तीत है । यह कहना कठिन है हि ईश्वर तथा आत्मा या प्रकृति का भेद सत्य 
है या भमत्य । उन्होंने यह मिद्ध किया कि ईश्वर खर्वश्क्तिमान तथा जीव, 
जगत्‌ उमकी श्षक्तियाँ हैँ । शक्तिमान औौर शक्ति, दोनो अचिस्य हैं। ब्रह्म त्पा 
जीव, गुण तया गुणी भाव से भिन्नाभिन हैं ॥ ब्रह्मनजीव की इस भिनाभिश्नता 
के कारण ही इस सम्प्रदाय के दार्शनिक मत को 'भेदाणेद! नाम से भो कहा 
गया है। 


आचायें वरुदेव विद्याभूषण न चैतन्य भगवान्‌ को थीकृष्ण का प्रेमावतार 
बताया है और भक्ति द्वारा उसकी श्राप्त करने का उपाय बताया है । उनके 
भतानुसार ब्रह्म परात्पर है, किन्तु जीवों के कल्याण हेतु वह पूर्णावतार, 
अश्ावतार रूप धारण कर अपनी छीलाज का बिस्तार करता है। चंतन्य 
भहाप्रभु उसी का अज्ञावतार है। हरि ( भगवान्‌ ) ही परम ठत्त्व एवं अन्तिम 
सत्य हैं। उनमे पद्‌ ऐश्वर्य विद्यमान हैं-- पूर्णश्री, २ पूर्ण ऐम्वर्य, ३ पूर्ण 
दीये, ४ पूर्ण यज्ञ, ५. पूर्ण जान और ६ पूर्ण बैराग्य ॥ 
सभो वंध्णव सम्प्रदायो की भाँति चैतन्य मत में भी “भागवत! को 
एकमात्र प्रामाणिक प्रन्य मात्रा जाता है। इस मत के बनुयायी “घागवत्त' 
(६ सकन्‍्ध ११, अध्याय १० ) उल्डिलिंत इस भगवद्गधाणी को अपना आधार 
मानते हैं। उसमे कहा गया है-- कर, तपस्या, ज्ञान, चैराग्य, योग और 
अम्याम्य शुभानुष्ठानों द्वारा जिस्र फल की प्राप्ति नहीं होती, उसे भेरे भक्त, 
रट भा० 
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भक्तियोग के अनुष्ठान द्वारा महज ही प्राप्त कर लेते है। यदि वे चाहे तो स्वर्ग, 
मुक्ति और मेरा वैकुण्ठघाम भी ध्राप्त कर सकते है ॥/ 

अतः भक्ति को ही भगवान्‌ ने मोक्ष का उत्तम माधन बताया है। ज्ञान 
और वैराग्य तो उसके सहायक है, साधन हैं। भक्ति माध्य है और वहीं 
एकमान भगवत्य्राप्ति वा रदय है। भक्ति द्वारा भगवान्‌ से सम्बन्ध स्थापित 
करके मुक्ति छाभ प्राप्त किया जा सकता है। भक्ति के वहाँ पाँच प्रवार वताये 
गये हैं--१, शान्त, २. दास्य, ३. सरय, ४ वात्सल्य और ५ माधुयें | सनक- 
सनकादि पुरातन ऋषि-मुनियों ने जिस भाव से भगवानु वी आराधना" 
उपासना की, उस भाव को शान्त' कहा गया है। साधारण जन जिस भाव से 
भगवदाराधन करते है, उस भाव को दास्य” कहते है। अजुन तथा भीम 
आदि ने इसी भाव से भगवान्‌ को प्राप्त क्या था। सखावतु समभाव से 
भगवस्प्राप्ति के लिए जो आराधन किया जाता है, उस भाव को 'सख्य' बहते 
है । माता पिता का अपनी सन्‍्तान के लिए जो स्नेह भाव होता है, उस भाव 
को 'वात्सल्य' कहते है। मन्‍्द और यश्चयोदा ने इसी भाव से श्रीकृष्ण को प्राम 
किया था । राधा आदि ग्रोपागनाओं ने जिस भाव से श्रीकृष्ण की आराधना- 
उपासता-सेवा की थी, उम्र भाव को “माधुय' कहते हैं ॥ यह माधुर्य-भाव ही 
पचधा भ्रक्ति का सर्वोत्कृष्ट खाधन है और इसी भाव से चैतन्य महाप्रभु ने 
अग्रवत्‌ सान्निध्य प्राप्त किया था । 

इस प्रकार गौडीय वैष्णव सम्प्रदाय में माधुय-भाव से भक्ति की अन्तिम 
परिणति बताई गई है। वल्ठभाषचाये के पुष्टिमार्य में भी माधुय-भाव को 
भक्ति का सर्वोत्कृूष्ट साधन बताया यया है। किन्तु चंतत्य के माधुय-भाव 
और वल्लभ के माधुर्य-भाव ये अन्तर है। वल्लभ सम्प्रदाय में माथुये-माव 
की भक्ति के लिए अप्टप्रकारी सेवा का तियस बताया गया है । वह चैतन्य 
सम्प्रदाय मे नहीं है । हरिनाम स्मरण एवं सवीर्तेत ही इस सम्पदाय के 
अमुयायियों की 'माधुर्य भाव भक्ति! है । 

“हरेनमि हरेनम हरेनमिव केवलम्‌ ।' 

श्रीकृष्ण का सात्निध्य प्राप्त करनेवाली श्रीराधा आदि प्रजागनाओं ने 
जिस माधुयं-भाव-भक्ति को सबछ बनाया था, चेंतन्य ने भी वेवछ हरिनाम 
स्मरण एवं सकोतन द्वारा हो भगवान्‌ का सान्निध्य प्राप्त किया। चंतत्य 
महाप्रभु हरिनाम की रट छगाते हुए बावलों की भाँति अपने परम आराध्य 
की खोज में भटकते फिरते रहे । 

सहाप्रभु के बाद उनके अनुयायी भक्तजन जयदेव, विद्यापति और चण्डी 
दाख के पदों को याकर सयर में निकरते दे और हरिनाम का सकीतेन करके 


चैतन्यमत या गोडीय सम्प्रदाय ड्रप 


अपने आराध्य की खोज करते थे। उन्ही चैतन्य भक्तो द्वारा “नगर सवीतंन' 
की परम्परा स्थाप्रित हुईं। ये भक्तजन राधा-इृष्ण के कीतेन-गीत इस 
तन्मयता से गाते थे कि सुनने वाले आत्मविभोर होकर आँसू बहाने छग जाते 
ये) इस नगर सकीर्तन' के बारण चेतन्य-मत का व्यापक प्रचार-प्रसार हुआ | 
बाद के अनेक धामिक पत्थो ने अपने मत के प्रचार के लिए प्तामूहिक “नगर 
सकीर्तेन! का अनुसरण क्रिया 

भक्त में भक्तिभाव की जादुरता तो होनी ही चाहिए, माय ही चारित्रिक 
सदगुणों की मम्पन्नता भी होनी चाहिए। भक्त को निल्मि, निप्काम, सत्सगी, 
श्रद्धालु और-शम-दमादि गुणों से युक्त होना चाहिए। ऐसे गुण-मम्पन्न भक्त के 
हृदय भे ही ब्रह्म जिज्ञासा का उदय होता है और माघुय-भाव से भक्तिपरायण 
होकर वह परम गति मोक्ष का अधिकारी बनता है । 


महाप्रभु चैतन्य ऐसे ही भक्त थे ॥ उन्होंने राघा-इृष्ण की क्‍या को अपने 
जीवन की आराधता एवं अभिव्यक्ति का एकमात्र साधन बताया। प्तामान्यत, 
समस्त बैंप्णव समाज में और विद्येप रूप से वगाल तथा बगला माहित्य में 
चैतन्य वी भत्तिप्रवणता को व्यापक रूप से अपनाया यया । 


महाप्रभु द्वारा प्रवतित गौड़ीय वैष्णव मत में मुक्ति के दो भेद माने गये 
हैं--ऐश्वर्यलाभ ( स्वयंप्राप्ति) और वंकुष्टदास | जो भक्त, या उपासक 
अपने मत्कर्मों द्वारा वैवु ण्ठघाम प्राप्त १रता है, उन्हें पुन आवागमन के चक्र मे 
नहीं पडना पडता ॥ बे सालोक्‍्य, सामीष्य, साथुज्य और सारष्य---इस चतुविध 
मुक्ति का छाभ प्राप्त कर वेकुण्ठ का अक्षय, जखण्ड सुखोपभोग करते हैं। 3] 
मन्दिरों का निर्माण 


चेतन्य सम्प्रदाय की भव्य एव इल्ाघ्य परम्परा के स्मारक उसके वहुसंख्यक 
एव विद्या मन्दिर हैं। ये मन्दिर इतने दर्शनीय हैं कि उनके द्वारा भारत में 
इस मत के सर्वागीण प्रभाव का पता चढता है । वस्तुत जिस पस्मय भहाप्रभु 
चैतन्य का आविर्भाव हुआ, और उनके प्रभाव से घर्मप्राण जनता ने अपने 
इधष्टदेव के मन्दिरों के निर्माण का कार्य प्रारम्भ किया, उस समय भारत पर 
इस्लाम धर्म का दासन था। अक्वर, बाबर तथा हुमायूं जैसे धामिक, सहिष्णु 
वादशाहो के शासत-काछ में मन्दिरों का व्यापक रूप से निर्माण हुआ। 
गोस्वाप्ती आघार्यी ने विज्येष रूप से इन्दावन में सम्प्रदाय के मन्दिरों का 
निर्माण कराया। न केवल मुगल शाहँयाहो का, अपितु राजपूत राजाओ के 
योगदान से भी मसन्दिरों के निर्माण को प्रस्म्परा एवं निष्ठा को बल्ू मिला । 
सवाई मानसिह तथा महाराजा जयसिंह जैसे ध्मवीर एवं साहित्य-कलछा के 
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सरक्षक शासको ने वैष्णव आचार्यों की इच्छाओ के अनुरूप मन्दिरों के निर्माण 
मे विद्येप रुचि ली । 

चैतन्य सम्प्रदाय के मन्दिरों मे मुख्यता राधा-कृष्ण की मूतियों की है। 
कुछ मन्दिरों में राघा-हृष्ण की मूर्तियों के अतिरिक्त चैतन्य महाप्रभु, अद्वतानन्द 
और नित्यानन्द की सृत्तियाँ भी स्थापित हैं। उनकी पुजा भें नियमित रूप से 
सकीर्तेत होता है । व्यक्तिगत घरो मे भी सकीर्तेत का आयोजन होता है । 
प्रमुख गदियाँ 

चैतन्य सम्प्रदाय के अनुयाय्रियों की प्रमुख गदियाँ दबद्वीप ( नदिया ), 
मथुरा, दुन्दावन और थ्रीहट्टपुरी में स्थित हैं ॥ सवद्वीप धाम बंगाल था प्रमिद 
तीर एवं विद्या-केन्द्र है । चेंतग्य महाप्रभु वी जन्मभुमि होने के कारण समस्त 
गौडीय वैष्णवा वा यह सबसे वडा तीर्थ है । वैष्णव समाज ने समागस का भी 
यह प्रसिद्ध धर्मेस्थात है । यहाँ पर अनेक घमंशालाएँ और मन्दिर हैं। बुछ 
मन्दिर अत्यन्त दर्शनीय हैं । 
आचार-परम्परा 

गौड़ीय वैष्णव धर्मानुयायियों की अपनी अलग आाचार-परम्पराएँ हैं। 
अविवाहित ब्रह्मचारी और साधु सनन्‍्यामी, शहस्वी आदि सभी क्षेत्रों के लोग 
उसके अनुयायी हैं! किस्लु ग्रषद प्राप्त करने के अधिकारी केवल ग्ृहस्थ 
( गुनाई ) ही द्ोते है। गुरुपद बरण करते समय दीक्षा दी जाती है। जो 
वैराग्य या सन्‍्यास घारण कर दीक्षा प्राप्त बरते हैं, उनका पहले मुण्डन किया 
जाता है और उन्हे कठिसूच, कोपीन, वद़्वासि, ठिलिक, मुद्रा, जपपात्र, 
जपमाला और त्रिं कण्डिका देकर दीक्षित किया जाता है। उनके आचार में 
पटिनिष्ठता, प्रवित्रता और संदाचरण आदि पर विशेष बल द्विया जाता है) 
अधिकतर अनुयायी य्हस्थ होते हैं! जब गृहस्थ थिष्यो के घर विवाह होते हैं 
तो उस समय आदिम तीन प्रभुओ ( चैदन्य, नित्यानन्द और द्रैतानन्द ) को 
बवेय दान किया जाता है । नववघु को माला ( कणष्ठी ) और सिन्दूर दिया 
जाता है। प्रतिदान के रूप मे ग्रुढ को उपहार तथा दक्षिणा आदि से समानित 
क्रिया फाता है । 

इस सम्धदाय के सभी अनुयायी गोपीचन्दन को खड़ा तिटक धारण 
करते हैं और शरीर के द्वादशागो पर राधा-दृप्ण का नामांकन करते हूँ। 
जपमाला पहनते हैं । 


राधावत्लभ सम्प्रदाय 


मध्ययुणीन देप्पद धर्म को जो अनेक शालाएँ प्रत्राश में आईं, उनमे 
'राधावल्ूभ सम्प्रदाय! वा भी एश नाम है। इस सम्प्रदाय के प्रेरणा-ल्ोत 
माष्वमत और चं॑तन्य मत हैं। राधा-कृष्ण की भक्ति एवं उपासना के विभिन्न 
रूपो का आधार बताकर अनेब' सम्प्रदाय-प्रवतेक आचारयों ने अपने-अपने अछूग 
मत प्रचक्धित किये । कसी ने सल्यभाद नी भक्ति को अपनाया, तो किसी ने 
दाग्पत्य-भक्ति को अपना आधार बनवाया ओर किसी ने रसमय माधुर्य एव 
प्रेमपरक स्वरूप की उपासना की । भक्ति और उपाप्तना के य विभिन्न मार्ये 
एक हो परम ल्थ्य भगवान्‌ को कृपा को प्राप्त बरने के हैं । 


राघा-हंप्ण की अनन्त दिव्य लील्यओ की क्रीडाभूमि द्रजमण्डल रहा है । 
भारत के सभी अचलो क्यों धर्मप्राण जतता और धर्म-प्रवर्तेकक आचार्यों एव 
विद्वानों ने श्जमण्डल मे आकर ही अपने इष्ट को पूर्ण॑ता प्राप्त वी । ब्रजमण्डल 
में भी इन्दावन को ही सभी धर्माचायोंवे जपना साधना-केस्द्र बताया लौर 
अपने-अपने मतो तथा छिद्धान्तों के अनुरूप उपास्यदेवो की मूर्तियाँ स्थापित की 
और ऊनक्ते लिए विज्ञाल मन्दिरों का निर्माण क्या । 


राघावल्ल्भ सम्प्रदाय के सस्पापक भक्तक॒वि स्वामी हितहरिवश ने 
इन्दावन को अपनो साधता-भूमि बनाकर वहीं विज्ञाक मन्दिर की स्पापना 
की और अपने इष्टदेव राषा-कृष्ण को च्रतिप्लित किया । उन्होंने अपने मठ में 
विशिष्द आाचार-प्रक्रियाओ का समावेश न कर उसे सर्वग्राधारण के लिए 
उन्मुक्त रखा । स्वामीजी वस्तुत' एक सदुगृहस्प ये जोर उनके मत से भगव- 
स्ाप्ति के किए गृहत्याग एवं पेराग्य धारण कर विरत्तो की भाँति विचरण 
करना अभिप्नेत नहोंया। मनुष्यमात्र के हृदय में जब भी, जिस समय 
भगदान्‌ की दिव्य भक्ति का उदय हो जाये, तभी वह भगवान्‌ की दया-कृपा 
का अधिकारी बन जाता है। उनके मत से छोकिक क्िया कलापों मे एरनिप्ठ 
एवं आश्यावान्‌ बने रह कर भी अलोकिर प्रवाद्य को प्राप्त विया जा सकता 
है । पुष्पकमों के फलोदय से मनुष्य के हृदय में भक्ति का उदप होता है और 
जतन्त समृद्धिपो एव परम सुद्ध को प्रदात्री खोराघाजी के चरणों मे सर्वेस्व 
समर्षेघ कर देने से भक्त को सहज ही में बहू आतन्दलोक प्राप्त हो जाता है, 
जहाँ अपनी अनन्त झक्ति थोराघा के साथ श्रीकृष्ण दिराजमान हैं। 


ड्३्८ मारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 
हितहरिवंध 

गोस्वामी हितहूरिव्य का जन्म सहारनपुर जिछे ( उत्तरप्रदेश ) के अन्त- 
गत देववन ( या देववन्द ) नगर में १५५९ वि० ( १५०२ ३० ) को हुमा 
था। उनकी आरम्मिक शिक्षा-दीक्षा अपने पैतृक स्थान पर ही सम्पत हुई ॥ 
जव वे सो”ह वर्ष के थे, उनका विवाह रुविमणी देवी से हुआ ॥ उससे उन्हें 
एक बन्‍्या और तीन पुत्र उत्तनज हुए । तीस वर्ष की अवस्था में वे अस्त प्रेरणा 
से द्रजयात्रा को गये। जब वे घिरयावरू गाँव में गये, तो एक घर्मंपरायण 
ब्राह्मण आत्मदेव ने हरिवशजी दे साथ अपनी दो कल्याओ का विवाह करे 
का आग्रह किया | कहा जाता है कि इस विवाह ने सम्बन्ध में आत्मदेव और 
हृरिवश्चजी को एक स्वप्न हुआ। दिव्य प्रेरणा से प्रेरित होकर हरिवशदी ने 
दोनो कन्याओं के साथ विवाह कर लिया बौर उन्हें साय लेकर ये दन्दावन 
पहुँचे । उनकी मघुर वाणी और दिव्य शरीर पर मुग्य होकर जवता उनकी 
ओर आकपित होने लगी ! उनके महनीय व्यक्तित्व की ख्याति निरन्तर पँटती 
गई। थे स्थाई रूप से इन्दावन मे ही वस गये । 


इन्दावन के चातावरण में उनका मत भगवसद्येम में रम गया। उन्होंने 
मातसरोवर, वीवेट, सेवाकुज और रामसण्डल वामक ब्रजेमण्डल के चार्रो 
स्थातों में भगवान्‌ की रीटाओं का आयोजन किया । १५९१ वि० ( १५३४ 
ई० ) को उन्होंने सेवाकुज में अपने उप्रास्यदेव का विग्र स्थापित किया कौर 
“राधावल्लभ सम्प्रदाय!” के नाम से वैष्णव धर्म वी एक नई शाखा की स्थापना 
की। उन्होंने मापुये-मक्ति का पुतदत्यात किया और अपने मत की चई 
उपासना-पद्धति प्रचटित वी । 


प्रन्य-निर्माण 


गोस्वामी हितहरिवश एक आचार्य व्या दार्शनिक होने की अपक्षा एक 
भक्त थे । उनकी इृतियाँ उनके आचार्येत्व की अपेशा भत्तहददय की भाव" 
विह्लतता को अधिक प्रकट बरती हैं। वे मस्कृत तथा ब्रज़भाषा के निपुण 
विद्वान थे । “राधासुधानिधि! और “यमुनाष्टक' नाम से उन्हान सस्दत मं दो 
कृतियों का प्रघयत किया । उनक अतिरिक्त हितचौरामी” और स्फुटबाणी' 
उनकी दो क्ृततियाँ ब्रतभाषा की हैं। अपनी इन कृतियों में उन्होंने श्रीराधा की 
भनक्तवत्मछता का गभीर गुणयान क्या। उन्हीं कौ उपासना-आराधना को 
अपने जीवन का अपरिद्वायें अग बनाया ॥ स्वामीत्री द्वारा विरचित उक्त 
कृतियाँ ही इस सम्प्रदाय का एकमात्र साहित्य है ॥ 


राधावललम सम्प्रदाय ड३५ 


छिद्धान्त-निरूपण 

भक्तप्रदर हितहरिवश्ञ ने अन्य सम्प्रदाय के आचार्यों तथा तत्त्ववेत्ताओ 
को भाँति न तो प्रस्थाननथी पर भाष्य लिखा और न किमी दाशनिक सिद्धान्त 
या वाद का प्रतिपादत किया / उनका अभिमत था कि ईश्वर प्राप्ति के लिए 
देराग्य धारण या शृहत्याथ की आवश्यकता नही है। एक सदगृहस्यथ वा जीवन 
बिताते हुए अपने आराध्य की कृपा प्राप्त को जा सकती है । इसीलिए उन्होंने 
गृहस्थाश्रम को नहीं छोड़ा । प्राथिव दाम्पत्य प्रेम को अपाधिव दाम्पत्प प्रेम में 
प्रिणत करके भव-वन्धना का उन्मूलन जिया जा सकता है और उपास्यदेव 
का सात्िध्य प्राप्त किया जा सकता है । 


उन्होंने जिस उपासना-पद्धति वो प्रयद्धित जिया, वह अन्य दँष्णय मतों से 
सर्वधा भिन है। वे म्राषु्येप्रायना क अनुयायी थे । उतपरे सत्ानुसार श्रेमतरव 
या 'हिलतत्त्व” ही सर्वोपरि है॥ यह्‌ प्रेम या हित' ही जीवात्मा को परम 
आरा9्य का स्लाजिष्य प्राप्त कराता है। राघा-हृष्ण की उपासना या भक्ति का 
यही प्रेममागें एकमात्र सर्वोत्तम उपाय है। उनकी इप्टदेवी श्रीराघा हैं, जो 
कि श्रीकृष्ण की सहचरी होते हुए भी अपनी मद्िमा में महीयसी एवं 
सर्वोपरि हैँ । 

राषावल्ल्प्न मम्प्रैदाय वस्तुत प्रेममार्गी सत है । हितहुरिव्ध ने इस प्रेम 
मार्ग को सरल्तम तथा सर्वोत्तम कहा है॥ आरम्भ मे उन्होने माध्व तथा 
निम्बा्क मत का ग्रभीरता से अनुसरण तथा अनुश्यीलस क्रिया और अन्त में 
श्रीराघा को उपासना का अत्यन्त सरल मारे खोज निकाछा । उन्होंने राधाजी 
को श्रीह़ष्ण से उच्च स्थान दिया और राधाजो की पूजा उपासना से श्रोनृष्ण 
की कृपा ध्रास्त करने का नया दृष्टिकोण स्थापित क्या । उनके राधावल्डम 
मत के अनुसार श्रीकृष्ण, श्रीराघा के दास या सेवक हैं। श्रीकृष्ण ससार की 
सुरक्षा का काये करते हैं, उसका सघालन करते हैं, जब कि राघारानी बैठे- 
वैडे मदिद का कार्य करती हैं । शघारानी हो एकमात्र महाशक्ति हैं, श्रीकृष्ण 
जिनके अनुवर्ती हैं। जगतु को सृष्टि, स्थिति और लय भे वही महाद्यक्ति भूल 
रूप म अयिप्ठित हैं । 

इस सम्प्रदाय में प्रेम को ही भक्ति का एकमात्र सूलाथार माना गया है। 
इस सम्प्रदाय के अनुसार अनस्त भावों तथा अनन्त रूपो मे नित्य क्रीडा करने 
वाला प्रेम ही परात्पर तत्त्व है। वहाँ न तो मुबित को कोई स्थान दिया गया 
है, और न उत्तकी कामना की गई है। सहचरी ( जीवात्मा ) का नित्य 
विहार-दर्शव ही उपास्य भाव है, जिसकी प्राप्ति का साधन प्रेम है। नित्य 


४० भारतोय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


विहार-लीला मे कृष्ण, राघा, सहचरी और दन्दावन, ये चार तत्त्व हैं। उन्हीं 
का सायुज्य सम्बन्ध ही प्रेम है। प्रेम मे नित्य मिलन और विरह की विभिन्न 
परिस्थितियों को हितहरिवश ने चक्रवा-चेकवी के प्रणय-सम्बन्ध द्वारा स्पष्ट 
किया है । राधा स्वय आनन्दस्वरूप नित्य भाव हैं। वही उपासना आराधना, 
पूजा प्रतिष्ठा की एक एक मात्र अधिकारिणी हैं । 

इस प्रकार वैष्णव सम्प्रदाय की परम्परा में “राधावल्‍ूूभ भत' के नाम से 
नये प्रेमसार्गी पत्थ की स्थापना कर गोस्वामी हितहरिवश्य ने राधा-भक्ति का 
नया रूप प्रस्तुत किया | केवलछ ५० वर्षे की अल्पायु प्राप्त कर १६०९ वि० 
( १५५२ ई० ) भे उन्होंने इन्दावन मे ही शरीर त्याग किया । 
परम्परा का प्रवर्तन 

स्वामी हितहरिवश अपने सम्प्रदाय के एकमात्र सस्थापक एव प्रवर्तक भी 
थे । उनके बाद भी यद्यप्ति यह मत लगभग १८वीं शती तक बना रहा, किन्तु 
उसका वैभव-काक उनके शरोर-त्याग के बाद ही क्षीण होता गया । स्वामीजी 
के बाद राधावल्‍्ूभ सम्प्रदाय के अनुयायियों मे हरिराम व्यास, दामोदरदास 
( सेवक कवि ) और ध्ुवदास का नाम प्रमुख है। 

हरिराम व्यास का जत्म सनाढथ क्राह्मप वश में १९६७ बि० को ओडछा 
( मध्यश्रदेश ) मे हुआ था। उतके पिता का नाम सुखोमन शुक्ल था। 
ओडछा-नरेश मधुकरशाह के वे दीक्षा गुरु थे । पिता के वैष्णव ससस्‍्कारो का 
प्रभाव हरिराम व्यास पर भी पड़ा ओर युवावस्या में ही वे राघा कृष्ण की 
भक्ति में विभोर होकर इन्दावन मे आकर बस गये थे। उस समय इन्दावन मे 
हितहरिवश के नाम का बडा प्रचार था। हरिराम व्यास उनके सम्पर्क मे गये 
और उनके देवोपम प्रभाव से राघावललभ सम्प्रदाय मे सम्मिलित हो घये । वे 
नित्य किशोर श्रीकृष्ण और नित्य किशोरी थ्रीराधा के लोछागायन मे इतने 
तल्लीन हुए कि घर-बार का स्मरण ही नही रहा । ओडछा नरेश के बार-वार 
के आग्रह पर भी ये इन्दावन को छोडने के ल्ए तैयार नही हुए । 

जिन दिनो स्वामी हितहरिवश राधाभाव की प्रेमपरक भक्ति के प्रचार 
में तत्लीन थे, उन्ही दिनो चेतय सम्प्रदाय के प्रश्यात विद्वान एव दाशैनिक 
रूप गोस्वामी और सनातन ग्रोस्वामी बृन्दावन से थे। हरिराम ब्यासने 
उनसे भी सम्पर्क स्थापित किया और वे उनके सत्सग में भी सम्मिलित 
होते रहे । 

हरिराम व्यास का धामिक दृष्टिकोण उदार एव व्यापक था। दार्शनिक 
मतभेदो से दर रहकर ये राधावल्लभीय मत की नित्यविहारलौल्‍्ाओ के 


राधावल्डम सम्प्रदाय डर 


प्रचार-प्रसार मे ऊगे रहे | उनकी बाणी में सधुरता एवं भाव विद्धुता थी । 
उन्होंने राघा-कृष्ण की श्वगारमग्री नित्यक्तीछाओ का गुणबात किया । 

उनकी लिपी भक्तिपुर्ण रचनाओं का सग्रह “व्यासवाणी' के नाम से 
प्रप्तिद् है। वे. एक भक्त होते के साथ-साथ उच्च कोलि वे कवि भी ये। 
*राघावल्लभ सम्प्रदाय” के उत्पान के लिए उन्होने आजीवन कार्य क्या और 
इसीलिए 'हरित्रय' भे उनको सम्प्रदाय का रामानजनवक पद प्राप्त हुआ । 

भगवान का सजत-कीतेन करते हुए और सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा को बढाते 
हुए १२२ वर्ष की रूम्वी आयु विताकर उन्होंने १६८९ वि० मे इृन्दावन में 
धरीर-त्याग किया। 


आाचार-पद्धति 


राषावल्लभ राम्प्रदाय वी आधार प्रक्रिया भाष्व तथा चंतन्य सम्प्रदायो 
से मिलतो-जुठती है। किन्तु कुछ बातो में भिश्नता भी है। इस सम्प्रदाय के 
आचारो में पहली बात तो यह देखने को मिलती है कि उनमे मन्दिरो मे राधा 
का विग्रहू कृष्ण के साथ नहीं दिखाया गया है॥ शृष्ण के वामभाग में चस्म- 
निभित गद्दी के ऊपर स्वणंपत्र पर “थीराधा' शब्द का उल्लेख होता है। इसे 
सम्प्रदाय में गद्दी-सेवा कहा जाता है । 

राधावल्छभ सम्प्रदाय के अनुयायी नारिका भाग से ऊछ्वें जिपुटी तक 
गोपीचन्दन की तिलक-रचना करते है और उप्तके बीच मे यादी बिन्दु भकित 
करते हैं। स्रीघो ऊध्वें रेखाएं श्रीकृष्प की और काली बिन्दु श्रीराधा की 
प्रतीक है । 

यद्यपि इस सम्प्रदाय का उद्गम द्न्दावने में हुआ, तथापि कालास्तर मे 
वह देश के अनेक अचलो मे प्रचारित हुआ। सम्प्रदाय का सबसे बडा एवं 
भव्य राघादल्‍्लभ भगवान्‌ का मन्दिर दुन्दावन में है। किन्तु उसके अनुयायी 
ग्रुजरात, मध्यप्रदेश तथा राजस्थान आदि के दवराघछों तक फैे हुए है । 
वहाँ पर उनके अपने सम्प्रदाय के मन्दिर भी हैं । 





मीराबाई 


मध्ययुगीन कृष्णभक्तो में मीराबाई का भी एक नाम है। यद्यपि उन्होने 
अपना कोई सम्प्रदाय प्रचलित नही किया, तथापि कृष्णभक्ति की परम्परा में 
उनका नाम ही एक सम्प्रदाय के रूप में सपूजित है। श्रीकृष्ण के चरणों में 
सर्वेस्व समपित कर देने वाले भक्तजनों मे प्रेमवियोगिनी मौराढाई का नाम 
समस्त हिन्दू समाज मे, और विज्येप रूप से हिन्दी श्राहित्य के भक्तियुग में 
बडे समात के साथ स्मरण किया जादा है! ग्रेडवा ( राजस्थान ) के रादौर 
परिवार में १५५५ वि० में उनका जम हुआ । उनके पिता कया नाम 
रतनसिंह था। उदयपुर के राणा साया के ज्येट्ठ पुत्र राणा भोजराज वे साथ 
१५७३ वि० में उनका विवाह हुआ या । 


बाल्यावस्था से ही वे धार्मिक प्रदृत्ति वी थी, और स्वत ही जन्मत 
उनके अन्त करण मे श्रीकृष्ण बी भक्ति का उदय हो चुका था । दाम्पत्य जीवन 
में रहते हुए भी वे उससे सर्वथा उदासीन रहा करती थी। साधु-सन्तो, भक्त- 
अजनीको के सत्सग ससगग मे रहना उनको अधिक पसन्द था) भगवत्प्रेम मे 
बाधक लछोकछाज को एक आडम्वर एवं अवरोध मानकर उन्होंने उनका 
परित्याग कर दिया था और श्रीकृष्ण की मूर्ति के आगे भाव-विभोर होकर 
नाचमे-गाने लगती थी ॥ उनके पति और स्वजनों ने उन्हे इस प्रकार के 
अमर्यादित आचरणों को करने से वाधित किया ) किन्तु उन पर इस प्रकार 
की बातो का कोई असर ने हुआ । उतकी जीवन छीला समाप्त करने के लिए 
उन्हे विप दिया गया और विपधर से डेंसवाने का प्रयास किया गया, किस्तु 
भगवत्कपा से विप अमृत बन गया और विपधर मे भगवान्‌ की मूर्ति का 
रूप धारण कर छिया । 


१५७५ वि० म वे विधवा हो गईं । परिवार जनो द्वारा निरन्तर विरोध 
तथा अपमान क्ये जाने के कारण उन्होने राजमहल का परित्याग कर दिया 
और श्रीकृष्ण को छोलाभुमि बृन्दावन मे जा पहुँची। वहाँ भक्तजनों के 
बीच उनका बडा समान हुआ । इन्दावन से वे द्वारका पहुँची । वहाँ श्रीरण- 
छोडजी के मन्दिर मे पैरो में घुघरू बाँध और हाथो मे करताल लेकर 
श्रीकृष्ण के ध्यान मे तल्‍लीन होकर गाने नाचने छंगी। दृन्दावन में ही वे 
१६०३ वि० को कृष्णछोकवासी हुईं । 


मौराबाई डरे 


ग्रव्य-निर्माण 

भीराबाई भीहष्ण की परम भक्त थी। कबीर, मृरदास आदि सन्‍्तो वी 
भाँति न तो उन्होने किसी ग्रन्थ का निर्माण किया और न कवि की दृष्टि से 
कुछ लिखा ॥ वे भक्ति की भावधारा मे विभोर होकर जो कुछ कहती गई, 
बह स्वत ही लोक प्रचारित होता गया, और बाद मे भक्तजनो द्वारा उनके 
भजनो या पदो का सप्रह किया गयधा। आधुनिक विद्वानों ने मीरावाई के 
नाम से उसको चार कृतिपो का उल्लेख किया है, जिनके नाम हैं---'नरसीजी 
का मायरा', “गीतगोविन्दटीका' “रामगोविन्द! और “राग सोरढ' । 


प्िद्धाल्त-निरूपण 


मोराबाई उदार, सहिष्णु एव मर्यादित ध'मिक प्रद्धतत्ति वी भक्त थी 
श्रीकृष्ण के प्रति उनको भक्ति की आतुरता वल्लभाचाय के पुष्टिमार्गीय 
भक्ति भावना की अपेक्षा कबौर की हनिर्युण भावना से अधिक तारतम्य एवं 
निकटता रखती है। दोनो की भक्ति-भावना से अस्तर यह है कि मौराबाई 
मूर्तिपुजक थी, जब कि कवोरदास मूतिपूजा विरोधी थे। ग्रही कारण है वि 
मीराबाई ने स्वामी रामानन्द के शिप्य और अपने ग्रुस्भाई सन्त रैदास को 
गुरु रूप मे वरण किया तथा उतकी वाणी को आध्यात्मिक प्रेरणा का आधार 
बनाया। यही कारण है कि मौरा की भक्ति निर्गुण भावना का प्रभाव है। 
उनकी सगुण भावना में भी वस्तुत निर्णुण या गुणातीत के ही दर्शन होते हैं । 
उसने वहलभ अनुयाग्रियों को भाँति कृष्ण की लीढाओ का नहीं; अपितु 
अपनी अनुभूतियों का, अपने अन्तरतम की द्धत्तियों का बखात किया । सब्त 
रैदास ने राम का नाम लेकर जो भावोदुगार प्रकट किये है, वे ही भावो- 
दुगार मीरा ने क्रोकृष्ण के छिए प्रकट किये हैं । उसने निर्बृण भक्तो थी भाँति 
प्रेपछक्षणा भक्ति का आश्रय छिया। उसकी भक्ति के आधार एकमात्र 
श्रीकृष्ण थे, जो कि परम परमेश्वर थे और जिनको उन्होने अपना सर्वेस्व 
समपंण कर दिया था। 


मीराबाई की अनन्य भक्ति भावना वे अनेक उदाहरण देखने को मिलते 
हैं। कहा जाता है कि गोडीय सम्प्रदाय के प्रसिद्ध विद्वानू जीव योस्वामी ने 
स्त्रियो का मुख न देखने का द्रत लिया था| किन्तु जब भीराबाई वृन्दावन में 
थी, उन्होने उनके दर्शत करने के छिए अपना द्रत भग कर दिया। ऐसी 
भी अनुशृति है कि गोरबामी तुलसीदास के साथ मीराबाई का पत्न-व्यवहार 
हुआ था) वह्लभाचार्य से भी मीटवाई का साक्षात्कार हुआ था ॥ 'चौरासी 
वैष्णवी की वार्ता' (वार्ता-४१ ) से ज्ञात होता है कि वल्लभाचायये के 


इंडड भारतोय धमं-शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


शिष्यो एवं अनुवाधियों द्वारा मीराबाई को वह्लभाचायये की सेवक बनाते हेतु 
अहुत प्रयास किये गये । किन्तु वह उनवी अनुयायी नहीं बनी । विदृठलदास 
के प्रयासों से भो सीराबाई ने उनका अनुसरण नही विया / 

इश प्रवार भीराबाई ने न तो सैद्धान्तिक स्थापना के अभिप्राय से कुछ 
कहा है और न ही अपना बोई धार्मिक मत या पन्‍्य प्रचलित क्या । वे 
एकात्त मन से, सव-बुछ त्याग कर, छोकटाज की चिन्ता किये बिना, एव 
मात्र थ्रीकृष्ण के भजन कीत्तेन मे तल्‍लीन रही और अपना सब कुछ उन्होंने 
भगवान्‌ को अपित कर दिया था । 

परम भक्त मीराबाई को इन विशद्येषताओं को दृष्टि मे रखकर भारत 
के घामिक इतिहास मे, विशेष रूप से वैष्णव धर्म की परम्परा से उनका 
उल्लेख होना आवश्यक है। 


(दस ) 


आधुनिक नवोत्यान युग 
व्‌. ब्राह्म समाज 
२. आये समाज 


३ ब्रह्मविद्या ममाज 
४. रामक्ृष्ण मिशन 
७. सत्यशोघक समाज 


आधुनिक नवोत्यान युग 


आरतौय इतिहास में आधुनिक युग, मारत मे अग्रेजो या शासन स्थापित 
होने के साथ जारम्भ होता है। अपने शासन की सुदृढ़ता एवं व्यापकता 
के लिये अग्रेगो ने जिन कूटनीतिक प्रयत्वों का आशय लिया, उतमे से एक 
उद्देश्य यह भी था कि विभिन्ठ धर्मों तथा मत पनन्‍्यो के केन्द्र भारत में ऐमी 
परिस्थितियाँ उत्पन की जायें, जिनमे साम्प्रदायिक विपमता तथा पारस्परिक 
ज्ेद-भाव का वातावरण बता रहे । इसके बीज मुगछशासन और विशेष 
रूप से औरगजेब के समय में ही जकुरित हो चुवे थे। झह्थाह्‌ औरगजेब 
के शासन काल में यद्यपि साम्प्रदापिक विद्वेप अपनी पराकाष्ठा वर पहुँच 


चुका या, किन्तु उसके निधव के पश्चात्‌ विपम है 20 पड फप्जे_ कुछ 
सामजस्य हुआ । उसका श्रेय उन विभिन्न सन्‍्तो, फ्कीरों #या अक्त3 | 
दिया जा सकता है, जिन्होंने हिन्दू 2९220 कॉ बसहिप्णुत्रों 


दूर करते और उनमे परम्पर सदुाव स्थाएित , क्ये आयास कियार। ;) 


स्वामी रापानन्द ( १३वीं शती ई० ) ने पामिह सद्भाव कह ॥ 

अभियान चलाया, उप्तका प्रभाव देश के समस्त धेष्ठविरूस्धियों पर समान 
रूप से परिलक्षित हुआ। उन्होने धार्मिक रूढियों तया जात-पांक़( ऊंच्च- 

की विष्रमतांओं क्रो मिटाया और एक ऐसे धर्म की स्थापना: जी सबके 
लिग्रे समान रूप से ग्रात्म एवं वरणीय था। स्वामीजी के उत्तराधिकारी 
एवं अनुयायी धर्मेनेताओं तथा सन्तो-फकीरो ने हिन्दू तथा मुस्लिम धर्मों मे 
समन्वय स्थापित क्रिया । मुसलमानों के सहित हिन्दू घूद्रों और बछूतों को 
भी उन्होंने समान अधिकार तथा स्वतत्ता प्रदान की । इन सत्परयत्नो का 
परिणाम यह हुआ कि जहाँ एक ओर धाममिक क्ट्टरता मे श्षिथिछता आयी, 
वही दूसरी ओर इस्लाम भारतीय धर्म का एक अग बना और अनेक मुसल- 
मानो में स्वेच्छया हिन्दुत्व के प्रति आस्था उत्पन्न हुई । 


मुगल शासन के बाद भारत के शासन क्य स्वामित्व जब अग्रेजो के 
हाथ में आया तो उन्होंने शिथिरू हुई घामिक विपमताओ एवं जाति वर्ग के 
भेद-भावों को पुन उभारा। यह कार्य ईसाई मिदनरियों ने किया। जिस 
प्रकार मुहम्मद साहब ने काबा से एक हाथ पर “कुरान! और दूसरे हाथ पर 
तलवार लेकर यहूदियों को इस्लाम घ॒र्म-वरण करने के लिये बाध्य किया, 
उसी प्रकार अंग्रेज मिशनरियों के घम्म-प्रचारको ने एक हाथ मे 'बाइबिछ' 


चडट भारतीय धर्म शाखाएं जौर उनका इतिहास 


और दूसरे हाथ म॑ जाधिक तथा वदे-वेड़े पदों ओहदों का प्रलोभन देकर 
भारतोयो को ईसाई धम ग्रहण करने का प्रदोभत दिया । इन मिशनरियों ने 
अंग्रेजी शासन की उदारताओ तथा ईसाई घर्म की उच्चताओं का प्रचार 
कर विपन्न एवं अनुपष्नत भारतीयों को धर्म परिवर्तत के लिये विवश किया । 
हिन्दुओं को धर्म-परिकतंद वे लिये मुगझो तया भेंग्रेजो वे तौर-वरीके यद्यपि 
भिन्न-भिन्न ये, किन्तु लक्ष्य दोनो का एक ही था ) 


अंग्रेजों मे 'अतभ्य! भारतीयों को 'सम्यता' का पाठ पढाने के लिये स्त्रियों 
तथा बालकों की शिक्षा का नया तरीबा अपनाया । उन्होंने स्थान-स्थान पर 
छोटे-छोटे विद्याल्य स्थापित किये। पश्चिम की शिक्षा-सभ्यता से प्रभावित 
एवं पक्षएणाती कुछ भारतीय अंग्रेजों को इस शिक्षानीति से प्रभावित अवश्य 
हुये, किन्तु बहुसब्यक समाज को आशकाएँ नहीं मिटी। अंग्रेजों ने अपनी 
जनसेवा की प्रदृत्ति को जताने के उद्देश्य से नगर-वंगर म अस्पताल खोले । 
अपनी सभ्यता तथा सस्टृतति के प्रचार प्रयार हेवु अल्पमूल्य या ति शुल्क 
भाहित्य जनता मे वितरित क्या गया 


सर्वप्रथम अंग्रेजों ने अपने प्रचार एवं प्रभाव का पेन्द्र दक्षिणी भारत को 
बनाया । उसका दारण यह था कि दक्षिण भारतीय समाज धर्म के प्रति कट्टर 
मास्थावान्‌ घा और इस कारण वहाँ द्विजा द्वारा अन्त्यज समाज अधिक त्रस्त 
एंव उपेलित था । इन अन्त्यजा का अंग्रेज मिशनरी परादरिया ने प्रभावित 
किया ओर उन्हे ईसाई घम ग्रहण करत से कामयाबी हासिल को । यही कारण 
है कि दक्षिण भारत म आज, देश के अन्य भागा की अपेक्षा, ईसाईयों की 
सख्या अधिक है । उत्तर भारत में ईसाई मत्त के रुक्ष्य अधिकतर आदिवासी 
हुगे, जो कि अपेक्षातर अनुप्नत थे । जहाँ तक समाज के अन्य वर्णों का सम्बन्ध 
है, अंग्रेजी पढ़े लिखे कुछ भारतीयों ने इस नयी सस्कृति-सश्यता का विरोध 
करने की अपेक्षा उसे वरण करने मे अपने को अधिक ग्रबुद्ध एवं प्रगतिशील 
अनुभव किया। 


अँंग्रडो ने भारत का नया सविधान वेनाया, जिससे अपने विशेषायिकारों 
की व्यवस्था की । भारतवासियो के मुलाधिकारो को उस सविधान में सर्वथा 
उपेक्षित कर दिया ॥ इस प्रकार भारत में पैर जमाने के कुछ समय वाद ही 
चतुर एव नीतिज्न भेंग्रेज जाति ने अपनी स्थिति को अधिक दृढ़ बना दिया 
जित भारतीयों न आरभ मे अँग्रेजो की उन्नत सभ्यता का अनुकरण एवं 
समर्येद किया थः और जो विभिन्न व्यक्तियत स्वार्यों से बेंधे हुये थे, अंग्रेजों 
ने अपने सकल्पो को सफलता के घाद उनकी भी उपेक्षा करनी आरभ कर दी। 


आधुनिक नवोत्यान युग (न 


भारत मे भेंग्रेजो के बढते हुये प्रभाव ओर भारतीयों थे प्रति अपनाई 
जाने बा़ी उपेक्षाइत्ति के प्रति अधिसस्थ जागरूक भारतोय अनभिज्ञ एव 
अनपेक्ष नही ये। अंग्रेजों द्वारा भारतीय परम्पराओ, सस्द्ृति, सभ्यता, 
साहित्य तथा धर्म के प्रति जो उपेक्षावत्ति अपनाई जा रही थी और जिसके 
कारण पश्चिमी प्रभाव के आये उनका हास होता जा रहा था, उसको रोकते 
के लिये कुछ भारतीयो ने नये प्रयास किये । उन्होंने आत्मग्रौरव, स्वाभिमान 
तया राष्ट्रीय अस्तित्व की रक्षा के छिये विशिन्न सग्ठनों की स्थापता की | 
इस प्रकार के संगठनों में द्राह्म समान्र, आयें समाज, ब्रह्मविद्या समाज, 
( थियोसॉफिक्रल सोसाइटी ), प्रार्थना समाज, रामकृष्ण मिशन ओर सत्य- 
झोघक समाज आदि का नाम उल्देखनीम है। 

ये सगठन ऐसे थे कि जिन्होंने भारतीय परम्पराआ को नया आलोक दिया 
ओर भारतीयता को रक्षा की। इस प्रकार के कुछ सगठन इतने सफल एवं 
कारगर सिद्ध हुये कि न केवछ भारत गे, अपितु विश्व के अनेक देशों में 
उनकी शाख्राएँ स्थापित हुईं और आधुनिक विश्व के व्यापक मानव समाज 
ने उनके उच्चाद्शों को वरण किया । 


र९ मा० 


बराह्म समाज 


आधुनिक युग की जिन सस्थाओं और समाज-सगठनो ने देशवासियों को 
अपनी पुरानी एरम्पराओ तथा मान्यताओं की ध्रुव श्रतिद्ठा के लिये, अपने 
स्वत्व की स्थापना के छिये उजागर किया, उनमे “ब्राह्म समाज” का महत्त्व- 
पूर्ण स्थान है । १९वी शती ई० में भारतवासियों को न केवछ पराधीनता 
की दुर्दान्त परिस्थितियों का सामना करना पड़ा, अपितु नई ज्िक्षा नीति 
और नये आचार विचारों की आँधी ने राष्ट्र के अस्तित्व को घूमिल कर 
दिया था, उसकी रद्षा के छिये जित तयी सस्थाओं का उदय हुआ, उनमे 
'ब्राह्म समाज' का नाम उल्लेखनीय है । इस सस्या के सस्यापक राजा राम- 
मोहन राय ये । 


राजा राममोहनराय का जन्म हुगली जिले के राधानगर नामक गाँव में 
एक जमीन्‍्दार द्राह्मण परिवार मे १७७४ ई० को हुआ था। उनके पिता का 
नाम रामकण्ठ राय था। उनकी प्रथम शिक्षा अरबी फारसी के भाध्यम 
से पटना में हुई और तत्पश्चात्‌ काशी मे रहकर उन्होने सस्वृत का अध्ययन 
किया । अपने छात्र जीवन मे ही उन्होने अंग्रेजी, वगछा के अतिरिक्त हि्ू 
और ग्रीक भाषाओं का भी अध्ययन किया । बाल्यकाछ से ही उनमे ज्ञाना्जन 
की अपरिमित उत्कण्ठा थी । किशोरावस्था में ही उन्होने हिन्दू, ईसाई और 
इस्लाम आदि धर्मों के मुल अ्न्यों वा अध्ययन किया ओर तत्पश्चात्‌ 'भगवदु* 
गीता' तथा उपनिषदो के अध्ययन की ओर प्रद्धत्त हुये । उपनिषदो के प्रति- 
पादित विचारों और सूफी प्रभाव के कारण अवतारवाद, भूतिपूजा और बहु- 
देवतावाद के प्रति उनकी आस्था नहीं थी । उन्होंने शकर के अद्वेत-वेदान्त 
को सर्वोपरि सानकर एकेश्वर अद्वैत ब्रह्म का सिद्धान्त स्वीकार क्या । जब 
वे केवल १६ वर्ष के थे, उन्होने “मूर्तिपूजा निषेघ/ नाम से एक पुस्तक 
लिखकर अपने विचारो को स्पष्ट किया। इस पुस्तक मे उन्होने अवतारबाद, 
मू्तिपूजा, पुनर्जन्म तथा कर्मफठ आदि विषयों का घोर सण्डन किया । 


इस पुस्तक के अ्रकाश में आने से उन्हें जातियाहिप्छत्त करा दिया ग्रया 
और पिता ने भी असन्तुष्द हौकर घर से निवाल दिया | राजा राममोहनराय, 
परिवार तथा समाज के विरोधों की चिन्ता न करके अपने विचारों एवं 
सिद्धान्तों पर दृढ़ बने रहे ॥ वे घर से निकल पड़े और देश के विभिन्न अचलो 
का भ्रमण कर उन्होने विभिन्न वर्गों के आचार-विचारों का अनुशीलन किया 


ब्राह्म समाज ४११ 


तथा विद्वान्‌ पुरुषों के सम्पर्क मे रहकर ज्ञानाजेन किया ॥ वे तिब्बत गये और 
वहाँ उन्होंने बोद्धधर्मं को सार्ईभौम मातवीय महानताओ का अध्ययन क्या । 
इसी बीच उन्हें अपनी माता का पत्र मिला, जिससे द्रदोभूत होकर वे पर 
लौट आये । घर आकर एक जगह उन्होंने सरकारी नौकरी प्राप्त कर ली । इन 
परिस्थितियों मे भी उन्होते अपने अध्ययन जौर विन्तन को बताये रखा। 

थृ८०३ ई० मे उनके पिता का निधन हो गया और १८१४ ई० मे 
नौकरी को तिराजलि देकर वे पुन धर्म-प्रचार मे लग गये । उन्होने 'ब्रह्म- 
सूत्र! वथा उपनिषदों का सार सकछित कर एक पुस्तक की रचना की और 
प्रवाराधे उसे नि छुल्क वितरित किया 3 

देश की तत्कासीत धामिक तथा सामाजिक अरिथरता का अनुभव कर 
राजा राममोहन राय ने एक ऐसे धम्मम्रा्यग को खोज निकारने का प्रयास 
किया, जिसके मुलतत्त्व यद्यपि भारतीय ये, डिन्तु जिसको सम-सामदिक 
रूप देने के लिये उसमे प्रचलित क्रिप्चियन धर्म के उदात्त सिद्धान्तों का भी 
समावेज्ञष कर दिया गया। उन्होंने अपने नये विचारों को वाणी देने की 
उत्कण्ठा से १८१८ ई७ मे 'ब्राह्म समाज” के ताम से एक धामिक सस्था की 
स्पापना की । इस सल्या की स्थापना में उनके प्रमुख सहयोगी थे--बाजू 
प्रसन्नकुमार और श्रोद्वारिकानाथ टैगोर । 


आचार और पिद्धान्त 


इस नयी संस्था की स्थाएना के उद्देश्यों की भी उन्होंने घोषणा की। 
उसके प्रमुख रक्य बे--समाज-सुधार और घामिक पुनर्जायरण । इस घममे- 
सस्या में सभी जातियों, वर्यों और धर्मो दे छोयो को अपनी-अपनों परस्पराओं 
एवं आस्थाओ को सुरक्षित रखते हुये सम्मिलित होने के लिये स्वागत किया 
गया । आचार, खान पाव ओर रहन-सहन सम्बन्धी बातो से उदारता बरती 
गयी / हिन्दू और ईसाई घर्मेनीतियों के समत्वय से एक नवीनतम मत को 
पच्लित किया गया । उसको अपनाने के लिये सुशिक्षित हिन्दू समाज उद्यत 
हुआ । बगाल के तत्कालीन सम्प्रान्त एवं शिक्षा-सम्पन्न व्यक्तियों ने राजा 
राममोहनराय के इस नयों धर्म सस्था का स्वागत किया। रवीन्द्रनाथ 
अकुर के पिता मह्ि देवेन्रनाथ ठाकुर और केशव्चन्द्र सेन अभृति अतिधप्वित 
व्यक्ति उसमे सम्मिल्षित हुये । 

इस धर्मशाश्ता के उदार प्रिद्धाल्तो को देखते हुये समस्त बगारू मे उसका 
नाम असिद्ध हुआ । सर्वेसहज एवं स्वेग्राह्य इस घमंपन्य मे किसी पुरोहित, 
आचार्य अथवा वैयम्बर या देवदूत को मध्यस्थता हदौकार नहीं की गयी है । 


डपर भारतीय धमं-गाखाएँ और उनवा इतिहास 


स्वेब्यापी ब्रह्म को स्वेत्र व्यापक मानकर उसकी उपासना पर बल दिया गया 
है। मन्दिर, मस्जिद, गिरजाघर सभी प्रकार के धर्मस्थानों भे एक्मेव ब्रह्म, 
को स्थित माना गया है । 

सैद्धान्तिक दृष्टि से “ब्राह्म समाज” में वेदान्त मत के अनुसार ईश्वर की 
निराकारोपासना पर बल दिया गया है। राजा राममोहनराय ने अपने 
उपदेशों, घ्याख्यानों और निवन्धों मे परमात्मा को निरजन, निराकार और 
जीव से भिन्न बताया है वथा उसकी स्वतत्र मत्ता का प्रतिपादन किया है ॥ 
उम अद्वितीय तत्त्व को प्राप्त बरने के ल्यि चिन्तन, ध्यान तथा उपासना का 
मार्ग निहपित किया है । समत्व और त्याग की भावना से उसकी प्राप्त क्रिया 
जा सकता है । 

ब्राह्य समाज में जात पाँत, वर्ण-व्यवस्था, जप-होम, ब्रत-ठप्वास और 
श्राद्ध आदि कमों को कोई सान्यता नही दी ययी है / उपनियरों के सिद्धान्ता 
एवं महावाक्यों को आयार ता भाता है, किन्दु प्रमाण नहीं । वेद, 'ढु रात, 
'बाइबिल”! और 'इजीट आदि घर्म-य्न्यो के प्रति समान शद्धांप्रकट की 
गयी है। विश्व के समस्त घ॒र्मानुबायिया को समादर की दृष्टि से देखा गया 
है। उसमे विश्वननीन व्यापक सास्कृतिर ससस्वय पर बढ दिया गया है और 
हिल्दू घर्मं को अधिक उदार रूप दिया गया है । 

भारत का नवशिक्षित समाज, जो नई पाश्रात्य शिक्षान्मम्यता तथा ईसाई 
पादरियों के प्रलोभत पर परबश्नप्ट एवं विदेशी आचार-विचारों के रग मे 
डूबता जा रहा था, इस घर्मंससथा का अनुयायी वन ग्या। ब्राह्म समाज 
की स्थापना ने राष्ट्रीय गौरव की रक्षा में भी योगदान विया। जिस प्रकार 
पश्चिमोत्तर भारत में बाय समाज ने हिन्दुओं के गिरते हुये. वस्तित्व को 
पुनरुज्जीवित किया, उसी प्रक्नार विदशी सम्यता एवं आचारो की आँधी से 
प्रमावित आम-अस्तित्व को भुछाये बैठे भारतीयों को, विश्येपत्प से वगाछ 
को, ब्राह्म समाज ने विधर्मी होन से वाया ) 

समाज-युधार के क्षेत्र मे इस सस्या ने जो कार्य किय, वे भी उल्लेखनीय 
है। तत्कालीन प्रचलित सामाजिक कुश्रयाओ का समाप्त करने के उद्देश्य से 
राजा राममोहनराय न १८२८ को सती प्रथा को बन्द करने के लिये कातून 
कर्ण कौर उसे एरित हरणए / गस्एज-मुझएर की दिए मे इग्र माशाज के 
अभूतपूर्व कार्य किया । 

भारत में '्राह्म समाज” की प्रतिष्ठा को देशब्यापी रुप देकर राजा 
राममाहनराय १८३९ ई० में लन्दन यये और वहाँ भी उन्होंन अपने मत 
का प्रचाद-प्रतार किया) निरन्तर दौद्धिक लौर शारीरिक झथक परिश्रम ने 


बाह्य समाज डषरे 


उनके स्वास्थ्य को प्रभावित किया और योडें दिनो को बीमारों के बाद 
ही रूद्दन के ब्रिस्टठ नगर में १८३३ ई० को रूगभग ६५१ वर्ष की अत्पाबु 
में ही उनका निधन हो गया । वहाँ पर जाज भी राजा राममोहनराय की 
समाधि दिद्यमान है। राजा! उनशी उपाधि थी जो कि उन्हे उनके प्रशसनीय 
कार्यों वे ऋ्ारण अंग्रेजी शासन से प्राप्त हुई थी । 
परम्परा का भ्रवरतंद 
राजा राममोहनराय के निघन के पश्मात्‌ देवेन्द्रनाय ठाकुर, वेशवचन्द्सेन 
और राय महोदय क पुत्र रामप्रमाद राय न द्वाह्म समाज की बागडोर को 
सेभाल्ा।॥ देवेन्द्रनाय ठाकुर के कार्यक्ाउ को इस घ॒र्मेनुघारक-समिति का 
द्वितीय उत्कर्षे काऊ कहा या सरुता है। उन्होंने उपनिषद्‌ विद्या बा परि- 
शोल्न कर १८५० ई० मे “व्राह्मघमें के नाम से एक प्रन्य का प्रधयत किया, 
जिसमे अद्वत दृष्टि से ब्रह्म सिद्धान्त का ग्रभीर एवं विस्तृत प्रतिपाइन किया 
गया है। उसमे उप्ननिषदों के उपयोगी सन्दर्मो का सार देने के साय ही द्ह्यो* 
पासना तया समाज-सेदा को पद्धति पर भी प्रक्ञाश् टाक्या गया है । 
राजा राममोहनराय के उपरान्त ऋरई वर्षों तक दाज्‌ देवेनद्रनाय ठाकुर 
ने समाज का अस्तित्व बनाये रखा। उनके जाज्रह पर केशवचन्द्र सेन 
१८५८ ई० में समान में सम्मितित हुये । वे प्रभाइशाली विद्वान्‌ और अच्छे 
वक्ता थे। अपनी सारो झक्ति उन्होंने सझाज के उत्पान में लगा दी। सेन 
महोदय न अपनी पत्नी को भी समाज के उत्पान एव प्रचार प्रसार के क्रय 
में ढगा दिया। सेन महोदय की जपऊ सेवा को देखते हुये देवेन्द्रनाय ठाकुर 
में उन्हें मम्राज के आचार्य प[द पर प्रतिष्ठित क्रिया । अद तक्ष इस गरिमामप 
प्रतिध्चित पद पर द्वाह्मण आचार ही आतीन हुआ करते थे ॥ केशवचत्धसेन 
बडी रुचि एवं निध्ठा से समाद की सेवा मे रूप गये कोर उन्होंने ममाज के 
कार्यक्षेत्र मे विस्तार क्या ॥ सदास और बस्बई मे उन्होंने द्राह्म सपात! 
को दो झाद्ाएँ सस्यथापित की । उन्होंने धर्मेनिष्टा ठया समाजोंद्धार का उद्देश्य 
लेकर देश के जनेक भाधो का प्रमप क्षिया। मद्रारम तया दम्दई के अतिरिक्त 
पूना, अहमदादाद और राजकोट आदे नगरा में प्माज की शालखाएँ स्थादित 
को और उनमे नियमित रूप से व्याख्यान देने का कार्यक्रम दनाया। 
१८७० ई० मे वे छन्‍्दन बये ओर वहाँ मो डपने भाषणों से जनता को प्रभावित 
किया। उन्होंने रन्दन मे दाह समाज” की स्यापना की और वहीं के 
अनुयादियो को उसके सचाचन का भार सौंपा] रूसदव रे रहकर बाबू 
केशबचन्द्रसेन ने महारानी विक्दोरिया और देदो के व्याह्याता एद भारतोय 
दर्शन तथा इतिहाप्त के ज्ञानी प्रमिद्ध विद्वान्‌ मेक्समुरूर से भी भेंट की ॥ 








ड्प्ड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


हन्दन से लौटकर उन्होने भारत मे 'इडियन रिफार्म एस्ोहिएशन' को 
स्पापना की । जिसकी कार्ये-प्रहत्ति के प्रॉँच विभाग ब्े--सस्ते साहित्य का 
अकाशन एवं वितरण, दान की व्यवस्था, स्त्री विकास, शिक्षा अ्रचार और 
आत्मनिग्रह । उनके इस प्रयास से देश-विदेश मे 'ब्राह्म समाज की छगभग 
१७३ घाखाएँ और १५९०० स्थायी सदस्य थे । 


अनेक वर्षों तक सेन वाबू का समाज पर एक्ध्रिकार बना रहा । समाज 
के अनुयायी उन्हे देवतुल्य मानते थे और साप्टाग़ प्रणाम वरते थे तथा उनके 
प्रभुत्व को एकनिष्ठ होकर स्वीकार करते थे । 


समाज का विभाजन 


केशवचन्द सेव ने समाज को अधिक व्यापक एवं उदार बनाने की दृष्टि 
से उसमे कुछ सुधार कार्य किये । उन्होने अन्तरजातीय विवाहों तथा विधवा 
विवाह को मान्य घोषित किया और समाज की ओर से ऐसे विवाहो के लिये 
लोगो को प्रोत्साहित किया । समाज को अधिक उदार एवं सरल बताने की 
बात तक तो बाबू देवेन्द्रगाथ ठाकुर को केशवचन्द्र सेब से कोई विरोध नही 
था, किन्तु जब उन्होने अन्तरजातीय तथा विधवा विवाहों को समाज-सम्मत 
घोषित किया, तो सेन महोदय से उनका घोर मतभेद हो गया । देवेख्रनाथ 
ठाकुर पुरानी आचार पद्धति वे थक्षपाती थे, जबकि वेशवधन्द्र सेन अपने 
नये विचारों के नवयुवक साथियों के सहयोग से समाज से आयमूल परिवर्तेत 
करना चाहते थे। परिवतंन के पक्षपाती वर्ग का कहना था कि यज्ञोपवीत- 
धारण-सस्कार का बहिष्कार किया जाय और जात पाँत की प्रथा को समात्त 
किया जाये । पुरानी पीढी के वर्ग को ये परिवर्तन सान्‍्य नहीं थे / उतका 
कहना था कि जात-पाँत की प्रथा को समास्त करने की बात तो उचित है, 
किन्तु परम्परागत विवाह सस्था के भारतीय आदर्शों की अवहेलना करके 
विधवा तथा अन्तरजातीय विवाहों का दृष्टिकोण अनुचित है । यज्ञोपवीत, जो 
कि वैदिक सस्‍्कारों का एक अग है और जिसकी पृष्ठभूमि में ब्रह्म चर्यपूर्वक 
रहकर चरित्र निर्माण की भावना निहित है उसको त्याग दिया जाए 4 बस्तुत 
जिस उद्देश्य से “ब्राह्म समाज' के आदशों को महाससा राजा राममोहतराय 
में अभिव्यक्त किया था और पाश्चात्य सत्हृति सक््यता एबं आचारो के देश- 
व्यापी अभाव से अछूता रहने का आदर्श जन-सामात्य के समक्ष रखा था, 
उतकी उपेक्षर करवा, धर्मसस्था के मूछ आदशों को ही मिटा देवा है ? 

इन मतभेदों के कारण ९१ नवम्बर, १९६४-६७ को बाबू केशवचर्दध 
सेन के अनुयायी बर्गे ने 'भारतवर्षीय ब्रह्म समाज! या 'प्रथंता समाज! या 


ब्राह्म समाज डपप 


व द्रह्मयसमाज' के नाम से समाज का नया नामकरण किया । उधर बाबू 
देवेन्द्रनाय ठाकुर के अनुयायी वर्ग ने भी जपनी धर्मंतस्था दा नया नामकरण 
किया 'आदि द्राह्म प्रमाज! । “आदि बाह्य समाज” राडा राममोहनराय तथा 
बाबू देवेस्दनाथ ठाकुर द्वारा निश्चित नियमों का पाक था और दूसरा इतना 
उदार था कि उसमे सीमा-रेखाओ की बद्धता को नक्तार दिया गया था । इस 
दूसरे वर्ग के 'भारतव्षोय ब्राह्म समाज” के धर्मे-चिन्तव के लिये हिन्दू प्रत्यो 
के अतिरिक्त ईसाई, मुस्लिम, जोरोस्ट्रियायों कनपयूत्तियम आदि बअन्यान्य धर्मो 
के प्रन्यों का भी पाठ दिया जाने लगा ॥ उसको मानवतावादो धर्म के रूप में 
प्रचारित किया गया, किन्तु जितना ही वह स्रुघारवादों हुआ, अपनी मूछ- 
परम्पराओों को छोडता गया और इम कारण सेन वावू के जीवन-क्ायछ में ही 
उसे जन-सामान्य ने अस्दीकार कर दिया। 
इस धर्मंशास्रा के छास के अन्य भी कारण थे । जब बाबू केशवचन्द्र सेव 
हन्दन से लौटकर आये तो उन्होंने १८७८ ई० में स्वय को ईश्वर का प्रतिनिधि 
घोषित क्या, जिससे प्रवृद्ध समात्र जाशकित हुआ । जिस अवतारवाद को 
इस समाज में कोई स्थान तही दिया गया था, सेन बाबू द्वारा स्वयं को 
अवतारी पुरुष घोषित करना एक योथो कल्पना थो। उन्होंने परम्परा के 
आदर्शों एवं सर्देधानिक नियमों की उपेक्षा कर अपनी १३ वर्षीया पुत्री का 
विवाह कूच बिहार के नवयुवक महाराज के साथ कर दिया। इस घटना से 
जन-सामान्य हो नही, उनके समाज के लोग भी क्षुव्ध हो उठे । इस क्षोम को 
व्यक्त करने के लिये १५ मई, १८७८ ई० को कलकत्ता के टाउनहालू में एक 
विशाल जनसभा का आयोजन हुआ उपम्रभे सेनवाद के समाज का बहिप्कार 
किया गया और उनके कुछ अनुयायियों ने 'साधारण समाज” के नाम से एक 
छीसरी घ॒र्मेशाख्रा की रयापना की । इस नये सगाज की स्थापना हो जाने के 
पश्चात्‌ सेनवाबू का “भारतवर्षीय बाहा समाज प्रायः क्षीण पड गया । उससे 
मेन बाबू के समात को वडा आघात रूयो। १८८४ ई० में सेन बाबू का निधन 
हो गया । 
बाद देवेद्रनाथ ठाकुर ने भी खिन्न होकर समाज का कार्यभार चायू 
राजनारायघ बोस पर सॉपक्र स्वय उससे अरूय हो गये । 
आगे चलकर १९१४-१५ ई० में इस समाज के कुछ अनुगाणियों से 
“जार्पेन ब्रदरहुड' नाम से एक नयी धर्मशाला को जन्म दिया । उसमे आचारो 
तथा जातीय विषयो को अधिक उदार एवं सहज दनाया यया या, किन्तु बह 
भी विश्येप प्रगति न कर सको । 





आर्य समाज 

भारत मे २०वी झती के मध्य मे जिन समाज सुधार सगठनो एवं 
धर्मेशाखाओ का जन्म हुआ, उतमे “आर्य समाज” का भी एक नाम है। इस 
घरमेंशाखा के सस्यापक स्वामी दयानन्द सरस्वती थे। उनका जन्म गोरी 
राज्य ( काठियावाड ) स्थित टकारा नामक ग्राँव में १८२४ ई० ( १८८१ 
बि० ) को हुआ था । उनका पितृप्रदत्त गृहनाम मूल्शकर था। उनके पिता 
का नाम अम्बाशरर था, जो कि ओदिच्य ब्राह्मण और हैवमतानुयायी थे । 

उपनयन-सस्कार के बाद ही आठ वर्ष की अवस्था में ही उनकी सस्हृत 
की शिक्षा आरम्भ कर दी गयी थी। इसी समय उनकी अदुभूत प्रतिभा के 
रृक्षण प्रकट होने लय गये ये । घर पर ही अध्ययन करते हुये उन्होंने कुछ 
दिन बिताये । कहा जाता है कि जब वे घारूक ही ये, एक दिन शिवरात्रि के 
उत्सव पर झिवम्रन्दिर में पूजा करन के ल्यि गये । उन्होंने वहाँ देखा कि 
शिवलिय के ऊपर एव चुहिया दौड रही है। यह देखकर उनके वबारखुलूभ 
निर्मल मन पर भगवान्‌ की दाक्ति एवं महिमा के प्रति अनिष्ठा एवं अनिच्छा 
हो गयी । मूर्तिपूवा से उनकी आस्था समाप्त हो गयी | 

समय के साय ही उसकी वेच्रारिक व्चनी बढती गयी । एक दिन दे 
डुपचाप घर से निक्छ पढ़े । तब उनकी अवस्था केवल सोलह वर्ष की घी । 
घर से निकलकर वे साधु-सन्‍्ता की जमात म सम्मितित हो गये । पिता एवं 
उनका परिवार उनके एकाएक ग्रृहत्याय स चिन्तित था। उनके पिता को पता 
चल्मा कि मूल्शकर साधुओ की मण्डली के साथ सिद्धपुर में हैं ॥ उनके फिठा 
वहाँ गये ओर उन्हूं १क़्डकर साथ छे आये | उन्हने युत के भगवा वस्त्र फाष्ट 
डाले औौर उन्‍्ह उचित वस्थ पहनाय ॥ भूल्शकर पिता के वलातु कहन पर 
डनके साथ चले आये, किन्तु उतका मन परिवार से विभुख हो ग्रया भा। 
मार्ग मं अवसर देखकर दे पिता के चगुछ से भाग निकले । उसके बाद उनको 
बहुव खोजा गया, विन्‍्तु वे कही नहीं मिले । 

कुछ दिन वे उसी प्रकार साधु सन्वा के सत्सग में रहे मौर तत्पश्नाद्‌ 
उत्तर हिमालय पर बदरिकाश्रम की यात्रा पर चछे गये | वहाँ वे कई वर्षों 
छक घोर तप एवं थायाभ्यास करते रहे ॥ अपनी एकनिप्ठ एक्ान्‍्त साधता के 
कारण उसके बन्त करण में ज्ञात का ग्रक्ाग्ष हुआ और देशाटत करते हुये के 
काझी पहुँचे । वहाँ कुछ दिन रहकर उन्होंने वेदाध्ययन किया । वाश्ी के 
अनेक वेद-वदाग-चेत्ता विद्वानों से उन्होंने शास्त्रों का गमीर अध्ययन किया । 


आये समाज ४५७ 


इसी दोच दान्दोद ( गुजरात ) मे सन्यातिपों बा एक बृहत्‌ सम्मेलन 
आदोजित हुआ । उसमे सम्मिलित होने के छिय्ये वे युबरात गये । झ्मी समय 
ज्वालापुरो के निकट उनकी भेंट स्वामी पूर्णोनन्दजों से हुई, की ब्रि दष्डो 
सनन्‍्यासी थे । उनके आश्रम मे रहकर स्वामोजी ने सत्यास वी विधिवद्‌ दीक्षा 
छो। दीक्षा के समद उनका दयातन्द सरस्वठी के नाम से नया मामक्रण 
हुआ | सन्यास-दीक्षा के समय उनकी जायु २३ दर्ष को थो । 
वहाँ से वे सन्यानियों और तत्तवेत्ता विद्वानों वर सत्सग करते हुये १९१७ 
वि० के आरम्भ मे झयुरा पहुंचे । वहां वे प्रजाचश्ु उद्भद दाशंनिक रिद्ान्‌ 
दप्डो स्वामी विरजानन्द के आश्रम मे गये । स्वामी विरजातरद उतरे ज्ानगुरू 
थे। उनके अन्तेदासित्व मे रहकर स्वामो दयानन्द मरस्वतौ ने वेद, वेदाग, 
उपतिपद, गीता और दर्शनों का ग्रभोर अध्ययन जिया । वहाँ वे सात बर्षे 
रहे । 
ऊूव छ्दापोओो पूर्णप्रक्ष हो चुके पे । शुक्वरथों मे दश्षिषासदरूप देइ- 
प्रचार बौर यूनि-युजा के छण्डन वी प्रतिज्ञा कर बे देश-देसान्तर प्रचार-कार्य 
के ठिये निक पड़े । दे दक्षिण में बन्दई, पूना, हिल्नी, पुर्दे में कलकत्ता ठुया 
प्रश्चिम छाहौर तक अपने उपदेशों के प्रचादायं गये। इसी दौच प्रसिद्ध 
पश्डितो, मोलडिपों ठया पादरियों से उन्होंने साक्षात्मार किया जोर शास्तरा्य 
भें अपने मंत का मण्डन क्या । जहाँ भी वे यये, उन्होंने 'तमाज! की शाखाएँ 
स्पापित कीं। भूतिपूणा बोर करूंकाष्ड के पाण्डो तया जाति-वर्ग को घामिक 
हपा सामाजिक कुदझपाओ का विरोध दिया और उनको व्यथंता सिद्ध करने के 
लिये शास्त्रीय तक दिये। इसो दोच काशी मे १७ नवम्बर, १८६० ई० 
( १९१७ वि० ) में आक्तज्ञानी राजा ययहृष्प के सभापतित्व मे एक विद्व- 
त्वभा का आयोजन हुआ । उसे झुदुर अचलो के विद्ानों, धर्मेवेत्ताओ से भाग 
लिया । इस सता से रदामी दयानन्द सरस्वती ने मूतरिपूजा का सष्डन और 
देदधर्म का प्रतिपादन कर जपने विछज्षघ्र पाण्डित्य दा परिचय दिया ॥ उनकी 


नबीन बेइव्यास्पा का अनेक डिद्ानों ने घोर विरोध किया, जिस्तु दे अपने 
ससत्प पर जड़िग बने रहे । 





भारत के सभी जद का घमप कर स्दामोजी ने पाया कि समाज में 
घ्में की जो सान्यताएं प्रचलित हैं, वे घ्रमित कुरनेवाली हैं बोर उनको कुछ 
बातें देइ घमलिकुरू नहीं हैं। वे द्पद्ीन घर्मेदिन्तको एवं धामिक्-सामाजिसक 
संस्थाओं के सरदापक्‌ भहायुरुपो से मिले! उन्होंने 'दराह्म समाज! के देदपि 
देवेद्दनाथ ठाकुर एवं क्स्वचन्ध सेन, बह्मविद्या सथात्र ( सियोत्रोष्चिलछ 
सोदाइदी ) की मैडम ब्चाडात्स्सो एव ब्ेंद अच्छोट, प्रापंनासमाज के 


ड्प्ट भारतीय धर्म-झाखाएँ और उनका इतिहास 


श्रीभोछानाथ सारामाई, रिकार्म्ट इस्लाम वे सर सँय्यद ओर ईसाई पादरी 
डा० टी० जे० स्काट एवं रे० जे» ग्रे आदि युग्रधर्म प्रवत्तंक प्रप्तिद्ध व्यक्तियों 
से मिछे | ब्रह्म विद्या समाज के तो वे सर्वंसमत सभापति भी रहे । 

अपने युग की इन प्रचलित धर्मशाखाओं के उद्देश्यों का उन्होंने अनुशीलन 
क्रिया और अन्तत यह निश्चय किया कि भारतीय समाज को एक ऐसे धर्म की 
आवश्यरता है जो परम्परागत है और जिससे समाज की वास्तविक आस्था 
एव विश्वास हैं। अपने इस निश्चय को कार्यरूप देने के लिये उन्होंने १० 
अप्रैछ, १८७५ ई० (५ चंत्र, १९३२ वि० ) को वम्बई भे आये समाज 
अर्थात्‌ 'भेद्रजनों का समाज! या भद्रसभा ( आये ८ भद्र, समाज > सभा ) 
की स्थापना की । “आये! धाब्द अपने आप में भारत की पुरातन ऐतिहासिक 
गरिमा ओर देश-प्रेम वा प्रतीक है । 

स्वामीजी सभी घर्मे दर्शनों के हृाता थे । शैवधर्में और बेदान्त में उतकी 
गभीर जानकारी थी। फिर भी उन्होने इन दोनो विपयो की उपेक्षा कर 
साख्ययोग को वरण किया। “भगवदगीता” के इस योगदर्शन के अनुरूप उन्होने 
बेदो का व्याख्यात किया । उन्होंने अपने वेद-भाष्य मे वेदघर्म का सर्वोपरि 
प्रतिपादत किया । 

स्वामीणी की इस धर्मसस्था का लक्ष्य बेवछ धर्म का मार्ग प्रशस्त करना 
नही था, अपितु उसके आचरण तथा सिद्धान्तों को ग्रहण करने वाछ्े निप्वावात्‌ 
समाज की भी आवश्यकता थी। अत उन्होंने प्रचलित सामाजिक कुप्रयाओ के 
उन्मूलन के लिये भी अपने समाज का देशब्यापी अभियान चलाया । बाछ- 
विवाह एवं विधवा विवाह और जात पाँत, वर्ये-वर्ण भेद के वे विरोधी रहे हैं । 
उन्होंने समाजानुमार शिक्षा, विश्वेष रूप से स्तरीशिक्षा, हेरिजनोत्वान, 
अस्पृद्यतानिवारण, अनाथाछूप, चिकित्सालय, समाजोत्याद भर राष्ट्रप्रैम' 
आदि अनेक विपयो को प्रस्थापित किया । ये सभी विपय आज भी समाज के 
लिये उतने ही आावव्यक हैं। यह स्वामीजी की दूरदरशिता थी और उनकी 
घर्मे-स्थापता का एक अय समाज से समानता एवं एकता को सुदृद करता 
था। स्वामीजी के मतानुसार यद्यपि पुनविवाह निद्य है, तथापि विशेष परि- 
स्थितियों भे आपद्धमं समझकर “नियोग' कर लेना चाहिये । 

समाज-मुधार के साथ-साथ स्वामीजी ने हिन्दू ध्में, हिन्दू सस्कृति और 
हिन्दी भाषा की रक्षा का भी अशृतपूर्वे कार्य किया । समस्त देश में हिन्दुत्व 
की पताका को फहराते हुये उन्होंने उन छाखो हिन्दुओ को घर्म॑ध्रष्ट होने से 
बचाया, जो मुसलमान होने के छिये तैयार थे । उन्होंने ऐसे हिन्दुओ, मुसलू- 
मानो तथा ईसाइयो का हिम्दुकरण कथा, जो किसी कारणवश घर्मच्युत हो 


आर्य समाज डर, 


गये ये । उन्होंने हिन्दुत्व की रक्षा वे साथ हो विदेशी भाषा का बहिष्कार कर 
हिल्दी भाषा तथा नागरी किपि की सर्वश्रेप्ठता को प्रस्थापित किया | उन्होंने 
हिल्दी तथा नागरी मे 'सत्या्थप्रकाश' की रचना कर भाषा तथा छिप की 
एकरूपता का सूत्रपात कर देशवासियों को उस ओर प्रेरित किया। उसका 
राष्ट्रभापा और राष्ट्रीय ्िप्ति का यह प्रेरणाप्रद कार्य इतिहास की चिर- 
सुमरणीय घटना और आये समाज की उल्लेखनीय उपरूब्धि है । 


स्वामीजी के समाज-सुधार सम्बन्धी विचारों का प्रभाव सारे समाज पर 
लक्षित हुआ। रक से राजा तक सभी वर्गों ओर विचारों के लोगो ने “आयें 
समाज' की शिक्षाओ एवं नीति-नियमो को हृदय से अपनाया। मध्य मारत 
तथा राजस्थान के राज-परिवार स्वामीजी के कट्टर अनुयायी थे । राजस्थान 
के नरेशों के राजमहलों मे बादियों के रूप में वेश्याओ को रखने तथा उनसे 
नृत्य कराने का प्रचलन था ॥ स्वामीजी ने राजमहलो मे प्रवेश किया और 
उन्होंने राजाओं का वेश्यानुराग समाप्त किया। जोधपुर-नरेश उनसे इतने 
प्रभावित हुये कि उन्होंने अपने दरवार की मन्हीजान नामक वेश्या को बाहर 
कर दिया। जोधपुर-नरेश उनके पक्के भक्त हो गये । 


स्वाभीजी के सतत प्रयास से जहाँ एक ओर समाज से पाखण्डो, 
कुरीतियो तथा भाचारो का दमन होकर विश्युद्ध वेदघर्म का प्रचार-प्रसार हुआ, 
बही दूधरी ओर उनके अनेक कट्टर झत्रु भी दन गये ॥ जिन दिनो स्वामीजी 
जोधपुर-नरेश के यहाँ रह रहे थे, उनके विरोधियों ने एक निन्‍्दनीय पड्यत्र 
की रचना की । ननन्‍्हीजान नामक वैज्ष्या ने स्वामोजी के रसोइया जगन्नाथ 
को प्र्लोभन देकर स्वामीजी को दरुध मे काँच का चूर्ण छिला दिया । स्वामीजी 
को इस पड़्यत् का पता चर यया। वे चिक्त्मा के छिये आबू और 
अजमेर गये, किन्तु सब व्यर्थ हुआ ॥ दीपावछी के दिन ३० अक्टूबर, १८८३ 
३० ( कातिक अमावस्या १९४० वि० ) को अजमेर मे स्वामीजी ने शरीर 
स्पाग किया। 
ग्रन्य-रचना 


स्वामी दयानन्द सरस्वती सदायोण विद्वानु थे । उन्होंने धास्त्र निर्देशों को 
बपने जीवन और जन-जीवन में उतारा । उनका 'वेंदभाष्य” उनको अदभुत 
प्रतिभा और गभीर ज्ञान का परिचायक है। महंपि अरविन्द ने उनके भाष्य 
को वेदज्ञान की कुजी कहा है। उन्होंने 'सायथभाष्य” का य्भीर अध्ययन कर 
मैक्समूल्ट आदि पाश्चात्य विद्वानों के वेदविषयक मसन्‍्तब्यो का खण्डन कर 
बेंद-ब्याख्या का नया भारतीय दृष्टिकोण स्थापित किया । उनके दरा विरचित 


है भारतोय घमर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


“सत्याथें प्रकाश” आधुनिक भारत वी धर्म-कर्म सहिता है। उसका भारत के 
सभी धर्मो के अनुयायियो में प्रचार-प्रसार है। उसवा निर्माण उन्होने हिन्दी 
में किया । 


सिद्धान्त-निरूपण 

आये समाज का धर्मं-विज्ञान वेदों पर आधारित है । स्वामीजी ने वेदों 
को ईश्वरीय ज्ञान और घमं का अन्तिम प्रमाण माता है। ईश्वरीय ज्ञान होने 
के कारण वे पवित्र ओर पूर्ण हैं । वेद ही एकमात्र सच्चे ज्ञान ग्रन्य हैं और 
उनको पढ़ना, सुनना तथा उनका ज्ञान दूसरे को देना, प्रत्येक आये का पुनीत 
कतेंग्य है । उन्होने वेदों के सत्यधर्म का तिरूपण करते हुये यह स्थापित किया 
कि परमात्मा सर्वब्यापी तथा निराकार है और वह अवतार धारण नही करता 
है । मू्तिषुजा व्यधे का पाखण्ड है॥ बारूविवाह्‌ पतित ओर वेदविरुद्ध है। 
ब्रहाचयें का पालन करना चाहिये।॥ पुनजेन्म की प्रक्रिया शाश्वत है॥ वर्णे- 
व्यवस्था परम्परागत एवं जातिगत नही है, अपितु गुण-कर्मानुसार होती है $ 
द्विजमात्र को नित्यकर्म और सोलह सस्कारो का पाछन करना चाहिये । 
अ्त्पा्थप्रकाश' में उन्होंने समस्त धर्मों तथा दर्शनो का समादार करने का 
निर्देश दिया है 

स्वामीजी के मत से जीव और ईश्वर भिन्न-भिन्न हैं। स्वामी जी का आत्मा 
तथा परमात्मा सम्बन्धी दृष्टिकोण उपनिषदो से प्रभावित है। उन्होने आत्मा 
को नित्य एवं अविनाशी माना है। एक वृक्ष पर बैठे हुये दो पक्षियों की भांति 
जीवात्मा तथा परमात्मा की स्थिति है। जीवात्मा सुस्वादु फल्लो का भक्षण 
करता है, जब कि परमात्मा केवल द्रप्टा है । कर्म, शात और भक्ति के समन्वय 
से पुनर्जस्म का वन्‍्धन विच्छिन्न कर मोक्षत्व प्राप्त किया जा सकता है । ढु ख 
की आत्यन्तिक निद्धत्ति को ही उन्होने मोक्ष बताया है। समस्त ज्ञान का 
कारण ईश्वर है। वह सत्य है, सर्वेज्ञानमथ है, सोन्दर्यमय है, सर्वशक्तिमान्‌, 
स्यायकारी, दयालु, अजन्मा, अनन्त, अपरिवर्ततशीरू, अनादि, अतुलनीय 
सवका पालनकर्ता, स्वामी, सर्वेव्याप्त, सर्वज्ञ, अजर-अमर तथा पापरद्वित हैं । 
ईश्वर परम पवित्र और सृष्टि का कारण है। उसी की एकमात्र पूजा करनी 
चाहिये । 
अप्च्ट्स्ट 

सत्यविद्या और धर्म का एकमात्र मुल वेद है। अत सर्वेतोभावेन वही 
मान्य है । वेदविहित सत्यधर्म के सम्बन्ध मे मनु ने 'मनुस्मृति” में जिन दस 
लक्षणों का उल्लेख किया है, उनके अनुसार आचार करवा चाहिए । वेदानुरूप 


जाये समाज डर 


आचरण वरना ही घ॒र्मे है। प्रयेड मनुप्य चाहे वह दिसो भी जाति था मत 
का हो, शुद्धि सस्कार करने पर और दस्रिध नियमों बाप पालन-नाचरण 
करने पर वह आर्य समाज म प्रविप्ट हो सकता है । 


आये समाज की आचार सहिता के अब दसविध आचारो का स्वश्प इस 
प्रकार है--१ समस्त पदायों का मूल परमेश्वर है । २ परमेश्वर सब्विदानन्द, 
निराकार सर्वब्यापी, नित्य, पविश्न और सृध्टिकर्ता है। उसकी उपासना 
करनी चाहिये । हे बेद सत्य-बिद्याशा का भण्डार है। परम वत्तंव्य समशझवर 
उसवा अध्ययन अध्यापन और श्रवण तथा च्याह्यान करना चाहिये । ४ खत्म 
वी ग्रहण और असत्य या परित्यात करना चाहिये। ५. समस्त क्‍्मोंमे 
धर्मानुएप सत्यासत्य का विचार कर उन्ह सम्पादित करनां चाहिये। ६. 
समाज का प्रधाग उद्देश्य है--मामाजिक, भावमिक और शारीरिक दृष्टि से 
सझार वा उपकार करना । ७ सबक साथ प्रीतिपूर्वेक्े घमवुरुष व्यवहार 
मारता चाहिये । ८ बविद्या का नाश और विद्या वी उपरब्धि करनी चाहिये । 
$ प्रयेक मनुष्य को न बेवल अपनी उन्नति मं, अपितु सबरी उन्नति में 
सनतुष्ट होना चाहिये । १०, सबको सभी प्रकार के साम्रात्रिक अहितकारी 
नियमों के पालन मे परतत्र और प्रत्येक हितवारी नियमो के परातन में स्वतन 
रहना चाहिये । 
परम्परा का प्रवर्तन 


स्वामीजी के जीवनकाल में ही, उनके निरत्तर प्रयात्तो के फ्लस्थर्प 
आयें समाज का समस्त मध्यभारतण, उत्तरमारत, राजस्थान और पश्चिम 
भारत मे व्यापक प्रचार प्रसार हो चुका था। थाहरी देशो मे भी उनका 
रुदेदा पहुँच चुका या । देश के प्राय सभी क्षेत्रों मे उन्होंने आये समाज की 


शात्ताएँ स्थापित की । उन श्ाखाओ के भ्रचारको द्वारा आये समाज का प्रसार 


निरन्तर होता रहा। श्षिक्षा के क्षेत्र मे विशेष प्रयति हुई । आये समाज की 
भावी परम्परा का व्यापक प्रचार-प्रसार होने के साथ ही उसमे कुछ विषम- 
ताएँ भी उत्पन हुई । 

स्वामीजी के झरीरत्याग के बुछ वर्षों बाद ही आयगमाजी सतानुयायियों 
में सातपान के मतझभेदों के बारण दो वर्ग बन गये-- मासभक्षी बर्ग 
और झावाहारी वर्ग । इसी प्रकार शिक्षा सम्बन्धी सिद्धान्तों एवं नीठियो को 
छेकर दो दछ वन गये--काछेजपार्टो और सहात्मापार्टी । कालेजपार्टी ने 


लाहौर में 'दबानन्द ऐँग्लो वैदिक कालेज! की और महात्मापार्टी थे हरिद्वार 
मे भुरुवुछ' की स्थापना की । 


इधर भारतोय धर्म झाखाएँ और उनका इतिहास 


सगठन की दृष्टि से भी आयेस्रमाज के तीन अग हैं--स्थानीय सम्राज, 
प्रान्वीय समाज और साजंदेसिक समाज । इन तोनों समाजो के प्रतिनिधि ही 
समाज की विभिन प्रद्धत्तियों का सम्पादन और उसका भ्रचार-प्रसार तथा 
संगठन कार्य करते हैं । प्रचारक और शिक्षक भी दो प्रकार के हैं--एक वैतन- 
भोगी और दूसरे अवेतनिक । पहला वर्ग शिक्षा और दूसरा उपदेश पर बल 
देता है । 

आपयेसमाजी लोग सप्ताह मे एक दिन रविवार को सत्सग एवं हृवन करते 
हैं। हक्‍त के समय वेदसत्रों का सामूहिक उच्चारण होता है! फिर उपदेश 
एवं शिक्षा विषयक प्रत्रचन होते हैं। उपदेश वे लिये कोई नियत आचार्य या 
पुरोहित नही होता है, अपितु कोई भी सुयोग्य एवं विज्ञ व्यक्ति पूजन-हवन- 
उपदेश का सचालन कर सकता है । 

आयंसमाज का मुख्य केन्द्र लाहौर में था, किन्तु छाहौर के पादिस्तान में 
चले जाने के कारण आजबल दिल्ली उसका मुख्य केन्द्र है। उसकी शाखाएँ 
भारत के अतिरिक्त बर्मा, पूर्वी अफ्रीका, मारीशस और फिजी बादि द्वीपो में 
प्रमंश्नचार म कार्यरत हैं । 

आयंसमाजी विद्वानों ने वदों तथा हिन्दू धर्म-सस्क्षति पर अनेक विद्वत्ता- 
पूर्णे ग्रत्यों की रचना की। इसी प्रकार अनेक अज्ञात ग्रन्थों को प्रकाश में 
लाकर साहित्य को समृद्ध क्या । उन्हाने पुराणों की प्रतीकात्मछ कथाओं का 
इतिहास दे आलोक में समालोचित कर उम्की वास्तविकता एब उपयोगिता 
को प्रतिपादित किया । भारतीय इतिहास की भ्रामक तिधियो का भी उन्होंने 
स्पष्टीकरण किया और इतिहास को नयी दृष्दि दी । 


ब्रह्मविद्या समाज 
( थियोसॉफिकल सोसाइटी ) 

आरतीय घा्मिक इतिहाग के आधुनिक युग मे जिन सुधारवादी संगठनों 
में घामिक, आध्यात्मिक ठथा सामाजिक क्षेत्र में उल्लेखनीय कार्य कया, 
उनमे 'ब्रह्मविद्या समाज” या थियोसॉफ्किल सोसाइटी का नाम महत्त्वपूर्ण 
है ॥ समस्त धर्म तथा दर्शन का मुलाघार मत्या ही थवियोसॉपी' है और 
सब प्रकार वे भेद-भाया से रहित सत्यान्नैषियों का समूह ही 'वियोमॉफिकल 
सोसाइटी है। जिस प्रकार हिन्दू धर्म मे “ब्रह्म विद्या', ईसाई घर्मं मे “नोटि- 
मिज्म” और इस्लाम धर्म में 'सूफीज्म' है, उसी प्रकार प्राचीन अर्वाचीन धर्म 
दर्शन विचारधारा का पर्याय 'वियोसॉफी' है । 

इस संगठन की सस्थापिका एक रमियन महिला मैंडम हेलता पैट्रोपना 
ब्लावात्स्ती (या ब्लेवेट्स्की) थी । सन्त स्वभाव वी इस महिला ने किसी अज्ञात 
नाम के महाए्मा से 'योगविद्या' वा ज्ञान प्राप्त किया और उनसे प्रभावित 
होकर अपने उद्देश्य की खोज के लिये वह रूस से अमेरिका गई। वहाँ उनवी 
प्लेंट एक मद्गृहस्थ सेचानिदत्त वयोवृद्ध व्यक्ति क्नेलल हेनरी स्टील जल्कोट से 
हुई ॥ बर्तेल से उनको योगविद्या विषय पर विस्तार से चर्चा हुई और साथ 
ही उन्होंने योगविद्या-विषयक रहस्यों को प्रकट कया । कनेंछ से मैंडम 
ब्छावात्स्वी की गभीर मत्रणा हुई और दोना ने एक्‍्मत होकर एक सुस्यिर 
संगठन बबावे की योजवा को कार्येल्प्र देने का निश्चय क्या । उन्होंने स्यूपार्क 
( अमेरिका ) में १७ लवस्वर, १८७५ ई० को 'थियोसॉपिकलछ सोसाइटी” के 
नाम से एक सस्था की स्थापना की । 

इस सगठत को अधिक प्रभावज्ञाली एवं विश्वव्यापी रूप देने के लिये 
उनका ध्यान योगविद्या की जन्मभूमि भारत की ओर आकधदित हुआ। 
उन्होंने यह भी ज्ञात किया कि योगविद्यां पर विपुर ज्ञान की उपलब्धि वा 
एकमात्र स्थान भारत ही है । उत दिनो भारत मे “आये समाज' के सस्थापक 
स्वामी दयानत्द सरस्वती या नाम विदेशों तक फछ चुका था। अत 
१८७८ ई० को उन्होंवे स्वामीजी ये प्रत-न्यवहार किया और उनका 
सन्तोषजनक उत्तर पाकर २२ मई, १८७८ ई० दो न्यूयार्क मे हो सोसाइटी 
का भ्रथम्र अधिवेशन जायोजित किया । उस अधिवेश्न मे सर्दंसम्मति से 
स्वामी दयातन्द सरस्वती को आचार्यपद प्रदान करने का प्रस्ताव पारित 


हज] भारतीय धर्म-शासाएँ और उनका इतिहास 


क्या। ततश्चावु मैंडम और वर्नछ भारत आये और स्वामीणी के साथ 
रहरर धर्मप्रचार में लग गये । 

कुछ समय उत्होने स्वामीजी के साथ रहकर कार्य क्या। इसी बीच उन्होने 
राजा राममोहनराय, महंपि देवेन्द्रनाथ ठाकुर तथा श्रीकेशवचन्द्र सेन प्रभूति 
जिज्ञासु ज्ञानी पुरुपो द्वारा स्थापित ब्राह्म समाज के उद्देश्यों से भी परिचय 
प्राप्त किया। उन्होंने बड़े मनोयोग से भारत में प्रचछित एवं वहुमख्यक 
समाज द्वारा वरण किये गये इस दोनों धामिक सग्ठनों के विचारों का 
अनुशीलन क्या। तत्पश्चात्‌ इस वाश्चात्य तत्त्व-जिन्नासुओ ने यह अनुभव 
किया कि वे जिस विचारधारा का विकास-विस्तार करने के इच्छुक हैं, उसका 
सामजस्य ने तो "आये सभाज' से और न “ब्राह्म समाज” से ही बैठता है। 'आरये 
समाज! में मूतिपूजा, अवदारवाद आदि का खण्डब किया गया है और 
'श्राह्म समाज” एक ऐसे सिद्धान्त की स्थापना की ओर अग्रत्तर है, जो कि 
जन-सामान्य की दृष्दि से दुरूह है । 

इन सब संभावनाओं का विश्छेषण कर दोनों प्राश्वात्य सन्‍्तो ने स्वतत्र 
सगठन की स्थापना का विचार किया। सर्वेया उपयुक्त स्थान देखवर उन्होने 
मद्रास से छगभग सात मीछ की दूरी पर अवश्थित आडियार मे १८८२ ई० 
को '“ब्रह्मविद्या समाज का प्रधान कार्यालय स्थापित किया। इससे पूर्व 
१८७९ ई० को सोसाइटी की एक झाखा वे वम्बई में स्थापित कर चुके थे । 
आडियार की इस राष्ट्रीय बाला के प्रथम प्रधानमती वर्टरम कीटछे थे । 
तत्पश्चात्‌ १८९५ ई० को वाराणमी मे भी सोसाइटी की एक शाखा खोली 
गयी । सोसाइटी का आडियार स्थित प्रधान कार्यालय का अनेक रूपी मे 
निरतर विस्तार होवा गया । उसका हह्दलिखित प्रन्य-पुस्तक्ालय न केंवछ 
भारत मे, अपितु समस्त विश्व मे अपने ढग का एक अदभुत ज्ञान-भण्डार है । 

इस धर्म समाज को न केवछ भारतवामियों ने, अपितु विश्व के बहु- 
सख्यक घर्मावक॒म्वियों ने अपनाया ) भारत में उस्के अनेक अधिवेशन हुये । 
मैडम ब्लावात्स्की के पश्मात्‌ सोयाइटी की अध्यक्षा श्रीमती एनी वेसेंट हुई । 
२०वीं झती की प्रसिद्ध विदुधी, समाजसेविका एवं दमामयरी महिरा श्रीमती 
एनी चेसेंट ने हिन्दुत्व वा एक अग मानवर ब्रह्मविद्या समाज' के उदार 
सिद्धान्तों को अधिक व्यापक बनाने में आजीवन प्रयास किया । अनेक वर्षों 
तक उन्होंने भारत में इस संस्था का सचालन किया । 

इस उदार, उदात्त एवं स्मन्वयात्मक विचारधारा के समाज मे वे सभी 
भारतीय सम्मिलित हुये, जो 'आय॑ समाज” तथा “द्राह्म समाज के विचारों 
से महमत नहीं ये । स्वेच्ठा सम अपने विचारों तथा आचारो का पाछन फरते 
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हुये, किसी प्रकार का कोई परिवर्तेत किये बिना, आत्मचिन्तन का उचित 
माँ समझकर भारत तथा विश्व का बहुसस्यक समाज इस छगठन का अनुपायो 
बना / आज इस संस्था की ५५ देशों में शाखाएँ उपचाजाएं विद्यमान हैं 
और लमभन ३५ हजार से अधिक उसके सदस्यों गो सख्या है । 


कुछ वर्षों ज्रक भारत में इस स्स्था का वर्चेस्व व्यापक रूपसे बना 
रहा किन्तु जहाँ विश्व का अधिसरूय मानव समाज उशकी ओर उन्मुस होता 
गया, भारत में उमक्े प्रचार प्रसार मे बाघधाएं उत्पन्न होती गईं ॥ श्रीमती 
एगी वेमेंठ के मत्प्रयासों के फलस्वरूप भी भारत मे ्तोसाइटी की लौकप्रियता 
कमर होती गई । उसरे कई कारण थे। उसमे प्रधान कारण पारस्परिक 
वैभनस्प एवं मतश्रेद या । योमाइटी के भोतर कुछ अन्धविश्वासी छोगों का 
एक समुदाय बने गया था । इस गुप्त समुदाय में ऐसे विवादास्पद तथा अवाछित 
छोग जुड गये थे कि जतमामास्य में जिनके श्रति अच्छी धारणा नही थी | इन 
छोगो ने अपता एकायिकार एवं प्रभृत्व स्थापित करने के उद्देश्य से इस 
प्रकार की नई म्ान्यताएँ स्वापित की कि दम, कृष्ण, बुद्ध, जययबुदत्र, ईस 
ओर मैनेय जादि विभिन अवतारी मद्धात्मा एव महापुरुष एक ही मूल बात्मा 
के हूपात्वर हैं। इसी कं ने यह घोषित किया कि विग्रोपिस्ट पैशनर 
तारायण भ्रय्यर के घर प्रशू रूप में कृष्णामुति तामकः एक अवतारी बालक 
का जन्म हुआ है, जो बच होकर विश्व को उपदेश देगा और मानव समाज 
के लिये सन्‍्मार्ग का निर्देशन करेगा / 


श्रीमती एनो बेसेंट भी उस चमत्कारी वालक से प्रभावित हुई। उन्होंने 
गारायण अग्यर को समझा बुझाकर कृष्णामूति को अपने साथ १९११ ई० 
में अध्ययनार्थ इग्हेण्ड ले गईं । वे उम्र बालक को आउसफ़ोई विश्वविद्यालय 
में रखना चाहती थी, किन्तु वैसी व्यवस्था त होने के कारण वे उसे साथ 
झैकर भारत रोट आईं। कुछ दिन बाद उन्होने पुन छेडी-वीटर के साथ 
कृष्णामूति को इग्हेण्ठ भेज दिया । 


इधर मोघाइटी के भीतर रहूरयमय व्यक्तियों का जो समुदाय बन गया 
पा, उम्के कारण सोसाइटी की प्रतिष्ठा एवं ल्याति को आधात छूगा | 
प्रारस्परिक विवाद की रिथित्रि यहाँ तक पहुँची कि विरोधियों के उकसाने 
प्र तारायण अय्यर ने धरोमती एसो वेसेंट पर मद्रास हाईकोर्ट मे इस आशय 
को एक मुकदमा दायर कर दिया कि उनके पुत्र को छोटा दिया जाये । 


१९१३ ई० में हाईकोर्ट के निर्णेष दिया कि कृष्णापूति 
छोटा दिखा फाग्े 03024 
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अवमतारी हृष्णामूति दिपयक यह विवाद सोसाइटी के विखष्टन का कारण 
बना । निष्ठावान्‌ जन-सामास्य उससे अल्म होने छग्रा। श्रीमती एनी वेसेंट 
के प्रति भी विवेक्शीछ सम्राज की घारणा उनकी इस घोषणा से कम हो गई, 
जब उन्होने घोषित जिया कि वे पूर्वजन्म में भारतीय थी। इस प्रकार के 
अन्ध्रविश्वामों का यह परिणाम हुआ कि भारत में “ब्रह्म विद्या समाज” का 
प्रभाव एवं अट्तित्व निरन्तर क्षीण होता गया । 
सिद्धान्व-विल्पण 

ब्रह्मविद्या समाज के अपने उदात्त मानवीय सिद्धान्त हैं । उममे पूर्व तथा 
प्रश्चिम के शाश्वत्त विचारों का समत्वय है । उसमें घ॒र्म वे उदात्त मानवता- 
वबादी दृष्टिकोण को अपनाया गया है। उसकी विश्वेपता यह है कि उमसे सर्वे 
घर्म समन्वय के उच्च आदर्श निहित हैं। उसके प्रत्येक अनुयायी को यह 
अधिकार दिया गया है क्रि सत्य का अन्वेषण करते हुये जिसको जो उपयोगी 
छगे एवं योग्य लगे, उसे ग्रहण करने के लिये वह स्वतत्र है। धर्म की धाश्वत्त, 
चिरन्तन माम्यताओ को अपनाते हुये प्रत्येक सत्यान्वेघी आचार एवं चरित्र की 
शुद्धता पर निष्ठात्राव्‌ वता रहे । सत्य धर्म का पाटन बरते हुये वह पुण्याजन 
करे | दूसरों के हित तथा कत्याण की इच्छा से उतके दोपो वा इसलिये उनवे 
समक्ष उद्घाटित न करना कि उतको दु ख होगा पाप है। उनको प्रकट करने 
में पाप नहीं होता । 

भारत मे ब्रह्मविद्या पर जो अगांघ चिन्तन हुआ है और वहाँ ग्रुह्मविद्या 
के जो चमत्कारी रहस्य प्रच्छन हैं, उनकी खोज करना और उन्हूं सामान्‍य 
मानव बुद्धि के अनुरूप प्रकाशित करना इस सोसाइटी के उद्देश्यों मे से एक 
उद्देश्य है। सामारिकता से अल्मि रहकर ही आध्यात्मिक उश्नति सभव है । 

इस मसस्था के तत्त्वज्ञानियों का मत है कि वेदमत्रों के ध्यान मे गति, रग, 
#ूप और शक्ति है। उनका यदि एकाग्रचित्त से यथाविधि अनुष्ठान क्या जाये, 
तो उनकी सिद्धि में, उनसे साक्षात्कार करने में कोई सन्देह नहीं है॥ धर्मशास्त्र 
तथा पुराणों में जहाँ तक क्‍्या-विस्तार और रूपक एवं प्रतीक रचना का 
सम्बन्ध है, उनकी उनते झद्धघार्थे तक ही सीमित न रखकर उनके गूढाये वो 
खोज करनी चाहिये । 

सेद्वान्तिक दृष्टि से इस समस्या के अनुयायी पुनर्जेन्म, परछोत्र और 
अवतारवाद के समर्थेक हैं । इस दृष्टि से यह मत हिन्दुत्व मान्यताओं के अधिक 
निकट हैं।॥ इस मत के अनुसार यद्यपि अनादि, अद्वत ब्रह्म ही एकमात्र सत्य 
है, तथपप्रि जयदुत्पत्ति के प्रयोजन मे वह प्रद्ुत्रि-पुर॒प के दतरूप से भी सत्तावान्‌ 
है | 'भगवदुगीता', धर्मेशास्त्र और पुराणों की मान्यताआ को स्वीकार करत 
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हुये इस मत मे कर्मंगोग के सिद्धान्त को श्रम्मुख स्थान दिया गया है । मनुष्य 
के आाचार-विचार के अनुरूप ही उसके कम होते हैं और कर्मानुरूप ही उसकी 
नियति ( भाग्य ) होती है । कर्म ही भाग्य का निर्माण करता है और उद्यो से 
परलोक का सुधार होना है। भाग्य के भरोसे अकरंण्य होकर बैठे रहना 
मूर्सेता है। मनुष्य के जन्मान्तर मे उसके कर्मों का लेखा-गोला उसके साथ 
रहता है। पुस्पाधे द्वारा कर्मों के दुष्परियामों को बदझा जा सवता है। वर्म- 
फ़िद्धान्त मनुष्ण को यह बताठा है कि भूतकालीन कर्गों का परिणाम बह 
वर्तेमान जीवन में और वर्तमान जीवन के कर्मों का फ्लोपभोग भविष्य जीवन 
में करता है। इसोल्यि भावी सुफ्छ को आवाशक्षा से वह वर्तमान जीवन में 
सत्कर्मों के अजेन वी ओर स्वतः ही प्रदत्त होता है। पृथ्व्ीछोक में मनुष्य 
के जीवन घारण का एकमात्र उद्देश्य है बात्मसयम ॥ जीवन को आत्मसयमी 
बनाकर जब वह जन्मान्तर प्राप्त करता है तो उसे दुष्प्रवृत्तियों से जुझना नहीं 
पडता है ! 

इस मत में अवतारपाद को साला ग्रषा है जौर उसको वैज्यानिक दृष्टि छे 
व्याख्या की गयी हे ॥ वहां यह माना गया है दि दशावतार वस्तुताः मानव 
सृष्टि के विकास के प्रतीक हैं। अपनी आरम्भावस्या से छेकर जब तक भानव 
में जिस क्रम एवं रुप में अपने स्वह्प विचार-धुद्धियछ कादि का दिकास 
किया, तदनुरूप अवतारों की कल्पना की गई है। राम, कृष्ण, ईसा तथा 
जरायुदत्र आदि ऐसे ही अवतारी महात्मा ये। ईश्वर मानव-वल्याण के लिये 
अवतार छेवा है और वे योगी, मिद्ध एव उद्धारक के रुप भे मानव की पाँति 
जन्म लेते हैं । 

सृष्टिश्रक्षिया के सम्बन्ध में, बह्मविद्या समाज! के अनुपायिपरों वा 
अभिमत है कि प्रहृति-पुस्ष के सयोग से सृष्टि का उदय हुआ है । दोनों तत्त्व 
सनातन एवं अनादि हैं । यद्यपि अद्वैत ब्रह्म ही परम सत्य है, तथापि सृष्टि 
अक्विया के सघालन के लिये उस्र अड्बेत को अह्ि-्पुरुप रूप मे विभक्त 
( दैत ) होता पडा । सृत्र मनुध्य का जीवात्गा तब तक स्व-फर्मेवर्धनों से मुक्त 
नहों हो पाता, जब तक कि उपस्तका घाद्ध न कया जाये । 

गुर के प्रति श्रद्धा-ननिष्ठा का इस मत में महत्त्वपूर्ण स्थान है ॥ इस मत्त के 
अनुमार वर्तमान जगदगुरु मैत्रेय हैं, जिनका निवास उत्तरी हिमालय पर है। 
इस हिमालय अचछ में ही ऋषिनसव का आवास है और वहोॉ सतार के 
आध्यात्मिक श्राघार भगवाद्‌ पनत्कुमार वा निवास है $ 

इस सस्या का अपना बृहत्माहित्य है, जो कि प्राप मेंग्रेजी मे है। उसमे 
सस्या की सवोगीण प्रक्रिया पर विस्तार से प्रकाश डाल्य गया है। 


४६८ भारतोय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


यद्यप्रि सम्प्रति भारत मे 'थियोसॉफ्वि सोखादटी' मास मात्र के लिये 
है, किन्तु उसके उद्देश्यों एज सिद्धान्यों की महतीयता स्रानव-समाज वे लिये 
सतत प्रेरणादायी एवं अनुकरणीय बनी रहेगी / सर्व-धर्म-समन्वय द्वारा विश्व- 
बन्युत्व स्थापित करना इस सगठन का मूल उद्देयय है। उनमें सभी धर्मों, मतो 
और जाति वर्गों के स्त्री-पुरुष सम्मिलित होने के लिये स्वतत्र है। प्रत्येक 
सदस्य को यह अधिवार है क्ि वह विसी भी पर्म, दर्शत, गुरु तथा संरथा से 
अपना सम्दन्ध बनाये रख सकता है। उसमे जात पाँत, वर्ण, सम्प्रदाव और 
यहाँ तक कि किमी राष्ट्रविशेष का भेद-भाव नहीं माना जाता है । कोई भो 
मतावरूम्वी अपने दैनिक नैप्ठिक कर्मों को सम्पादित करते हुये, चाहे वह 
नास्तिक हो या आस्तिक, गुरुभक्ति तथा योग साधना द्वारा कर सकता है 
ओर संगठन का सदस्य बन सकता है। इस सगठन में हिन्दू धर्म के आदर्शों 
के अनुरूप पूर्वजन्म, कमंवाद, अवतारबाद, पूजा, उपासना, योगसाघधना, तप 
और ब्रत द्वारा आत्मकल्याण कर सकता है । 

इस समाज के प्रमुख तीत उद्देश्य इस प्रकार हैं--१. मानवजाति के 
सा्वभोम मातृभाव का एक केन्द्र बिना कसी जाति धर्म स्थापित करना, २ 
विभिन्न धर्म, दर्शन तथा विज्ञान के अध्ययन को प्रोत्साहित करना, और ३ 
प्रकृति के अज्ञात नियमों तथा मानव में अन्तनिहित द्क्ति वा विकास करता । 

उसका एवं ख्वेब्यापी सत्ता में विश्वास है, जो कि समस्त सृष्टि का मूल 
स्रोत और सर्वत्र व्याप्त है। उसका रूक्ष्य एक ऐसे मानव समाज का निर्माण 
करना है, जिसमे सेवा, सहिष्णुता, आत्मविश्वाम और समानभाव वी प्रतिष्ठा 
है । उसवा आदर्श वाक्य है--'सत्य से श्रेष्ठठर कोई धर्म नहीं है! ( मत्या- 
झास्ति परो धर्म )॥ 

इस सोसाइटी का एक चिह्ल या मोहर है, जो कि पटृकोणयुक्त है और 
जिसके प्रत्येक कोण प्रतीकात्मक हैं। उसके द्वारा आध्यात्मिक, आधिभौतिक, 
तथा आधिदेविक उन्नति का मार्ग प्रशस्त करना है | वह विष्णु की मुद्रा तथा 
सुलेमान एंव डेविड की मोहर का प्रतीक है ॥ 





रामकृष्ण मिशन 


आधुनिक विश्व को ज्ञान के आलोक से प्रकाशित करने वाली घर्मंसस्थाओ 
में 'रामकृष्ण मिशन” का नाम उल्लेखनीय है । इस घर्मेसस्था के जनक स्वामी 
विवेकानन्द थे । उन्होंने अपने गुरु रवामी रामकृष्ण परमहस के नाम पर 
उम्को स्थांपना की । स्वामी रामकृष्ण परमहस भारत के विद्याविदों एव प्िद्ध 
महापुरुषों में थे। उनका जन्म हुगली जिला ( बंगाल ) के कामारपुकर 
( था कासापुर ) वामक याँत्र मे १८३६ ई० में हुआ घा। वाल्यफाछ में ही 
भाता पिता का निधन हो जाने के कारण उन्हे असह्मा वष्डो का सामना करना 
पड़ा और इन्ही कष्टो एवं निराशाओं ते उनके जीवन को एक नई दिखा दी । 
जब वे केवल दस वें के बालक थे, उनमे घर्मानुराग को हो प्र्॑ज्वछित हो 
चुकी थी और उनके व्यक्तित्व के असाधारण चमत्कारी छक्षण प्रकट होने 
छूग॑ गये ये । जो भी योगी या सन्‍्यासी उन्हें दिखाई देता, थे उसके पास 
जा बैठते । 


इसी विरक्तावस्था में किसी ग्रक्तार उन्हे विवाह-वन्धन भे बाँध लिया 
गया, किन्तु परिबार से उनका मत तही छगा । सासारिक क्रिया-कल्पपो के 
प्रति उनकी उदासीनता बढती ही गयी। वे विभिन्न देवी देवताओं के भजन 
एवं ध्यान में दत्तचित्त रहने गे । कभी-कभी समाधिस्थ होकर वे भगवत्‌- 
चिन्तन में ध्यानमग्न हो जाते थे। ज्यो-ज्यो उनकी अवस्था बढ़ती गयी, 
एक जन्मसिद्ध योगी के रूप में उनका नाम भ्रचारित होने छगा । 

घर की विपन्नावस्था ने उनके चिन्तन की एकाग्रता में विपमता उत्पन्न 
की भौर वे आजीविका की खोज में घर से तिकलछ पड़े तथा कछकत्ता के 
निकद एक मन्दिर मे पुजारी हो गये । उन दिनो मन्दिर का पुजारी होता 
एक ब्राह्मण वे लिये निकृष्ट कार्य समझा जाता था, किस्तु उन्होंने उसकी 
कोई बिन्ता नहीं की । मन्दिर मे रहने से उन्हे दो लाभ हुये । एक तो उन्हे 
भगवान्‌ के आराधन ध्ृजन का सुयोग श्राप्ष हो गया और दूसरे में साथु- 
सन्‍्तों का सम्पर्क प्रास होता यया 

जिस मन्दिर के के पुजारी ये, वहाँ आनत्दमयी जगन्माता की एक मूति 
थी। उसके समक्ष ऋरुणादं होकर वे इतने दिह्नछ हो उठते कि उनके हृदय की 
व्यथा आाँसुओ मे बहने छगती । जगन्माता के ध्यान में वे इतने ततत्लीन हो 
ग्रये कि उन्हे रात-दिन तक का ज्ञान नहीं रहता । स्थामी विवेकानन्द ने 


ड७० भारतीय धमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


उनकी इस विक्षिप्तावस्था का वर्णन करते हुए छिखा है कि माता के दर्शन के 
लिये वे बिलखने लग जाते थे । 


जगमन्‍्माता के प्रति उनकी भक्ति की तन्मयता यहाँ तक बढी कि वे घर- 
बार त्यागने के लिये तत्पर हो गये । अपनी पत्नी मे उन्होने जगन्माता का 
रूप देखने का ब्रत धारण कर लिया । उनकी इस स्थिति से दु खित पत्नी ने 
उन्हे घर चलने के लिये कहा, किन्तु स्वामीजी उसके चरणों में गिर पड़े और 
उसे “जगनन्‍्माता' कहकर पुकारते छगे। उन्होंने अपार ब्यथा को प्रकट करते 
हुये अपने सकल्प को अपनी पत्नी के सामने रखा ! पति वी इस स्थिति को 
देखकर वह उनकी वात मानने के लिये विवद्य हो गई, किन्तु उसने पति से 
निवेदन किया कि निष्ठित जीवन बिताती हुई वह पति-सेवा में ही तन्मय 
रहकर उन्ही के समीप रहेगी । स्वामीजी ने पत्नी की बात को मान लिया । 


स्वामीजी के जीवन के उद्देश्यों की ये असाधारण ग्रायाएँ समाज में 
फैलती गयी भौर जत-समुदाय उनके दर्शनों एवं उपदेशो को सुनने के लिये 
उनके पास आने लगा। स्वामीजी के सम्बन्ध में यह ज्ञात नही होता है कि 
उन्होंने विधिवत्‌ सन्‍्यास घारण किया था नही । किन्तु घक्तिसाधक स्वामी 
तोतापुरी को स्वामीजी का गुरु बताया जाता है, जो कि शकरमतानुयायी 
दशनामी सस्यास्तियो मे से थे और इसलिये उनके मिशन या मठो के सन्‍्यासी 
दशनामी पुरी शाखा के अनुयायी साने जाते है । 


स्वामी रामकृष्ण परमहस ने वेद शास्त्रों की विधिवत्‌ शिक्षा दीक्षा प्राप्त 
नही की थी ओर न ही किसी विद्वात्‌ के समक्ष वैठकर उन्होने दर्शन एवं तत्त्व- 
विद्या का ज्ञान प्राप्त किया था । जगन्माता की कृपा से उन्हे समस्त वेद शास्त्र, 
तत्त्वज्ञान स्वव सिद्ध हो चुके थे । उन्होने स्वत प्रेरणा से प्रचलित धर्मों तथा 
धर्माचार्यों से परिचय प्राप्त किया । वे विभिन्न धर्मों के तत्त्व को जानने को 
इच्छा से मुसलमान फकीरो वथा ईसाई प्रादरियों के प्रास्त गये । उन्होंने अनुभव 
किया कि विभिन्न धर्मों में ज्ञानमार्गं, कर्ममार्ग ओर भक्तिमार्ग आदि का 
विभिन्न रूपो मे आधार लिया गया है, विन्‍्तु सबका अन्तिम लक्ष्य एक ही है । 

सत्यज्ञान की प्राप्ति के लिये स्वामी रामकृष्ण परमहस ने आत्मसयमी, 
चरित्रवान्‌ और समभावयुक्त होने का उपदेश दिया । उनके उपदेशों को सुनने 
के लिये प्रतिदिव छोग आते ओर आत्मशान्ति प्राप्त कर छोटते थे । उतकी 
वाणी में अदुभुत आकर्षण था । वे बोल्चाल की सरल, किन्तु ओजस्वी भाषा 
में सत्यधर्म का गभीर निरूपण करते और उसको सुनकर थ्ोताजन इतने 
प्रभावित होते कि वे सहसा उनके चरणों मे आत्मसमर्पण कर दे ते थे । 


शमकृष्ण मिद्यत चछरे 


इस प्रवार एक विलक्षण बुद्धि, सिद्ध, आत्मदर्शी महापुरुप के हप में 
स्वामीजी का नाम न केवल भारत गे, अपितु विदेशों तक फैल गया था । 
प्रतिदिन सुदूर अचछो से ज्ञान पिपासु लोग उनके पास आते और अपनी परिपासा 
को पूर्ण कर लोटते थे । वहा जाता है कि उनवी सिद्धि बा कारण भगवती 
जगन्माता थी । उनकी कठिन साधना से प्रसन्न होग़र आनन्दमयी माँ स्वय 
प्रकट हुई थी और स्वामीजी को उन्होने साक्षात्‌ दर्शव दिया था । 


जीवत के उत्तरार्् मे स्वामीज़ी ने एकान्त मे रहरूर आत्मचिन्तन 
किया । वे सुदूर ब॒गाल से चलकर उत्तराखण्ड पहुँचे और वहाँ भगवान्‌ वदरी- 
जाप तथा केदारनाथ के दर्शन कर उन्होंन अपती अध्यात्मनिप्ठा को पूरा 
किया । तलश्चात्‌ वे दगारू छोट आये । १६ अगस्त, १८८६ ई० को उन्होंने 
परमधाम को प्राप्त किया  उतवा प्रस्तिद्ध मठ कलकत्ता वे निकट ग्रया तट पर 
विद्यमान है, जो कि “बेलूर भरठ' ने नाम रो प्रसिद्ध है। 


इस प्रफार स्वामी रामकृष्ण परमहस ने देश के दक्षिणाचल, पूर्वाधछ तथा 
उत्तराचल का भ्रमण कर व्यापक जन-सम्राज को घर्मेन्यगा मे अभिषिक्त किया 
और उन्हें आत्मशाम्ति का अमर सन्देश दिया । 


स्थाप्ती वियेफालन्द 


स्वामी रामकृप्ण प्रमहस के शिप्य ओर 'रामकृष्ण मिशन! वे! धस्थापक 
स्वामी विवेकानन्द हुपे। उनका जत्म कलकत्ता वे कायस्थ परिवार में ७लनवरी, 
१८६३ ६० को हुआ या। थे महान्‌ योगी, तत्त्ववेत्ता, भक्त, धर्म-प्रचारक, 
भारतीय-सस्कृति के पुजारी और राष्ट्र-तिर्माता वे रूप में आधुनिक भारतीय 
इतिहास के देदीप्यमान रत्न थे ॥ उन्होने पौर्वात्य धर्मे-दर्शन को पाध्वात्य घर्मे- 
दर्शन के साथ समस्वित करके व्यापक मानव समाज को उद्वोधित किया ॥ 

स्वामी विदेकाबन्द का प्रारिवारिक पिठृ-प्रदत्त नाम नरेन्द्रनाय दत्त था । 
उनके पिता श्रीविश्वनाथ दत्त वित्यात बैरिस्टर थे और कछकत्ता हाईकोर्ट मे 
वकालत करते थे । सम्पन्न एव अ्रतिष्ठित परिवार के वालक नरेच्नाय की 
बास्यकाल से हो रजुचित शिक्षा वी सुब्यवस्या थे ) अपकी छाशवस्ट मे ढ 
बालक नरेन्द्र की विछक्षण प्रतिभा के चमत्कार प्रकाश में आने रूप गये थे । 
वे स्वत प्रेरणा से झास्त्रीय ग्रन्यो तथा दर्शन के तत्त्वज्ञान की जिज्ञासावश 
गभीर साहित्य का अध्ययन करने ८गे थे + वे इसने अत्युत्पन्न हो चुके थे कि 
एक बार उन्होंने पराश्वात्य दार्शनिक हब स्पेन्सर के दार्शनिक विचारों को 


जालोचना लिखकर उनके पास्त भेज दी थी, जिसे देखकर हवेर्ट स्पेन्सर वे 


डर भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


प्रभावित हुये । उन्होने वालक नरेन्द्र का समुचित समाधान कर उन्हे नियमित 
अध्ययन के हिये प्रोत्साहित क्रिया । 

जिम समय बालक नरेद्ध छात्रावस्था मे थे, उस समय भारत पर क्षग्रेजो 
का शासन था और ये अपनी सस्क्ृति तथा धर्म के प्रचार प्रसार के लिये निप्ना- 
पूर्वक निरन्तर कार्यरत थे । उच्च शिक्षा प्राप्त वहुसख्यक भारतीय, भारत की 
परम्पराओं एवं उच्चाद्शों को पिछडा हुआ समझकर, पाश्चात्य आचार- 
विचारो के रग मे निमग्न होते जा रहे थे । नरेन्द्रनाथ दत्त भारतीयों की इस 
दशा को देखकर बड़े चिन्तित हुये । उन्होने राजा राममोहनराय, महपि 
देवेद्धनाथ ठाकुर और केझवचन्द्र सेन द्वारा सचाल्ति 'ब्राह्म समाज से सम्पको 
स्थापित क्रिया। वे इन महापु्यों से भी मिले। विचारों का आदान- 
प्रदान किया, किन्तु इस सस्या से कुछ दिनो के अनुभवों के बाद वे अछग 
हो गये । 

इसी बीच उन्हे एक सिद्ध पुरुष आत्मज्ञामी स्वामी रामकृष्ण परमहस 
का नाम सुनाई दिया! थे उनके दर्शन के लिये उनके आश्रम मे गये और 
पहली ही भेंट से इतने प्रभावित हुये कि अपना सब कुछ उन्होने स्वामीजी ने 
चरणों मे समर्पित कर दिया । १८८१-८६ ई० तक वे निरन्तर स्वामीजी 
के सम्पर्क मे रहे और उनके विदारो को ग्रहण करते रहे । अन्तत उन्होंने 
गृहस्थ जीवन का परित्याग कर स्वामीजी से सम्यास की दीक्षा ग्रहण की । 
तब उनकी अवस्था २३ वर्ष की थी। ठीक इसी अवस्था में स्वामी दयानन्द 
सरस्वती ने भी सन्‍्यास घारण कर छिया था ) अपने नये दीक्षा नाम स्वामी 
विवेकानन्द से थे प्रसिद्ध हुये । सुयोग्य शिप्य समझकर स्वामी रामइृंष्ण परम 
हस ने अपनी कठिन साधनाओ द्वारा अजित सम्पूर्ण आध्यात्मिक अमुभूतियों 
और स्वत सिद्ध विभूतियो को उन्हें समर्पित कर दिया। तत्पश्चात्‌ कुछ समय 
बाद स्वामीजी ने शरीर त्याग कर दिया। 

गुरुपाद के निघन के बाद स्वामी विवेकानन्द के समक्ष अनेक उत्तर- 
दायित्वों का गुरुभार उपस्थित हुआ। एक ओर तो मिशन वा कार्य था, 
और दूसरी ओर देश्व में बढती हुई पाश्रात्य सभ्यता की समस्या थी ) उनतवे 
सन्‍्यास वा उद्देश्य परम्परायत भारत की धमें तथा सस्दृति का सम्पोषण, 
प्रचार और देश का उद्धार करना था । इस उद्देश्य वी पूति के लिये सर्वप्रथम 
उन्होने कछुकत्ता मे वराह नगर के निक्ट एक मठ की स्थापना की और वहाँ 
नियमित रूप से धर्म-चर्चा एव उपदेश भजन की व्यवस्था वी / स्वामी 
विवेकानन्द ने भारत के महान्‌ आत्मवेत्ता महापुरुष एबं अपने थ्रुरु स्वामी 
रामकृष्ण परमहस की स्मृति को चिरस्थायी बनाने और मानव-कल्याण वे 


रामह्ृप्ण मिशन डछरे 


लिये उनके द्वारा बताये गये उद्देश्या की पूर्ति के छिये “रामकृष्ण मिद्दन! वी 
स्थापना वर उतके उपदेशों का प्रचार-प्रसार किया । 


ततख़ाद्‌ वे मिशज्ञन के प्िद्धान्तो के प्रचार हेतु देश म्रमण पर निकले । 
अपने पूर्व॑वर्सी महापुरुषों एवं तत्त्वज प्रहापुरुषा के अभुकरण पर वे उत्तरा- 
खण्ड की यात्रा पर निकले । स्वामीजी ने वहाँ भगवान्‌ बदरी-केदार के दर्घन 
किये ओर दिव्य विभूतियों से सम्पन्न आत्मदर्शी सन्त महात्माओ से तत्त्वज्ञान 
के उपदेश ग्रहण किये । उत्तराखण्ड की तपोभुमि में ले निरन्तर ६ वर्षों तक 
आत्मचिन्तन में साधनारत रहे । वहाँ से वे तिब्बत गये | वहाँ उन्होने विद्वान 
बौद्ध भिक्षुओ मे बौद्धनधर्म-दर्शेन का ज्ञात प्राप्त किया । तिब्वत से उन्होंने पुन 
भारत मे प्रवेश किया। वें देश के विभिन्न अचलो में घूमे और उन्होने बहाँ 
की परम्पराओ, प्रधाओं तथा रीति रिवराजो की जानकारी प्राप्त की । उन्होने 
देश की तत्कालीन परिस्थितियों का अनुशीलन कर यह अनुभव किया कि 
अनेक कारणों से देश की उन्नत परम्पराएं क्षीण होती जा रही हैं और 
देशवासी एक निर्ापूर्ण अन्यकारमय भ्रविष्प को ओर बढ़ रहे है। 
स्वामीजी ने देशवासियों को उनकी उदात्त परम्पराओ, प्र वथा भस्कृति ने 
महान्‌ आभाद्शों की ओर उद्बोधित क्या । 


देश मे वे धर्मग्रचार मे छंग्रे ही थे कि उन्होने समाचारपत्रो मे पढ़ा क्रि 
शिकागो ( अमेरिका ) मे विश्व-धर्म सम्मेलन होने जा रहा है। युअवसर 
देखकर वे अमेरिका गये + वहाँ सम्मेलन मे उन्होंने भारतीय धर्म दर्शन प्र 
अपना जो प्रथम भाषण दिपा, उससे बड़े-बड़े धर्मयेत्ता एवं तत्त्यज्ञ विद्यनो पर 
गहरा प्रभाव पडा। उनके इस भाषण से सम्पूर्ण अमेरिका और विश्व मे 
उनकी छथाति फैल गयी। उन्होने भारतीय धर्म के उच्चादर्शों एव उद्देश्यों की 
सावेभौम व्याख्या करते हुये यह प्रतिपादित किया कि उसका लथ्ष्य विश्व- 
मानवता का उत्नवर्प एवं श्रेय करना है । उन्होंने भारत के सम्बन्ध में फैछाई 
गई सकीर्णंताओ एवं प्रान्तियो का भी जोरदार खष्डन किया और दढता- 
पूर्वक यह प्रस्यापित किया कि विख्व-हित तथा मानव-कल्याण के ल्यि भारतोय 
धर्माद्शों का व्यापक समर्थन होना चाहिये। उनके तेजस्वी व्यक्तित्व ने 
भारतीय धर्म वी महिमा को परिमण्दित किया । 


अमेरिका के समाचारपन्नो में स्वामी विवेकातन्द मे सचित्त भाषण 
अकाशित हुए मौर उनको भारत का महान्‌ पुस्प कहां गया। अमेरिका 
के अबैक नगरो मे उनके अनेक भाषण हुए। उन्होने अमेरिका मे '्वेदाम्त 
सोसाइटी” की स्थापता कर छाखो लोगो को उसका अनुयायी बनाया । 


डछड भारतीय धमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


अमेरिकी जन समाज स्वामीजी के उपदेश्नो से अत्यधिक प्रभावित हुआ और 
अनेक पश्चिमी देशो की यात्रा करने वे लिये उन्हे आमत्रित क्या गया । 

अमेरिका से वे अक्टूबर १८९५ ई० मे लन्दत गये । बहाँ तिरत्तर तीन 
महीनो तक उन्होने भारतीय धर्म तथा बेदान्त मत पर भाषण एवं उपदेश 
दिये । छत्दन मे भी उनके सहस्तों अनुयायी हुये । उनमें भगिनी निवेदिता 
( मिस मारगेट नोविछा ) आदि उनवी परम शिप्या बन गयी । १६ दिसम्बर, 
१८९६ ई० को स्वामी विवेकानन्द अपने अनेक विदेशी शिप्यो वे साथ भारत 
छौद आये । भारत मैं उन दिनो विवट अकाल पड़ा हुआ था। स्वामीजी ने 
सव कुछ छोडकर पूरी तन्मयता से अका्पीडिती वी सहायता भे जुट गय । 

इस प्रकार निरन्तर बौद्धिक तथा शारीरिक परिश्रम से स्वामीजी अस्वस्थ 
हो गये । भारतीय डॉक्टरों ने उनकी चिठित्सा की ओर क़िचित्‌ स्वस्थता 
प्राप्त करने के वाद डॉक्टरों के परामझं से वे विदेश चले गये। पहले वे इग्लैंड 
गये और उसके बाद अग्रेटिका / स्वास्थ्य लाग आम करते ही उन्होने अनेक 
देशो का भ्रमण किया और जपते मत तथा सिद्धान्तो के श्रचार प्रसार के लिये 
प्रत्येक देश मे 'वेदान्त सोसाइटी' की स्थापना की । १९०० ई० मे जब वे न्यूयार्क 
में थे, उन्हें पेरिस मे आयोजित होने घाले 'काग्रेस ऑफ टेछिसन्स' मे भाषण 
करने के ल्यि आमत्रित किया गया । स्वामीजी वहाँ गये थौर उनके गभीर 
जिद्गतापूर्ण भाषण सुतकर भोताओ पर भामत्कारिक प्रभाव हुआ। इस प्रकार 
समस्त योरप तथा अमेरिका मे स्वामी विवेकानन्द ने भारत की धर्मध्वणा 
फहरा कर भारत के नाम को उज्ज्वल क्या। 

देश-विदेश मे निरन्तर मिश्वन के कार्यों मे दत्तचित्त रहने और बीमारी 
की अवस्था मे भी यथोचित विश्वाम न करने से उनका स्वास्थ्य एकदम विगंड 
गया और ४ जुलाई, १९०२ ई० को अल्पावस्था में ही आधुनिक भारत वे 
बुद्ध एवं शकराचाये के स्वरूप, भारत के सपूत एवं परम्परा के रक्षक स्वामी 
विवेकानन्द का दारीरान्त हुआ 
छिद्धान्त-निरूपण 

स्वामी विवेकानन्द ने देश विदेश मे अपने मिशन के उद्देश्यो को प्रचारित 
किया | उन्होने अपने गुरु स्वामी रामकृष्य परमहस के अनुक्ररण पर अपने 
धर्म का मुख्य उद्देश्य दु खियो, प्रीडितो एवं निराश्चितों की सेवा में विहिंत 
किया इसी सेवा को उन्होने अपनी सच्ची सेवा स्वीकार की और परोपकार 
को ही धर्म का निष्क्प एवं उद्देश्य समझा । उन्होंने जहाँ जहाँ अपने भाषण 
दिये, बहां-वहाँ मानव-सेवा के महत््व को प्रतिपादित क्या और उसे ही घर्मं 
की सन्ञा दी। 


रामकृष्ण मिशन ड्७५ 


बेदो पर आधारित वेदान्त को स्वामीजी भारतीय मतवीषियों की सर्वोच्च 
देन मानते थे । उसमे सार्वभौम मानवता का ऐहिक तथा परारणौकिक हित 
एव श्रेय निहित है। उन्होंने वेदान्त की पूर्व परम्परा से प्रस्थापित देतमत 
तथा अ्रद्वैतमत, दोनों में समन्वय स्थापित क्या। क्रिसो दाशनिक वाद 
विशेष पर उन्होंते बछ नही दिया । पुस्तको के ज्ञान की अपक्षा उन्होने गुरु- 
ज्ञान को महनीय एवं वरणीय बताया । अवतारदाद और मृूतिषुजा के 
सम्बन्ध मे उनका मत सर्वेथा अपूर्व एवं सापेदय था। उनका कहता था कि 
महान्‌ तत्त्ववेत्ता सन्‍तो एवं आत्मज्ञानियो क अतिरिक्त भगवज्नाम का अभिलापी 
प्रत्येक जन-साधारण मूतिपूजक है, अवतारन्वाद पर विश्वास करता है, 
बयोकि यह आत्तिक है। वेदधम को रत्रीकार करने बाला प्रत्येक भारतीय 
स्वभावत प्रकृतित आस्तिक है और इसल्यि वह किसी भी मत-मतान्तर को 
मातने वाला हो, उसका मृतिपूजा और अवतारवाद पर विश्वाप्त है। 

स्वामीजी केवछ थोरे तत्त्ववेत्ता एवं धर्मश्रचारक ही नही थे, अपितु 
शिक्षा, सस्कृति ओर साम्राजिक विषयों के प्रति उतने ही सजग एवं सक्रिय 
थे। भारत की शिक्षा प्रणाली क॑ सम्बन्ध मे उनके विचार रुढिवादी नही थे | 
वे यह मानते थे कि भारतीय शिक्षा प्रणाली को पाश्चात्य शिक्षा-प्रषाली में 
परिवतित कर देना उचित नही है । छुआछूत की सकीर्ण मनोइत्तियों के प्रति 
उनकी अनास्था थी और वे यह मानते थे कि सम्पूर्ण भारतीय समाज में 
समानता स्थापित हुये बिना देश का उत्थान नही हो सकता है । 

स्वामीजी विघारों की स्वतत्रता ने प्रक्षपाती पे ओर मनुष्य मात्र के 
छिये उसको जन्मसिद्ध अधिकार मानते थे | देश को पराधीनता से मुक्ति 
दिलान के लिये उनका एक ही मूल मत्र था--'आगे वढो, कतेब्य पालन करते 
हुये अपने अधिकारों की रक्षा के छिये तत्पर बने रहो | व्यक्तिगत उन्नति 
की अपेक्षा राष्ट्र की उन्नति बढ़कर है! राष्ट्र की उन्नति मे लगे रहने के 
अतिरिक्त उससे बढकर दूसरा धर्म नही है ।' 

'इस प्रवार स्वामीजी ने अपने सिद्धाल्तों को जटिल, गहन एवं दुर्गम 
बनाने की अपेक्षा उसे सर्वेसामान्य की समझ के अनुरुप प्रस्तुत किया । उनका 
धर्म वस्तुत मानव-सेवा, राष्ड्र-प्रेम का धर्म था ॥ 

रवामी विवेकानन्द द्वारा स्थापित “रामकृप्ण मिशन! के अपने विशिष्ट 
नियम एवं सिद्धान्त है, जिनका पालन करना प्रत्येक अनुयायी का वर्तंब्य 
बत्ताया गया है। मिशन के सिद्धान्तो को साररूप मे इस प्रकार समझा जा 
सकता है--अत्येक व्यक्ति वो ज्ञाव का सदुपदेश् देने से पहले स्वय ज्ञानार्जन 
करने का प्रयत्त करना चाहिये । ईश्वर के निराकार साकार, अद्वैत-द्वैत स्वरूपो 
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के जजाछद म पदन की अपक्षा भजन तथा चिस्तन द्वारा सन को एबाग्र तथा 
सयमित करने का अभ्यास करना चाहिये । अपने हृदय वा द्वार खोलकर 
सबत्यासत्य का चिन्तन मनन वरना चाहिये। किसी अन्य मतनमतान्तर की 
आलोचना प्रशखा करन वी अपेक्षा उसमें जो उपादेय है, उसे ग्रहण करना 
चाहिय । धर्म वा आशद्यय नाम-श्रवण तथा भजन वरना मात्र नही है, अपितु 
अपनी आध्यात्मिक स्थिति का अनुशीलन करना चाहिए | वास्तविक धर्म वही 
है, जो जीवन से निर्मेलता एवं पवित्रता का आधान करे । 

इस प्रकार “रामबृष्ण मिशन! के द्वारा विगत अनेक वर्षों स ज्ञान तथा 
घ॒र्म वा प्रचार-असार होता रहा और दीन दु खियो तथा अकालूपीडित छोगो 
की रक्षा का प्रयास होता रहा। सेवा घुथूपा वे इस छट्य से मिशन को ने 
केवछ भारत मे, अपितु विदेशा में भी समान्य स्थान मिला । इस मिशन वे 
सन्‍्यासी महान्‌ प्रतिभाशाली विद्वानू हुये, जिन्‍्हाने एशिया, अमेरिका और 
योरप के विभिन्न देशो मे मिशन की द्ाखाएँ स्थापित की । वे झाखाएँ आज 
भी अपने परम लक्ष्य वो धूरा करके मानवता वी उल्लेखनीय सेवा १२ रही हैं । 


स्वामी रामतीर्थ 


स्वामी रामइृष्ण परमहस और स्वामी विवेकाननद ने देश तथा विदेश में 
भारतीय धर्म दर्शन की मान्यताओं को जन सामान्य वी आस्थाओं का विषय 
बनाया । इस परम्परा को स्वामी रामतीर्थ ने आगे बढाया । उनका जीवन में 
योग तप-साधना का समत्वय था। जन्‍्मना उन्हे सिद्धि प्राप्त थी और इसका 
परिचय उनके विलक्षण व्यवित्व से सद्दज ही मिल जाता है । 

स्वामी रामतीय का जन्म सुरारीवाला ( पंजाब ) में एक गोस्वामी 
शैण्णन प्रतियार में दीपायलछी वी ज्ञानदीस पबित तिथि को १८७३० मे 
हुआ था| वाल्यकाल में ही उनकी विलक्षण प्रतिभा के उदाहरण भ्रवाश् मे 
आने छगे थे। उच्च शिक्षा प्राप्त कर बुछ दिनो तक उन्होने मिशन कालेज, 
छाहौर में अध्यापत कार्य क्रिया। इसी बीच उन्होने 'भगवदुगीता' तथा 
उपनिषदो का अनुशझ्नीलन क्या वे सस्कृत, हिन्दी, अंग्रेजी और फारसी आदि 
भाषाओं के सम्यक्‌ ज्ञाता थे । 

स्वामीजी के हृदय में भगवदु भक्ति का जो उत्ताल बेग उद्वे॥ित हुआ, 
उसकी शान्ति एंव तृप्ति के लिये उन्होने मथुरा तथा बृन्दावन की यात्रा वी । 
यहाँ उन्होंने अपने हृदय की चिर साध को पूरा क्या। वे कृष्णभक्ति मे 
इतने रमे कि लौटन की सुध तक नही रही । उनका मन ब्रज के राघा इृष्ण- 
मय वातावरण में डूब गया। कृष्णभक्ति मे तरग्रायित होकर जब दे पजाब 
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छोटे तो वे आत्मममपित भक्त बन चुके थे। उनके पिता महाप्रभु चैतन्य मत 
के गोस्वामी थे । अत उन पर पारिवारिक सस्कारो के कारण वे भी चैतन्य 
सम्प्रदाय वे अनुयायी बन गये । 

स्वामौजी का समय अव भजन-कीतंन तथा उपदेश ज्यारयान में ही 
बीतने छगा । पजाव के अनेक वगरों का पश्रमण वर उन्होने चेतन्यमत के 
अनुम्प प्रेमश्य कृष्णभक्ति बिपयके व्याख्यान दिये। उनकी वाणी के माधुय्य 
से ध्ोता इतने विमुग्ध एवं प्रभावित हुए कि उनवी आँखों से अश्ुधारा बह 
निकली | वे भक्ति के उदगार मे विद्लल होकर स्वय ही आँसू बहते छगते थे । 
उनको स्याति धीरे धीरे सारे पजाब में फंड गयी । 

शास्त्रों और दर्शना का नध्ययन उनती नियमित चर्या हो गई | उपनिपदों 
से उतके अन्तस्‌ में जात्मचिन्तन वी भावना बलछूवती हो उठी । उन्होंने भारत 
के पुराधन सन्‍्तो, साथकों, एवं धर्माचार्यों की परम्परा का अनुकरण करते हुये 
उत्तरासष्ड की यात्रा का निश्चय क्यिा। उत्तराक्षण्ड जाकर उन्होने भगवान्‌ 
बदरी-केदार के दर्यंन किये । वहाँ के अन्य तीयेस्थलो का भ्रमण किया । साधु- 
भन्‍्तो, महात्माओं और मिद्ध पुरुषों के दर्शन किये । उनसे साधना और आत्म- 
चिन्तन का उपदेश ग्रहण किया । वर्षों एकान्तवास्त में रहवर उन्हे आत्मानुभूति 
हुई । वे सामारिकता से वैराम्य की ओर उन्मुख हुए। उत्तराखण्ड में भगवती 
भागीरघी के पवित्र ठट पर किसी सन्यासी से दीक्षा लेकर उन्होने सत्यास 
धारण कर लिया और “गोस्वामी” से केवन्ठ 'स्वामी” वहे जाव छंगे । 

उत्तराखण्ड से पुन वे प्रजाब छोट बाये। वहाँ जाकर १९०० ई० में 
अध्यापक पद से त्पागपन्न दे दिया और ःपिकेश, हरिद्वार तथा सपोवन 
आदि तीर्थेस्थानों पर रहकर उन्होंने साधु सन्‍्तो का सत्सग प्राप्त किया। ये 
पुन उत्तराखण्ड की यात्रा पर गये ओर वहाँ एकान्तवास में रहकर साधना 
करते रहे । इसी समय टिहरी नरेश कीतिशाह से उनकी भेंट हुई। महाराज 
वी सात्त्यिक प्रवृत्ति एव धर्म के प्रति निष्ठा जानकर स्वामीजी ने उन्हे सदुप- 
देश देकर राभान्वित क्या । 

इन्ही दिनो समाचारपत्रों से विदित हुआ कि जापान मे 'सर्वेधर्मे सम्मेलन 
का आयोजन या जा रहा है। टिहरी नरेश कीतिज्ाट के अनुरोध पर 
स्वामीजी १९०२ ई० मे 'सर्वेधर्मे सम्मेलन! मे भाग छेने के ल्यि जापान गये, 
क्न्चि घोषणा के अनुसार सम्मेलन किन्‍्ही कारणों से नही हो पाया $ जापान 
पहुँच कर स्वामीजी के ल्‍्यि विभिन्न नगरो में घामिक सभाओ का आयोगन 
किया ग्रया। उन्होंने घममे का झाम्वत पक्ष जनता के समक्ष रखा और 
जात्मोद्वार एवं विश्व-कल्याण के लिये भक्ति के सुगम मार्ग पर चलने के लिये 
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निर्देश दिया । जापानी जन-समाज भगवानु बुद्ध की अनुयायी होने के कारण 
भारतीय साधु सन्तों महात्माआ के प्रति श्रद्धायान्‌ रहता बाया था। स्वामी 
रामतीये को भी ज्ञाती सन्‍्तो वी भारतीय परम्परा का महापुरुष मानकर 
जापान में उनका वडा आदर हुआ | जापान से वे अमेरिका गये और वहाँ भी 
उन्होंने भाषण दिये । अमेरिका में स्थापित 'वेदान्त सोसाइटी वे” अनुयायी 
जनता ने स्वामी रामतीर्य को एक धर्माचार्य वे रूप मे समुचित सम्मान 
दिया। स्वामीजी के भाषण सुनकर अमेरिकावासियों मे स्वामी विवेकानत्द 
की स्मृति ताजी हो गई। स्वामी रामतीर्थ के भाषण अमेरिका में इतने छोक- 
प्रिय हुये कि सैतडों झहस्थ गृहत्याण कर सस्यामी हो गये ॥ श्रीमती वेलमैन 
जैसी अनेक महिलाएँ अपनी पाश्रात्य वेप भूपा त्याग कर सन्यासिती बत गईं । 
जब स्वामीजी भारत छौट आये थे, तो श्रीमती वेलमैन भी महात्माओं की 
पुण्पभूमि का दर्शन करने के लिये स्वय भारत आई थी । 

अमेरिका से स्वामीजी ने अरव-देशों की यात्रा की । वे मिश्र पहुँचे और 

बहाँ उन्होंने फारसी में वेदान्त तथा सूफीमत वे समल्वय पर एक सारगधित 

भाषण दिया । उसको सुनकर मिश्ववासी जनता बड़ी प्रभावित हुईं। भारत 
ज्ञानियो एवं महापुरुषों वा देश कहा जाता था। इस रुप में मिश्ववासियों ने 
स्वामीजी दे प्रति अपनी गद्दरी श्रद्धा प्रकट की । 

पूरे ढाई वर्षों तक स्वामी रामतीर्य जाप्रान, क्षमेरिका तथा झरव आदि 
देशों का भ्रमण कर वहां सत्यधर्म का प्रचार प्रसार क्रिया, भारतीय सस्कृति 
और उन्नत आचार-परम्पराओं का प्रसार किया । ८ दिमम्बर, १९०४ ई० 
को वे भारत लौटे । उनके आगमन पर भारत के समस्त घमनरियायिआ ने 
उनका हादिक स्वागत किया । 


सिद्धान्त-निरूपण 

स्वामी रामतीर्थ का जन्म चैतन्य सम्प्रदाय के अनुयायी गोस्वामी परिवार 
में हुआ था। अतणुव जन्मत ही उन पर चैतन्यमत की हृष्णभक्ति का श्रसाव 
था। मथुरा ब्न्दावन की यात्रा से उनका क्ृप्णभक्ति प्रेम अधिक समृद्ध हुआ । 
उन्होंने अपने उपदेशों में कृष्णभक्ति की प्रेममय लीटाओ का हृदयग्राही वर्षन 
क्या। तत्श्रात्‌ उत्तराखण्ड म रहकर वे बेदान्त-दर्शन की ओर उन्मुख हुए 
और वही उन्होने सन्‍्यास धारण किया | सन्यासी हो जाने वे बाद उन्होंने 
बेदान्त मत का श्रतिपादन किया $ उन्होंने बुद्ध, मुहम्मद, जराथुइन्न और ईसा 
मसीह आदि अवतारी महापुरुषा के प्रति समान श्रद्धा निष्ठा रखने का उपदेश 
दिया, किन्तु वेदान्त मत में ही जीवन की सर्वागीणता के द्नोत करने पर बल 
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दिया। वेंदान्त मत को उन्हाने सर्वंसुछझभ, सर्वजनहितक्गारी और सर्वेव्यापक 
बत्ताया । उन्होंने श्रतिपादित किया क्रि वेदान्त मत के अनुगमन से ही चरित्र, 
कर्तेब्यपालन और अनासक्ति का उदय होता है ॥ 

अपने रामस्त जीवन मे जन मानस में शान्ति, श्रेय और सम्भा्ग की 
स्थापना कर स्वामीजी ने १७ अक्टूबर, १९०६ ई० में परम धाम को प्राप्त 
किया । टिहरी गढ़वाल के सिमलासू गाँव के नीचे भिछगना नदी के तट पर 
उनकी समाधि है । उनकी इस निर्वाणस्थली से अधिक भव्य एवं उतकी 
स्मृति को बिरस्थायी बनाने के छिये स्थानीय जनता का बडा प्रयास है । 
उनकी इस निर्वाणस्थली पर प्रतिवर्ष, १७ अक्टूबर को उनके तिर्बाण की 
स्मृति मे, भव्य आयोजन किया जाता है। टिहरी के डिग्री कालेज का नाम॑- 
करण “स्वामी रामतीर्थे महाविद्यालय/ किया गया है। अठूड गाँव के जिस 
पीपल इक्ष के नीचे उन्होंने कई वर्यों वके समाधिस्थ होकर आत्यनिन्तन 
किया था, वह दक्ष आज भी विद्यमान है 


स्वामीजी के शरीर त्याग के पश्चाद्‌ उनके अनुयायी शिप्यो मे नारायण 
स्वामी का नाम उल्लेखनीय है । उन्होंने अपने ग्रुर्पाद के उपदेशों तथा 
ब्याख्यानो को जन-शामान्‍्य के उपयार हेतु सकलित किया जौर उन्हे पुस्तका- 
कार रूप भे प्रकाशित किया । 


सत्यशोपक समाज 


आधुनिक भारत के धामिक समातता तया समाजनुधार आन्दोडनों के 
इतिहास में 'सत्यशोधक समाज' का भी एक नाम है| इस्र समाजे की स्थापना 
ज्योतिदा पुछे वे १८७३ ई० में की घो॥ इस सगठत ने महात्मा गांधी के 
अनुकरण एवं आइये पर “अन्पृश्यता निवारण के हछिये सम्क्त एवं ब्यापक 
आन्दोलन चलाया और पिछड़े एवं दल्वि समाज के प्रति होने वाले अन्यायों 
का तीज विरोध क्या। वर्यदाद जौर जातोय थरेप्टता की परम्परागत 
सामाजिक मान्यताओं के विरोध में उसने अपने समानता तथा एकता और 
भातृभाव दे जादर्शों को स्थापित किया । इस प्रकार वर्गंवाद तथा जातिवाद 
के कारण देश की अखण्डता को जो हानि हो रही थी और समाज की मेहनत- 
कद जनता में जो असन्तोष व्याप्त था, 'सत्यशोधक समाज' ने उसके सुधार के 
लिये तीव्र अभियान चलाया। यद्यपि इस सगठन का अधिकतर प्रभाव महाराष्ट्र 
में हुआ, किन्तु सुधार-सम्बन्धो कार्यों को ख्याति सारे समाज मे फैदी। 
गाँधीजी सर्ववर्गेससमातता के डिये जो कार्य कर रहे थे, ज्योतिदा एुले ने 
उसको सशक्त बनाया । 

सँद्धान्तिक दूप्टि से यह सगठन एक्रेश्वरवादों घा। सभी धर्मों के सन्‍्तो, 
महापुरुषों, जवतारो तथा पैगम्वरों से समान श्रद्धा उसका ध्येय था । उसमे 
सभी धर्मों के लोगो को समान अधिकार त्राप्त थे, डिन्‍्तु उपासना वही दृष्टि से 
एकमेव परमेश्वर को हो परम घ्येय माना गया है । वह सर्वेशक्तिमान परमेश्वर 
व्यापक विश्व-्मानवता में आत्मा की अभिन्नता के रुप में केवल एक है । 

इस संगठन ने धामिक सकीर्षताओं के कारण, हिन्दू समाज में फटी हुई 
अँच-तीच की विपमताओ की कटठु आलोचना की और अज्ञान तथा दरिद्वता के 
विरुद्ध आवान उठाकर समानता के जन्मसिद्ध मानरवाधिकारों को उजाबर 
करने मे उत्लेखनीय कार्य किया। इस आन्दोलन ने जहाँ एक ओर घाभिक 
सदुभाव, पारस्परिक पघ्रातृभाव तथा राष्ट्रीय एकता की दिश्चा में प्रभसनोय 
काय क्या, वहां दूसरों जार विसानो, कारीगरा तथा मजदूरों के दीर्घकार्लीत 
आर्थिक श्ोपण को भी प्रभावित किया । 
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मोहनदास कमचन्द गाधा 
स्वाघीन भारत के राष्ट्रीय ज्यातिर्य इतिहास के उन्नायक एवं युग- 
निर्माता मोहनदास कर्मचन्द गाँधी का जन्म २ अक्टूबर, १८६९ ई० ( आश्रिन 
छृण्प १९, १९२५ दि० ) को काठियावाड स्थित पोरवन्दर में हुआ था। 
उनके पिता कमचन्द गांधी पोरवन्दर के दीवान थे बौर तलख़ात्‌ बीकानेर 
( राजस्पान ) के भी दीवात रहे। गांधीजी ने हाईस्कूल तक की शिक्षा 
राजकोट में ही श्राप्त की और बाद में उनकी शिक्षा भाववगर के इ्यामत्यछ 
कालेज मे सम्पन्न हुई। ४ घ्ितम्वर, १८८८ ई० को वे वकाठत की शिक्षा 
के छिए विलायत गये औौर १० जून, १८९१ ई० को वैरिस्टर बन कर भारत 

लौटे । भारत में आकर दुछ दिनो तक उन्होंने वकालत की ॥ 


दक्षिण अफ्रीका को प्रस्यान 


भारत मे कुछ समय रहने के पश्चात्‌ गांधीजी १८९३ ई० में दक्षिण 
एशिया गये और वहां भारतीयों की दुर्दशा देखकर १२ मई, १८९४ ई० को 
उन्होंने 'नेटाल इंडियन काग्रेस” का नाम से एक राजनीतिक सगठन को जन्म 
दिया । गांधीजी के उग्र आन्दोलन के कारण पहाँकी सरकार को अपना 
बाल्या काबून वापस केना पडा और इस प्रशार दक्षिण अफ्रीका के प्रवासी 
भारतीयों वी उनके मूल अधिकार दिछाकर गांधीजी भारत लोट आये । 

भारत थाकर गांधीजी ने १९१५ ईं० में चम्पारन से स्वाधीनता 
आन्दोलन का सूत्रपात क्या जौर भारत के जन-मानस को स्वतन्नता-प्राप्ति के 
लिए उद्वोधित क्या । असहयोग बान्दोलन का झखनाद कर उन्होंने विदेशी 
शाप्तत के वहिप्कार की घोषणा को । इस असदयोग आन्दोलन के इतिहास में 
लामघारी सिख्रो के गुरु, ग्रुरु रामशिह का नाम उल्लेखनीय है । गुरु रामसिह 
अहिसावादी थे और उस्होंने पजाब के नगरो से छेकर गाँवों तक अपने धर्मगरुद्ध 
को असहयोग का पर्याय बना कर विदेशी झासन के विरोध मे घोर आन्दोलन 
क्थिा। उनके उग्र विरोध दे कारण अग्रेजो का आसन डगमगाने छंगा। 
उन्होंने १८७२ ई० मे गुर रामसिह को ग्रिरफ़ार कर लिया और उन्हें 
कारागार मे डाछ दिया। कारागार में ही इस देशभक्त महापुरुष को मृत्यु 
हुई ॥ उनकी मृत्यु का समाचार सुनकर सारा भारत ब्ान्दोल्न के सग्राम मे 
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कूद पड़ा । अग्रेजों ने हजारो नामघारी सिखों को भी वन्दी वना छिया। 
स्वतत्ता-प्राप्ति के लिए वहुसख्यक्र नामधारी सिखों ने युरु साहब के बताये 
भागे पर चल कर अपने महान्‌ त्याग, बलिदाव तथा देशभक्ति का परिचय 
दिया । अपार क्प्टो को झेलते हुए उन्होंने असहयोग आन्दोडन का मन-वचन- 
बर्म से पालन क्रिया और उसके लिए उत्सगे क्या ॥ 


महात्मा गांधी पर ग्रुर साहव की देशभक्ति का अभिट प्रभाव था । उन्होने 
गुरु साहब के दान्दिमय आन्दोलन को देशव्यापी बनाया । गाँधीजी ने नमक 
कानून का उल्लंघन कर विदेशी शासनतत्र को डगमगा दिया ॥ जलियावारा 
बाग और सीमाप्रान्त म भयक्‍कर नर-सहार हुआ। भारी मार-काट और 
रक्तपात के दाद १५ अगस्त, १९४७ ई० को आजादी मिली । किन्तु देश 
प्राकिस्तान तथा हिन्दुस्तान, दो टुकडो मे विभाजित हो चुका था। उसके बाद 
देशभर में साम्प्रदायिक दगों की ज्वाला भड़क उठी। आजादी की खुशी 
निराशा मे बदल गई | इस पर गाँधीजी ने आमरण बनशन वी घोषणा की । 
दोनो सम्प्रदायो के अनुनय-विनय पर उन्होंने अपना अनशन त्तोडा। २० 
जनवरी को ब्रिडला भवन में उतकी श्रार्थना-सभा में व फेंका गया, विस्तु 
उससे कोई घायल नही हुआ । अन्त में ३० जनवरी को नाथूराम गोडसे नामक 
एक आतताई न श्रार्यता-सभा में उन पर त्ौन गोलियाँ चकाई और इस प्रकार 
देशहित के लिए इस महापुरुष का प्राणोत्सर्ग हुआ | 


गाँधीजी के जोवनादशों के आधार प्रन्य 


गाँधीजी के जीवनाद्शों के आधार-प्रन्य 'भगवदुगीता' और “रामायण 
रहे हैं। इन दोनो प्रन्यो के मानव-मगलकारी सन्देदों को गाँधीजी ने अपने 
अ्रवचनों में वार-वार प्रकट किया है । भगवदगीता' मे भगवान्‌ ने अधर्म वा 
नाश करने और धममम की स्थापना करने के लिए वार-वार जन्म धारण करने 
का सन्देश दिया है । इस सन्देश ने प्रत्येक युय को नई शक्ति एव प्रेरणा दी 
और इसी दाक्ति को अजित कर ग्राँधीजी ने अपने आन्दोलन को प्रशस्त एवं 
सद्चक्त किया । कर्मश्क्ति वी प्रेरणा उन्होने उपनिपदों तथा गीता' से ग्रहण 
की। 'गीता' म फ्ल को इच्छा से प्रेरित कर्मे-त्याग को सन्‍्यास कहां गया 
है । पॉधीजी देते ही! वन्‍्वासी ये । 

“भग्वदुगीता/ के सम्बन्ध भे गाँधीजी का यह दृष्टिकोण रहा है कि यथा- 
सभव प्रत्येक व्यक्ति को, ओर विद्येय रुप से आश्रमवासियों को, उसे कण्ठस्थ 
करना चाहिए । “भगवदुगीता” का अध्ययत, सनन, अनुशीलन उतके जीवन 
का मुख्य ध्यय रहा और उन्होने लिखा है कि--'एक बार तो मै तेरहवें 
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अध्याय तक उसे कण्ठस्थ कर गया था ॥ अब भी मैं यदि उसमे अधिक गहराई 
से बैठ सका होता तो हो सकता है, मैंने बहुत अधिक पाया होता ।' 

'प्रगवद्गीता' को ही भांति गाधीजी की “रामायण” त्था “महाभारत 
और “रामचरित्मानस' मे गहरो आस्था रही है । उन्होंने अहिसक साधनों 
द्वार रामराज्य की स्थापना का मार्ग प्रशस्त किया, जिसबी प्रेरणा उन्हे 
'रामायण' से प्राप्त हुई। “महाभारत ने जिस परम धर्म अहिसा वी उद्घोषणा 
की थी, और उपनियदो, वौद्धो तथा बैसों ने जिसको खलोक्ब्यापी अनुझायन के 
हूप में फैछाया, एवं परिपुष्ट किया, गाँधीजी ने उसे जीवन में चरितार्थ 
किया । 

अपनी घर्म-वीति का प्रतिपादन करते हुए गाँधीजी ने छिसा है कि-- 
'जहाँ बुद्धि निस्पाय हो जाती है, वहाँ से श्रद्धा का आरम्भ होता है। तुलसी- 
दासजी की थ्रदा अलौकिक थी । उनकी श्रद्धा ने हिन्दू-ससार को “रामायण 
के समान प्रम्थरत्त भेंट किया । “रामायण' विद्वत्ता से परिपूर्ण प्रग्थ है, किन्तु 
उसकी भक्ति के प्रभाव वे मुकावले में उसकी विद्धत्ता का कोई महत्त्व नही 
रहता। मनुष्य इस धद्धा को कंसे प्राप्त करे, इसका उत्तर तथा उपाय “गीता' 
तथा 'रामचरित' में खोजा जा समता है ।! 


सर्द धर्म ्मभाव 


गाँधीजी को जीवनी ओर उनके जीवन-सिद्धान्तो का अवलोवन करने 
पर सहज ही यह विश्वास होता है कि वे महावीर स्वामी तथा बुद्धदेव की 
परस्पर के महापुरुणों मे थे ) वे कोरे राजनीतिक नेता हो नहीं थे, अपितु 
घमं-सल्पापक, सस्कृति-रक्षक, नैतिकता के पुजारी, दलितों के सरक्षक, महान्‌ 
सन्त और युगविधायक भी ये । उन्होंने इस देश को जो दिया, वह चिर- 
स्मरणीय है । 

उन्होने इस देश के पुरातन गौरव एवं अस्तित्व का एक मौलिक सूत्र सत्य 
का आधार लेकर पराधीनता से देझ को मुक्त किया और उसी बल पर सव- 
निर्माण की स्थिर शुतिका को बनाया। उनके सर्द-धर्म-समभाव के साधना 
पन्न का सबछ आधार सत्याग्रह था। उन्होने दक्षिण अफ्रीका मे भारतीयों के 
अधिकारों को रक्षा के लिए जिस युद्धनीति का अवलम्बन लिया था, उसे 
ही उन्होंने सत्याग्रह नाम दिया। उसका यह सत्याग्रह अन्याय के प्रत्ति प्रत्यक्ष 
विरोध था, किन्तु अस्यायी के प्रति वैर-भाव का द्योतक नही था। अन्याय 
वे प्रति निर्भयतरापूवंक प्रतिरोध करता और अन्यायी के प्रति हिसाभाव को 
ने अपनाता ही सत्याग्रह है। स्वयं कष्ट उठाकर, अन्यायी के अन्यायो का 
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प्रतिरोध करते हुए सत्य का, मानव-सहज अधिकारों की रक्षा का, आग्रह 
करना ही सत्याग्रह है। 


सत्याग्रह दर्शन का महत्त्वपूर्ण तत्त्व 'अहिसा' है। इसलिए सत्याग्रह एक 
युद्ध नही, अपितु उसकी अन्‍्तर्मावना मरे प्रेम का समावेद्य है। सत्याग्रह एक 
ऐसा आन्दोलन है, जो पूरी तरह सच्चाई पर आधारित है और हिसारहित 
होकर चलाया जाता है । आचार्य विनोबा भावे ने सत्याग्रही के लिए एकादश 
ब्रत्तो का पाछन करना अनिवाय॑ बताया है। सत्याग्रही को चाहिए कि वह 
उपवास, भहिसा, सत्य, अपरियह, अस्तेय, निर्भयता, व्रह्मचय और सर्वे छर्म- 
समभाव आदि ब्रों का परिप्रालन करे) इन्ही ब्रतों के आचरण के बाद 
सत्याभ्नह दर्शन की उपक्तब्धि होती है । 


सत्याग्रह वस्तुत निश्चस्त्र प्रतिकार भी नहीं है। निशास्त्र प्रतिकार 
निर्बल शस्त्र का परिचायक है, जिसमे हिंसा वजित्त नही है। किस्तु सत्याग्रह 
मे निर्बेछता तथा निष्क्रियता नहीं है। वह तो एक सबरू, सशक्त, सक्रिय 
अहिंसक प्रतिकार है, जिसमे धैये, कप्ट सहिष्णुता और आत्म बलिदान की 
उदात्त एवं ऊँची भावना निहित है। अन्यायी और अन्याय के प्रति जो 
प्रतिकार बुद्ध तथा ईसा आदि महापुरुषों ने क्या था उसी का सब गाँधीजी 
मे लिया। उन्होने अम्याय का तो विरोध किया, किन्तु अन्यायी को उसके 
द्वारा किये जाने याले अन्याय के प्रति उसके मन में सदुविचारों को उजागर 
करने का प्रयत्न किया । उन्होंने अन्याय के बदले न्याय और बुराई के बदले 
भलाई का भ्रतिकार क्या। उनके इस प्रतिकार मे प्रेम तथा सदुभावना का 
आग्रह था। यही उनका सत्याग्रह था और इसी को उन्होने व्यापक तथा 
सशक्त बनाया । उनका यह सत्याग्रह लोकतत्रात्मक था और गाँधीयुगय के घ॒र्मं 
की घुरी थी। 

सत्याग्रह की यह नवीन जीवन पद्धति ने केवछ भारत को स्वतत्र करने 
के लिए उपयोगी थी, अपितु वर्तमान अणुयुग मे, जब कि दास्त्रास्‍्त्रो वी होड 
इस सीमा तक पहुँच चुकी हे कि किसी भी समय समस्त मानव-जाति का 
विनाश हो सकता है। ऐसी दण्या मे सत्याग्रह ही एक ऐसा उप्राय है, जिसके 
आओ (हिला को आहिसा हे जप्टला हा कफ जै, उएक्जण्ति क्ता आएक कार 
प्रतिकार करने की दण्या में मानव-जाति को युद्ध की विभीषिका में झोक देने 
के अछावा किसी प्रकार का अन्य हल या हित नही हो सकता है ! सत्याग्रह 
ही आज के विश्व के छिए एकमात्र सुरक्षा को गारण्टी है, जिसको आधार 
बनाकर मानवता का मय हो सकता है 
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सत्य, अहिंसा, आत्मवछ, निर्भयता, चारित्रिक उच्चता, वेचारिव उदारता, 
प्रेम, दया, सदुभाव और समभाव माँघीजी के आइचे थे। उनका अभिमत 
था कि हिंसा का प्रतिकार हिंसा से नहीं हो सकता है, अन्याय को अन्याय से 
पराजित नही किया जा सकता है। उनवा कहना था-- मैं न तो दिसी वाद 
का प्रवतेंक बनना चाहता हूँ, न कोई धमंगुरु भौर न किसी मठ का महन्त 
ही !' गांधीजी उन भारतीय तत्त्वविदों की परम्परा के महात्मा थे, जिनको 
बात्मदर्शन हो चुका था | वे गभीर विचारक होने के साथ-साथ उच्च साहित्य- 
निर्माता भी थे। वे पकत्रे आस्तिक थे, किन्तु रहस्यवादिया तथा वेदान्तियों 
जैसे विचारों के न होकर ईश्वर भक्त थे। ये उम ईखर वे जाराधक थे, जो 
सर्वेजनसुलभ है और विभित धर्मानुयायी बहुसख्यक समाज का विभिन 
माम-रूपो मे उपास्य-आराध्य है | वे परमेश्वर व उस स्वरूप के आराशक थे, 
जो शिवमय, वल्याणमथ और धान्तिमय है । वें इस जगत्‌ वे मूल मे राम को 
और इस जगतु का आधार रामराज्य को मानते थे । उनकी दृष्टि से असत्य 
पर सत्य और अपविवता पर पवित्रता की विजय ही रामराज्य है । 


गांधीजी का अभिमत था कि उत्सर्ग, प्रेम, त्पाग, उदारता, नि स्वार्थ 
भावना और विवेक से किया गया प्रत्येक कार्य जैसे अपने लिए, वेसे ही 
मानवमात्र के लिए हिंतकर है। यही वास्तव मे धर्म या धर्मेमूलक सत्य का 
आचरण है । 

गराँधीजी के जीवन के राम, कृष्ण, बुद्ध, मुसा, ईसा और मुदृम्मद आदि 
आदर्श महायुरुषो के उच्च ध्येय विद्यमान थे । इन्ही सभी धर्मों का समन्वय 
उन्होंने अपने जीवन में किया था। 

गाँधोजी ने १९२५ ई० मे अपने सत्याग्रह वे सचालन के लिए एवं १८ 
भूत्री कार्येक्म बताया था, जिसमे सदी का उपयाग, हिन्दू-मुस्लिम एकता, 
सस्पृरयता निवारण, शप्ट्रीय घिक्षा, शहशिल्प का विकास, अछूवोद्धार घामिक 
एकता, मादक द्वब्यो का परित्याग, ग्रामोदय, स्वास्थ्यरक्षा, नारी उद्धार, 
किसान-पजदूरो का हिंत आदि का समावेश किया गया था। गाँघीजी के 
सर्वे धर्म-समभाव के भी यही सूत्र थे, जिनसे राष्ट्रीय चरित का नवनिर्माण 
किया जा सकता था और समानता वी सजबूत स्थापना की जा सकती थी । 

गाँघीजी के सर्द घर्मेंसमभाव के सिद्धात्व पर कबीर की वाणी का प्रभाव 
घा। उनकी माता कबीर पन्‍्य की अनुयायी थी । अत माता के दुग्ध के रूप 
में मिले सस्कारो ने स्पभावत उनको प्रभावित किया । कथीर की वाणियो मे 
निहित सावंधोष सहिष्णु गिद्धान्तो ने गाँधीजी को धापिक तथा सामाजिक 
दृष्टि से उदार बनाया | वे उसी पस्म प्रकाश एवं अनिर्वचनीय ज्योत्ति से 
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ज्योतित थे, जो कबीर को प्राप्त हो चुकी थी। क्योकि कबीर को यह 
आध्यात्मिक सम्पदा, जीव सेवा तथा मानव सेवा से मिली थी, अत गाँधीजी 
ने भी लोक-कल्याण का रास्ता अपनाया और क्वीर वे समानता वे सिद्धान्त 
को छेकर आधुनिक विश्व में सर्व धर्म समभाव का उच्चादश्न प्रस्तुत किया । 

जीवन की कर्तव्यता को गाँधीजी ने कबीर की भाँति सत्य पर आधारित 
किया और सत्यधर्म को चरित्र तथा नैतिकता का उदात्त गुण स्वीकार किया । 
इम सत्यधर्म का परिपालन ही परमात्मा तऊ पहुँचने का एकमात्र आधार है। 
इस सत्यधर्म को सर्वप्रथम बैदिक ऋषियों ने खोज निकाला था और उसी 
को परवर्ती चिब्तकों तथा धर्म प्रवर्तको ने अपनाथा। ग्रांधीजी ने कबीर की 
भांति अज, बनादि, सर्वेव्यापी रामनाम की महिमा को मानव-जगत्‌ की सदु- 
गति का एकमात्र उपाय स्वीकार किया | उनकी दृष्टि से झूठा स्वाभिमान 
मनुष्य के पापों को छिपाने का आवरण है। अपने मे ही प्रत्येक जीव को 
देखना और प्रत्येक जीव में अपने को ही देखना, यह समदृष्टि गाँधीजी को 
कबीर से ही मिली थी । पराजय को भी विजय के रूप में वरण करने की 
अपरिमित आत्मशक्ति गाँधीजी की अपनी विशेषता थी । 


सभी घ॒र्मों के भ्रति समान आदर 

गराँधीजी के मतानुसार शुद्ध, सच्चा व्यवहार ही धर्म का सार है। ससार 
के सद धर्म और समस्त घर्मानुरागी उनकी दृष्टि में श्रद्धा के पात्र हैं ॥ यही 
कारण है कि हिन्दु-परिवार मे जन्म छेक्र भी गाँधीजी मुसलमान होने में 
गोरव समझते थे । उन्होने मन-वचन-क््मे मे सामजस्य स्थापित कर छिया 
था, इसलिए उनकी करनी और कथनी में एक्ूूपता थी। उनके समाज-दर्शन 
तथा घर्मं समभाव वी सबसे वडी विद्येपता यही थी ॥ सभी धर्मों के प्रति 
उनकी समान निष्ठा थी और सभी का उन्होने समात आदर किया । 
समभाव का आधार 

महात्माजी न अपनी धर्म नीति से सहिष्णुता पर बल दिया है, किन्तु 
धर्म के जिस स्वरूप को वे सम्पूर्ण मानवता के लिए एक समाव उपयोगी 
समझते थे, उसकी पूर्ति उन्हे सहिष्णुता वे भाव मे नहीं दिखाई दी। काका 
भाहव वालेलकर ने उन्हें सर्व धर्मं-आदर झब्द सुआया था, किन्तु धर्मों को 
भहने की व्यापक भावना उन्हे उसमे नहीं दिखाई दी । इस दृष्टि से उन्होंने 
आदर के स्थान पर 'समझ्नाव' शब्द का प्रयोग करना अधिक उपयुक्त समझा । 
समभाव मे दूसरे धर्मों वे ग्राह्म अग अपने धर्म मे सहज रूप मे ग्रहण किये जा 
सकते हैं। उनकी दृष्टि मे सव धर्म ईश्वरप्रदत्त हैं, किन्तु मनुष्य द्वारा 
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अ्रचारित होने के कारण ये अपूर्ण हैं। ईश्वरप्रदत्त घम्म अगम्य है। इमल्ए 
हमे सभी धर्मों के प्रति समभाव रखना चाहिए। इससे अपने धर्म के प्रति 
उदासीनता नहीं आतो, वल्कि उससे स्वघर्म विषयक प्रेम ज्ञानमय हो जाता 
है । सव धर्मों के प्रति समभाव रखने पर हमारे दिध्य चक्षु खुल जाते हैं । 
धर्मज्ञात होने पर समस्त अन्तराय मिट जात हैं और समभाव उत्पन हो 
जाता है। इसलिए सभी धर्मों के प्रति समभाव रखन पर ही घधम्मे के वास्तविक 
मूल को पाया जा सकता है । 


गाँधीजी दे: जीवन और सिद्धान्तों से रपट है किये किसी पन्यया 
सम्प्रदाय के सस्यापक नहीं थे। उनका धर्म सभी धर्मों का समन्‍्दय था। वे 
यद्यपि धर्मान्तरण के विश्द्ध पे, तथापि साय ही यह भी मानते थे कि यदि 
कोई किसी अन्य घ॒र्मं को उसकी विशेषताओं व कारण यरण करना चाहता है 
तो उस्ते रोकना उचित नहीं है। बल्कि उनका कहना था कि कोई भी व्यक्ति 
बिना घर्मान्तरण छिये ही, दूसरे धर्मों की अच्छी दातो को अपना सकता है । 
उदाहरण के लिए जैन धर्म की जीवदया को अपनाने के लिए न तो हिन्दू 
बनने की आवश्यकता है और न जैन बनने की । इसी भ्रकार ईसा महान के 
सदृगुणों को अपनाने के लिए ईसाई बनने की आवश्यकता नही है । 


गांघोजी का कहना था कि जीवदया में निष्ठा रखने वाले हिन्दू धर्म में 
भासाहार वर्जित है । सिसी भी प्राणी को मारना हम पाप समझते हैं । किन्तु 
सारी दुबियाँ वैपा नहीं समझती है । मनुप्य जाति का अधिकतर समुदाय 
मात्ताहारी है। हम उसे मास खाने से कंसे रोक सकते हैं ? हम उसके ल्ए 
मास नही पकायेंगे, जिन्तु जहाँ मास मिलता है, वहाँ जाकर उसे मास खाने 
की अनुमति देंगे। हम उसका न तो बहिष्क्वार करेंगे और न ही पापी कहकर 
उसकी तनिन्दा करेंगे । 


उनकी दुष्दि मे हिन्दू थर्म एक वर्ण-विशेष या सम्प्रदाय विशेष वा धर्मे 
नही है। उसमें समय-समय पर अनेक अन्य धर्मों के उच्चादर्शों का समावेश्- 
समन्वय होता गया जौर इस तरह जिस प्रकार हमारी तिप्ता 'भगवदगोताँ 
में है, उसी प्रगार “कुरान”, 'वाइदिल' आदि मे भी हैं। घ॒र्मं के तत्व सतातन 
हैं और वे सभी धर्मों मे समाव रूप से मिलते हैं॥ गांधीजी स्वय सर्व-धर्मे- 
समभाव का आचरण करते थे। उनके आश्रम में सभी धर्मों के छोगो को 
समान रूप से रहने की अनुमति यी । उनकी प्रार्थवा सभा मे वेदमत्र, कुरान” 
को आयतें, ईस्ाईपो के भजन, वौद्धो तथा पारसियो की गायाएँ और 
जापानियो के मत्र--ध्रभो का सकोेद होता था । उनका कहना था कि उन्हे 


४९० भारतीय पर्म-भाखाएँ ओर उनका इतिहास 


पहा हिल्दू धर्म प्रान्य एव इष्ट है, जिसमें सभी धर्मों वो सभाव आएंए दिया 
जाता हो । उनकी दृष्टि में सद धर्म हमारे है और हम सर धर्मों के हैं । 
सब धर्मों के होगे शो एक परिवार, एड राष्ट्र दव कर रहना है। यही 
समखण है | एक-दूसरे वे प्रति आत्मोयता, प्रेम तथा समानता ज। भाव रखना 
हू सद्भाव है । 
संसार के विद्वी भी धर्म वो रप्ट नही दिया जा सकता है। इतिहास इसे 
बात का साक्षी है. कि ईसाइयों ने करवा युझठमावों ने अपने बने धर्मों बी 
स्थापता के लिए अतेक ग्रुद्ध छड़े जिनमे मनुष्यों का सहार होता रहा । किन्तु 
ने वो इस्काम वा उन्मूलन हुमा और ने ईगाई गत का । दुररे को माखर 
हम अपने धर्ष को स्थापित नहीं हर सकते हैं! हमारा धर्म सही हैं, दावी 
धर्म गलत हैं, इस मावता में धर्मों वे दोद युद्धी को जत्म दिया । 
माँधीजी का अभिमत था कि तेढं और आस्थाये से धर्म री छिंद्वि नहीं 
हो सबदी है। धमें एक सहज भाषता है, जो संगातग बाढ़ हें मनुष्य-जीवन 
में सहज गढि से समावित होती आई है। वे धर्म की प्ताश्वव मास्यताओं 
शो मानते थे और राजनीतिक विवादों को मिटाने के लिए धरम को साध्यम 
बनाना चाहते ये ! 
ज्रम वार शध्ट्रपिता मह्दात्मा गांधी ने प्ष्म हे शावंभीम रवेस्य की 
परुयस को बने बढावा और उसके द्वारा विश्व में सदुभाव, समन्वय, ध्ान्ति, 
अध्िसा तथा सह अरितिस को फलाया । धर्म की अपनी इस अधूर्दे मात्यता के 
कारण उपका वाम दिखे इतिहास वी २०वी क्षती वे महापुरपों में धष्रणी 
एवं अपर है 
गाँयी युग के धर्मचेता एवं विध्ारक् 
आरत के राष्ट्रीय इनिहास मे ही नहीं, अपितु घाविक इतिहास में भी 
युगषुदय महात्मा गाँधी ने एक नये युठ का प्रवतेन किया, राष्ट्रीय चेतना के 
साथ ही छाध्रिक चेतना को भी उजाइर किए।। उन्होंने धवारतीय सन्तों और 
विचयारहों की साईभौग भावस्त को प्रस्थापित किया और एक्ठा, सद्भाव 
तथा सापजट्य की स्थापतां करके एड, हिसा, सहार तथा विदा के सबटो 
ये शरवता की रक्षा करते का मंत्ययास किया । एक कर्मेंगोगी की भाँति 
स्थितत्रज्ञ एुद अटल विश्वाम के साथ अपने सक!पों की हार्थक्ता मे लिए वे 
आबीवन जुमदे रहे ! इगविए यह स्वाभाविक ही है हि. इतिहास के पृद्तो पर 
भाँदी बुर को वरध हया ब्रिप्रित किया जाये 
इस गांधीयुए को जिन महाद्राण शारतीयों ने सुह्यिर एवं सर्वस्यापक 
बनाया, उनमें छोक्मान्य दाहगगाधर तिलक, महामता मंदवमोहन माझबीय, 


गाँधो युग का सर्द ध्मं-समभाव ड्ण्‌ 


योगिराज अरविन्द, स्वामी शिवानन्द और डा० राधाकृष्णनु का नाम उल्लेख- 
नीय है। यद्यपि इन महापुसुषो के कमंंपथ की विधाएँ गांधीजी की अपेक्षा 
भिन्न थी, साधना-पद्धति मे भी अन्तर था तथापि घामिक तथा वैचारिक 
दृष्टि से उनमे एकात्मक्ता थी, विज्ेप रुप से आरत में घ्॒मं की मान्यताओं 
के भ्रति । 


लोकमान्य वाठगंगाधर तिरुक 


लोकमान्य बाल्गगाधर तिलक का जन्म २३ जुलाई, १८५६ ई० को 
महाराप्ट्र के कोकण प्रदेश स्थित रस्नागिरि नामक नगर मे ब्राह्मण परिवार 
में हुआ था। उनके पिता मगाधर राव सस्कृत तथा गणित के प्रसिद्ध विद्वान 
थे और रत्लागिरि की एक प्राठशाला में अध्यापक वा कार्य दरते ये । 
लोकमान्य का पारिवारिक नाम वलूवन्त राव था। दाल्यकाल से ही उतमे 
प्रतिभा तथा राष्ट्रीपता बे' गुण प्रकाश में आने लगे थे ॥ 


लोकमान्य की प्रारम्भिक शिक्षा घर पर ही हुई । तत्पश्चात्‌ डेक्न कालेज, 
पूना से उन्होंने बी० ए० और एलिफिस्टन काछेज, वम्बई से एल० एल० बी० 
परीक्षा उत्तीें की । राष्ट्रीय स्वाधीनता के आत्दोलन ने उन्हें मौरुरी या 
वकालत की अपेक्षा राष्ट्रोत्यान की ओर प्रदत्त किया। इसी उद्देश्य से 
१८८१ ई० में उन्होंने मराठी भे “मराठा! और अप्रेजी मे केसरी” नामक 
साप्ताहिक समाचारपत्रो का प्रकाशन एवं सम्पादन आरम्भ क्या। इन 
समाचारपज के ग्राध्यम से उन्होंने राष्ट्रीय आन्दोलन को देशब्यापी बनाने 
में अपना महत्त्वपूर्ण पोगदान किया । महाराष्ट्र मे शिक्षा तथा राजनीति के 
भसार मे उन्होंने पर्याप्त लोकस्याति अजित की ॥ ब्रिटिश प्रभुसत्ता के विरोध 
में भाषण बरने और लेख छिखने वे अपराध मे कई बार उन्हें वनदी बनाया 
गया ॥ १९०६ ई० से उन्हें छ दये के कारायार की सजा हुई और भारत 
से बाहर वर्मा के माण्डेल किले मे वस्द कर दिया गया। अनेक प्रकार की 
यातनाओ के वावजूद उन्होंने राष्ट्रोत्यान के अपने सकल्प को नहीं छोडा । 

इसी चीच उनका सम्पर्क गांधीजी से हो चुका था। गाँधीजी उनकी 
विद्या-बुद्धि दया राष्ट्रीय भावना से अत्यधिक श्रमावित हो चुके थे। उनकी 
इरा अद्याधारण योग्यता के कारण १९१८ ३० से उन्हें भारतीय-रा्ट्रीय- 
काग्रेस के दिल्ली अधिवेशन का सभापति चुना गया, किस्तु एकाएब किसी 
मुकदमे के सिलसिले में उन्हे इग्लेंड जाना पडा, जिससे कि महामता मदन- 
मोहन माहवीय को सभापति का कार्यभार सचालित करना पडा । 


ब्थ्र्‌ भारतीय घ्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


राजनीति के क्षेत्र मे छोकमान्य उग्र विचारधारा के राष्ट्रवादी थे । 
स्व॒राज्य हमारा जन्मसिद्ध अधिकाद है” इस उद्धोषणा के उद्घोषक तथा 
प्रचारक वे ही थे ! उन्होंने किसी भी प्रकार के प्रलोभन से ब्रिटिश सत्ता से 
समझौता नहीं किया । लोकमा य तिरक उन विशिष्ट व्यक्तियों में से थे, 
जिन्‍्होने सर्वत्रषम हिन्दी को राष्ट्रभापा और देवनागरी को राष्ट्रलिपि के 
रूप में स्वीकार किया था। 

राजनीति के साथ वे सामाजिक तथा धामिक उन्नयन की दिल्ञा में भी 
सजग एबं सक्रिय रहे । वस्तुत उस भमय की राजनीति ही राष्ट्रधर्म था। 
परम्परागत भारतीय धर्म तथा सस्कृति के उनयन के क्षेत्र भे भी उन्होने 
उल्लेखनीय कार्य किया । राजनीति, धर्म तथा सस्कृति पर उन्होने अनेक लेख 
ल्खि और ऐसी मानक कृतियो का प्रणयन क्या, जिनका सदाशय महत्त्व है 
तथा भारतीय साहित्य की अभिश्ृद्धि में शिब्का महत्त्वपूर्ण योगदान है) 
१८८३ ८४ ई० से उनका प्रमिद्ध ग्रन्थ “ओरायन” का प्रकाशन हुआ । अपने 
इस ग्रन्थ में उन्होंने वेदकाक की मर्पारि पर गभीर एवं मवीन विचार प्रस्तुत 
किये । इस ग्रन्थ के प्रकाश में आने से पाश्चात्य विद्वानों द्वारा अभिव्यक्त 
कतिपय भ्रास्तियो का निराकरण हुआ और भारतीय विद्या सप्यता वी प्रापी- 
लता तथा महत्ता पर नये मान-मूल्यों की स्थापना हुई। उन्होत १९०३ ई० 
मे आर्यों के मूछ निवास पर एक खोजपूर्ण कृति का निर्माण किया, जिसका 
नाम है “दि आर्कटिक होम इन दि वेदाज” । उनको सर्वोत्कृष्ड विद्धत्तापूर्ण 
कृति *श्रीमद्भगवद्गीता का कर्मग्रोण या भीतारहस्प हैं, जिसकी रचना 
उन्होने वर्मा के काराय्रार मे रहते हुए की थी । 

एक ओर तो महामना मदनमोहन मालवीय हिन्दुत्व के नवोत्यान के छिए 
बेप्टारत थे और दूसरी ओर आधुनिक भारत के ऋषितुल्य करमेयोगी छोकमान्य 
तिलक “भगवद्‌गीता' के आदर्शों को श्रस्तुत कर रहे थे। “भगवदगीता' के 
कर्मग्रोग की उन्होंने नई ब्यारया की और अरस्तू, सुकरात मिल, ह्पेन्सर, 
काण्ट और ग्रीन आदि अध्यात्मदादी एवं आधिभौतिकवादी विचारकों की 
मान्यताओं की अपेक्षा भारतीय कर्मेयोग की श्रेष्ठठा को श्रतिप्रादित किया । 
उन्होने समस्त मानव-जाति के नीतिश्ास्तत्र मे समानता प्रतिप्लित कर पौव्यि 
तथा पाश्रात्य सभ्यवाओं में एक्दा स्थापित की । उन्होंने भारतीय जश्यात्म- 
बाद का आधुनिक पदार्थेविज्ञान, सृध्टिश्षास्त्र, इतिहास, मनोविज्ञान और 
समाजदास्‍स्त्र के साथ तादात्म्य स्थापित करके भारतीय घ॒र्में तथा सस्कृति की 
युगासुरूप नई व्याख्या वी । धर्म की परम्परागत पुरातव भारतीय दृष्टि को 
आधुनिक विश्व के परिप्रेक्ष्ष मे समालोकित किया ॥ 


गाँधो युग का स्वे-धर्म-समभाव हक] 


महामना मदनमोहन मालवीय 


लोकमान्य की परम्परा मे गाँधीयुग के राष्ट्रीय त्पा घामिक नव जागरण 
से लोकचेतता को प्रभावित करते वाले युयपरुषों मे महा्मता मंदनमोटत 
माद्वीय का नाम उल्लेखनीय है। उनका जन्म प्रयागराज के अहियापुर 
मोहस्ले मे २५ दिगम्बर, १८६१ ई० को हुआ था। उनके पिता ब्रजनाथ 
मालवीय सस्कृत के विद्ानु घें। अत महामना की आरम्भिक शिक्षा-दीक्षा 
सस्कृत पाठशाला में हुई॥ तत्पश्यात्‌ प्रयाग के प्रसिद्ध म्योर स्ेप्ट्ड कालेज 
से १८८४ ई० में उन्‍होंने बी० ए० की परीक्षा उत्तीर्ण की । कुछ दिन उन्होंने 
अध्यापत कार्य भी किया | 

अपने छात्-जीवन में ही उनका प्रवेश राजनोति मे हो घुवा था। अपने 
कर्मठ का्पे-कछापो से योड़े समय से ही उनकी ग्रणना गिने-चुन भारतीय 
राजनोतिशो में होने लगी थी। १८८६ ई० को कलकत्ता मे आयोजित भारतीय 
राष्ट्रीय कपग्रेस के द्वितोय अधिवेशन मे उनको भी जामत्रित क्या गया था ) 

लोकमात्य तिछक की भाँति महामना भालवीय ने भी कालाकाकर से 
निकलते वाले हिल्दी दैनिकः हिन्दुस्तान! का मम्प्रादन क्या | हिन्दी का यह 
प्रथम दैनिक घा। इसी प्रवार उनकी प्रेरणा से इलाहाबाद से अग्रेजी दैनिक 
“लीडर का प्रकाशन हुआ और हूम्वे समय तक उन्होंने उसका सम्पादन 
फ़िया । इन दोनों सम्राचारप्रत्नों के साध्यम से उन्होंने राष्ट्रीय स्वाधीवता 
के अभियान को देशव्यापी बनाया जोर साथ ही देशवासियों मे धर्म बया 
सस्कृति के पुरातन गौरव को जागरित किया । 


१९०२ ई० में वे प्रान्तीय व्यवस्थापिक्रा सभा और तदनस्वर केन्द्रीय 
ब्यवस्पापिका सभा के सदस्य निर्वाचित हुए। तइनन्तर बढ़ते हुए प्रभाव 
तथा अपनी जन-सेवाओ तथा देशफेम के फलस्वरूप १९०६ ई० मे लाहौर में 
आयोजित अखिल भारतीय राष्ट्रीय काग्रेस अधिवेशन के थे सभापति चुने 
गये। १९३० ई० मे राष्ट्रीय आन्दोलन के फ्लस्वरप उनको कारावास 
हआ । १९३१ ई० में छमदव मे आयोजित गोछमेज वस्‍छ्रेस में भाग सेदे 
के लिए उन्होने भारत का प्रतिनिधित्व किया ॥ गांधीजी मे उनका घमिष्ठ 
सम्पर्क बना रहा लौर जब १९३२ ई० में गाँधीजी ने आमरण अतदान का 
निश्चय किया तो उसे समाप्त कराने से उन्होंने प्रमुख भूमिका निभाई । 

के जिस प्रकार स्ववन्नता-प्राप्ति के लिए समपित रहे, उसो प्रकार हिन्दी 
के उन्नयन मे राजधि पुश्पोत्तरझस टडन के चनिष्ठ सहयोगी रहे। मालवीयजो 
ने काशी में हिन्दू विश्वविद्यालय की स्थापना को, तो टडनजी ने हिन्दी विश्व- 


डपड भारतीय धर्म घाखाएंँ और उनवा इतिहास 


विद्यालय की स्थापना बे लिए प्रयाग भ हिन्दी-साहित्य सम्मेछन को जन्म 
दिया। ये दोनो मनस्वी राष्ट्रीय स्वाधीनता वी भांति हिन्दों को राष्ट्रभापा 
और देवनागरी को राष्ट्रलिपि बनान के घोर परक्षपाती थे । 

राजनीति के क्षेत्र मे माछवीयजी का व्यक्तित्व जितना गरिमामय था, 
उससे अधिक उनकी देन शिक्षा, सस्कृति और थर्ें के क्षेत्र मे थी। वे 
परम्परागत भारतीय सस्कृति के पोषक, उन्नायक एवं सरक्षक थे। आचार- 
विचार और रहन-सहन की दृष्टि से दे कट्टर हिन्दू थे। वे धर्मेशास्त्र के 
निष्णात पिंद्यानू और पके कर्मेकाण्डी थे । उन्होंने लपनी पुस्तक 'सवातनधर्म' 
में धर्म के महत्त्व एव वरण पर मौलिक प्रकाश डाला है। भारतीयता की 
रक्षा और स्थिरता के ठिए उनकी दृष्टि में वर्णाश्रम घर्मं का प्राहन करना 
अत्यावश्यक है। वे पक्के ब्राह्मण थे और कथा-प्रवचन को ब्राह्मणत्व का अग 
मानते थे । जब वे “भगवदुगीत।' पर प्रवचन करते या “भागवत' की कथा 
सुनाते तो उस समय उनके पराण्डित्य का ही नहीं, उनके मैष्ठिक व्यक्तित्व 
का भी पत्ता चलता था । 

देश के नवयुवंका के लिए वे ऐसी शिक्षा देन के पक्ष भ थे, जिसमे चरिश्र- 
निर्माण के साथ साथ प्राचौत तपोवनो, आश्रमा और गुरुकुलो के आददोमय 
जीवन का उद्देश्य निहित हो। उन्हाने हिन्दू विश्वविद्याल्प की स्थापना 
कर उत्तम इस प्रवार का प्राठ्यक्रम निर्धारित क्या था, जिससे हिन्दुत्व के 
पुरातन गौरव को पुनरज्जीवित क्या जा सब । अपने उन महात्‌ उद्देश्यों भ 
वे सफल भी रहे, यद्यपि आज की परिस्थितियों म उनके उन महान्‌ उद्देश्यो 
को सर्चेया बिस्मृत कर दिया गया है। हिन्दू-विश्वविधालय उनका एक ऐसा 
कार्य है, जिसका २०वीं झती के राष्ट्रीय इतिहास मे अनन्य स्थान है । 

मालवीयजी परम गो भक्त भी थे और गो-सेवा को भारतीय धर्म तथा 
सस्दृति का अभिन्न अग मानते थे। धर्म-कर्म के क्षेत्र में उतकी अपनी 
सान्यताएँ थी और देश के उत्थान के लिए धर्म-कर्म की श्रेप्ठता को वे राबोपरि 
मानते थे ) 

१२ नवम्बर, १९४६ ई० को, स्वतत्रता प्राप्ति के कुछ महीतो पूर्व उस 
देशभक्त एव धर्मेप्राण मनस्वी का निघन हुआ । 

योगिराज अरविन्द 

योगिराज अरविन्द आधुनिक भारत के उन अध्यात्मवादी साथको मे हुए, 
जिनके तपोनिष्ठ जीवत की स्याति विश्व के कोने-कोने तक पहुँची । भारतीय 
तत्त्व चिन्तन के क्षेत्र मे उनकी असामान्य उपलब्धियाँ है, जिनका स्थाई 
महत्त्व है । 


गाँधी युग का सर्वे घर्मन्‍्सममाव डथ्५ 


योगिराज का जन्म १५ अगस्त १८७२ ई० को कणकषत्ता मे हुआया। 
स्वदेश में ही आरम्मिक शिक्षा प्रात करते के पश्चात्‌ वे १८८७ ई० मे जागे 
की शिक्षा प्राप्त करने के छिए लन्दग गये, जहाँ वे वर्षों तक रहे । १८९० ई० 
में भाई० सी० एस० परीक्षा मे घुडसवारी परीक्षण म अनुपस्थित रहने के 
कारण उन्हे असफल घोषित कर दिया गया था । विदेश से आकर आरम्भ से 
के बडोदा राज्य की सेवा में रहे । फिर वड़ोदा नेशनल कालेज, करकत्ता में 
प्रधानाचायें बन । १९०५-६ ई० मे वग-भग के आन्दोलन मे उन्होंने सक्तिय 
भाग लिया और १९१० ई० मे लोक्मान्य वालूगगाधर तिलक के सहयोग से 
एब महार्गा गाँधी की प्रेरणा से उन्होने राष्ट्रीय दल का गठन किया । उससे 
पूर्व राजद्रोह के अपराध में एक वर्ष तक वे कारागार मे बन्द रहे । 

१९१० ई० मे उनके जीवन में कुछ परिवर्तन आया और वे पाण्डिचेरी मे 
बस गये । धीरे-घीरे सव कुछ त्याग कर वे एकान्त साधक बन गये | योगिराज' 
बी साधना से प्रभावित होकर एक ढुद्धा मेंच महिला ने पाण्डिचेटी मे प्रवेश 
किया, जो कि स्वय भी साधिका थी और जिनको वाद में 'माताजी' के भ्रद्धेय 
नाम से कहा गया । 

इन दोनो साधको की विलक्षण प्रतिभा से प्रभावित होकर पाण्डिचेरी में 
उनके दर्शनों वे लिए छोगों का ताता छगने ८गा, जिससे उनके ठहरने के लिए 
एक आश्रम की स्थापना की गई। ग्रह आश्रम धीरे-धीरे एक ऐसा घामिक 
प्रतिध्ताग बन गया, जिसमे विभिन्न धर्मो के छोय सामिक्त होते गये । भारत के 
और भारत के बाहर के तत्त्व-बिन्तकी एवं साध्को का उस आधम में गसना- 
गमन होता गया। थोड़े ही समय में पराण्डिचेरी का यह अरविन्द आश्रम 
विभिन्न धर्मानुपायियो का सगमस्थल बन गया । 

योगिराज के विचारों के प्रचार प्रभार के लिए आश्रम से क्षेंग्रेनी मे 
पडवाइन लाइफ', और बगला तेया हिन्दी मे 'अदिति/ नाम से तीन पत्रिकाओ 
का प्रकाशन किया गया। उनमे योगिराज के अध्यात्म-चिन्तन विधयक 
खोजपूर्णे निबन्ध प्रकाशित किये जाने लगे ) 

क्लोकमान्य थालगगाधर तिलक ने 'गीतारहस्थां मे जिस कर्मेयोग का 
प्रतिपादन किया, योगिराज वे जीवन दर्शव मे वह साकार दिखाई देते रूमा । 
उन्होंने “भावद्गीता” सहित वेदों तथा उपनिषदो के तत्त्वज्ञान की नई व्याख्या 
की । उनकी तक्कंशैछी नितान्त जटिल है और उसको हृदयगम करने के छिए 
गभीर घमझ को आवश्यकता है । उन्होने पौर्यात्य तथा पाद्धात्य विज्ञान दर्शन 
का समन्वय स्थापित किया ) उनके त्कज्ञान की विश्येषता यह है कि उसमे 
आधुनिक विज्ञान को आध्यात्मिक भरुमिका मे प्रस्तुत किया गया है। 


डर भारतोय धर्म-शाखाएँ जोर उनका इतिहास 


योगिराज ने भगवदयीता' पर विस्तृत एव ग्रभीर व्याख्यान लिखि और 
उनमे यह प्रतिप्रादित क्या कि सहस्रो वर्षों से पूर्व के वे चिन्तन आज के 
जीवन के लिए भो उतन ही उपयोगी एव प्रेरणाप्रद हैं $ उन्होंने यह प्रस्थापित 
क्या कि 'भगवदगीता' के महान सन्देश आज वे मानव-समाज मे नंतिक 
और आध्यात्मिक उन्नति ये लिए नितान्त आवस्पज हैं । उन्होंने यह प्रस्थापित 
किया कि “भगवदुगोता' राष्ट्रीय नवोत्यान और सास्क्ृतिक लथा धामिक 
अभ्युदय बा मारे भ्रशस्त करने के छिए एकमात्र साध्य है और इस दृष्टि से 
प्रत्येक व्यक्ति को उसका अध्ययन-अनुशीडन करना चाहिए । 

योगिराज मनुष्य की भौतिक तथा आध्यात्मिक स्व॒तत्रता के पक्षपातों थे ! 
उन्होंने मानव और मानव-जाति के प्रारस्परिक सम्वन्धों मे तादात्म्य स्थापित 
करते हुए यह मन्तब्य प्रकट किया कि उसी अवस्था में मानव में अन्तनिदित 
दिव्य मत्ता के दर्शन किये जा सकते हैं, जव प्रत्येक व्यक्ति मे आत्मा को 
स्वतत्रता को स्वीकार किया जाये ! उनका कहना था कि यदि कसी जाति- 
विद्येष का धर्म यह निर्देश करे कि अमुक मार्ग हो श्रेष्ठटम एवं वरिष्ठ है, 
उसके अतिरिक्त दूसरा माय है ही नहीं, तो ऐसी सीमा या झत्ते के जाधार 
पर वास्तविकता के दर्शन करता या एक सर्वेहितकारी व्यवस्था दे सकता, 
क्द्माचित्‌ सभव नहीं होगा । 

महपि ने इस बात पर बल दिया है कि दु ख को सुख में परिदर्तित क्या 
जा सकता है और मनुष्य मे ही भगवान्‌ के दर्शन क्यि जा सकते हैं। योगा- 
भपारा का लक्ष्य आत्मोपरून्धि है और यह आत्मोपलब्धि ही “दिव्य जीवन" है, 
जिसके आलोक मे आत्मदर्शन किये जा सक्रते हैं। प्रत्येक मनुष्य मे जो प्रसुस 
तैजस्विता, अल्लोकिक शक्ति या दिव्य चेतना जन्तनिहित है, उसको प्रकाशित 
था उजागर करना ही योग का रूक्ष्य है। जब यह दिव्य शक्ति प्रास् हो जाती 
है, तब मनुष्य पूर्णत विष्काम होकर स्वय को प्रभु मे रामपित कर देता है| 
तब वह सर्वेत्र, सब मे भगवान्‌ के दिव्य दर्शन करता है । ऐसी दिव्य आत्मा- 
मुभूति प्राप्त हो जाने पर सब कुछ व्यर्थ, भ्रमजाल, मायामय छगने लगता है 
आत्मचेतना का ज्ञान हो जाने पर साथक आत्मा को सब भूतो में और सब 
भूतों को आत्मा में देखते रूग जाता है 

योगिराज का अभिमत है कि समस्त क्मों और क्मेंफलों को सर्वया 
भगदान्‌ मे समर्पित करने के पश्चात्‌ भी क्तंव्यावतेव्यो के प्रति जागरक रहना 
आवश्यक है। अनासक्ति भाव से सुख-दु खो को ग्रहण करते हुए भी श्रेय- 
आासि की ओर सक्रिय बने रहता साधक या भक्त के लिए आवश्यक है ॥ 
ब्यप्टिभाव को समप्टिभाव में तभी परिवतित किया जा सकता है, जब साधक 


गाँधी युग का सर्व-धर्म-सममाव डर 


या भक्त मानव-्मगल की ओर अभिरत एवं अग्रसर रहेगा । समस्त मानव 
जाति मे झान्ति, आनन्द, पवित्रता, निर्मेलत्ता और सार्वभौम हित की “स्थापना 
ही महषि का मोक्ष है । 


डॉक्टर भगवानदास 


गाँधीयुग के महान्‌ दा निको, योगियो, दत्त्वदर्शी एवं धर्मे्राण महापुरुषों 
में डाक्टर भगवानदास ( १८६९ १९५९ ई० ) का नाम उल्लेखनीय है । 
पवित्र काशी नगरी मे उनका जन्म हुआ और सारे देश मे उनकी रु्याति का 
विस्तार हुआ | वे भारत की पुरातन परम्पराओ से परिमण्डित आधुनिकता 
के आधारस्तम्भ ये । उनके महानु व्यक्तित्व मे पुरातन और आधुनिकता का 
अद्भुत समन्वय था । उनके इस समन्वित व्यक्तित्द कौ राष्ट्रीय स्वाधीनता 
के इतिहास पर भी अमिट छाप है। राष्ट्रीय आन्दोलन मे उनका सक्रिय 
सोगदान रहा, क्योकि स्वाघोनता प्राप्ति उस समय का राष्ट्रधर्म था। गाघधीजी 
के असहयोग आन्दोलन में सक्रिय भाग लेने के कारण १९२१ ई० में उन्हें एक 
वर्ष के वाराबाम का दण्ड मिला था। उन्होंने राष्ट्रभ्कत चितरजनदास के 
नाथ मिलकर १९२३ ६० मे स्वराग्य-प्राप्ति की रूपरेखा तैयार वी थी, जिसके 
भाघार पर देशब्यापी आन्दोलन छिडा और मारा देदा एकसूत्र गे बेंघा । 


हिन्दुत्व के पुनरुत्थान और शैक्षिक पुनर्गेठत के उद्देश्य से काशी-हिन्दू- 
विश्वविद्यालय की स्थापना करके जो श्रयोग किया गया था, उसकी सफलता 
के भागीदारों मे महामता मालवीय के बाद डा७० भगवानदाम का ही दूसरा 
स्थान है। शिक्षा के क्षेत्र मे उनका महानु योगदान रहा ॥ काशी विद्यापीठ की 
रचापना से ही भागे के अनेक ब॒र्षों कुक बे उसके कुलपति बने रहे । 


गोपिराज अरविन्द के वैचारिक ऐक्य तथा घर्मे-समत्वय के सुचिन्तित 
सिद्धान्तो का सरलीकरण डॉं० भगवानदास के विचयारो भे देखने को मिलता 
है। उनके मत से सभी धर्मों के आदर्श एवं उद्देश्य एक हैं। सभी घ॒र्मो मे यह 
माना जाता है कि परमात्मा सवके भीतर आत्मा के रूप मे विद्यमान है। 
सभी धर्म, ज्ञान, भक्ति भर कर्म पर विश्वास फरते हैं। सबके मजहबो मे 
ज्ञानकाण्ड और हकीकत की बातें एक समान हैं । सभी मजह॒व वाले यह मानते 
हैँ कि खुदा है और वह एक तथा अद्वितीय है। सभी धर्मादुयायी यह स्वीकार 
करते हैं कि पुष्य का फल खुख और पाप का फल दुख होता है। किन्तु 
डा० भेगवानदास ने विशेष बात यह कही है कि मनुव्य की रह सर्वोपरि है । 
मनुष्य मे ही धर्म को, सजहद को रुमय-समय पर परिवर्तित किया है । 

डर भा० 
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उनके दाशंतिक विचारों का मार 'अहम्‌ एतदु-न' ( मै-यह-नही )--इस 
महावाक्य मे निहित है, झिसके अनुसार केवल एक, एकाकार, एकरस, अखण्ड 
और निष्क्रिय सम्वितु के अस्तित्व वे अतिरिक्त कुछ नही है । उनकी दाशंतिक 
विचारधारा मे प्राच्य तथा पाश्नात्य और भूत तथा चरतेमान का ऐक्य समदर्शित 
है । उन्होने हीगेठ और शकक्‍राचाये के दर्शनों को निविकार ब्रह्म-मिद्धास्तों का 
समन्वय किया है । 


महर्पि र्मण 


गाँधीयुग के धर्मप्राण एवं अध्यात्मनिष्ठ भारतीय महापुरुषों मे महावि रमण 
या महथि रामन का नाम स्मरणीय है। अपने तप, त्याग एवं आत्मचिन्तन 
से उन्होंने भारत के पुरातवग आत्मदर्शी तत्त्ववेत्ताओं की परम्परा को पुन" 
रुज्जीवित क्रिया। उनका जन्म ३० दिसम्बर, १८७९ ई० को तिझचुली 
( तमिलनाडु ) नामक गाँव में हुआ था। कौण्डिन्या नामक नदी तट पर 
अवस्थित तिरुचुली एक पवित्र तीथं के रूप में भी प्रसिद्ध है। उनका पारि- 
बारिक नाम वेंकटरमन था। पिता सुन्दरमग्यर वकील थे। बालक की 
आरम्भिक शिक्षा-दीक्षा तिरचुली तथा दिदिगुल मे हुईं। बिन्तु पढाई-लिखाई 
के प्रति उनकी उदासीवता और खेझ-वूद, मार-पीट में अधिक रुचि थी । 
१८९५ ई० में पिता के निधन के उपरान्त उन्होने अपने बड़े भाई के 
सरक्षण मे मिशन हाईस्कूल में शिक्षा प्राप्त की। अपनी छात्रावस्था मे ही 
'परिय पुराण” मे उल्लिखित शझ्िवभक्तो की कथाओ के अध्ययन से उनका 
अनुराग भगवद्‌-भक्ति मे बढता ही ग़या। १८९६ ई० मे भयकर बीमारी से 
किसी प्रकार उनकी प्राणरक्षा हुई, जिसने कि उनकी जीवन-धारा को ही 
बदल दिया । पढाई-लिखाई छोडकर बे एक्गन्‍्त चिन्तन मे लीन रहने छगे । 
नियमित रूप से वे मदुरा की मीनाक्षी देवी के दर्शन करने छगे और शान्ति- 
छाभ प्राप्त करते रहे । उनकी यह दर्शा परिवारजनों को पसन्द न थी और 
उससे उनकी उपेक्षा एबं तिरस्कार होता गया । उस अपमान से उन्होंने गह- 
त्याग कर दिया और शिखा सूत्र का स्याय कर कोपीन बस्त्र धारण कर 
लिये। ये अरुणाचस्ठ यात्रा पर निकले और उन्होने ज्योतिलिंग भगवान्‌ 
अरुणाचल को जीवनसर्वस्त समर्पित कर सन्‍्यास धारण वर किया तथा उसी 
मन्दिर मे निवास करने रूंगे । वे केवछ १७ वर्ष के थे, तपश्चर्या मे लीन द्वो 
गये थे । वहाँ से वे उपयुक्त स्थात की खोज मे गुरुमूर्तक मन्दिर और तदनन्तर 
दे अरुणाचल पर्वत की तिस्पाक्षि गुफा में अज्ञातवास होकर बैठ गये और 
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निर्तर ग्यारह वर्षो तक मौन घारण क्या | जव उन्होने मौन तोड़ा तो 
सर्वेप्यम उपदेश गणपति मुनोस्द्ध को दिया। 

त़तदनन्तर महपि रमण पाछितीर्थ मे तिवास करने रंगे, जो कि अद्धालु 
भक्तो का पवित्र जाश्रम वत गया । ससकृत के विल्यात विद्वान डो> गणपति 
शास्त्री ने उन्हे 'राखतन्‌' तथा महपि' को उपाधि के विभूषित क्रिया ) तब से 
बे इसी नाम से कहे जान रूगे। 


महपि रमण ने कठिन तप, बध्यात्म अभ्यास और चिन्तन-मनतर द्वारा 
जो अनुभूति एव दिव्य दृष्टि प्राप्त की वह अनन्य थी और उन्होंने जो विचार 
और अनुभव व्यक्त किये, वे उनके निजी अन्‍्तकरण से निसृत थे । महपि के 
योगसम्बन्धोी मिद्धान्तों की विश्येपत्त यह देखने को मिल्तो है कि यद्यपि 
भारत और बाहरी देशो मे अनेक रुन्‍त, योगाष्यासी, अध्यात्मवादी एवं ज्ञान- 
पिप्राम्ु उनके सात्निध्य में वर्षों तक रहे और ल्मभान्दित तथा उपद्ृत हुए, 
तथापि उन्होंने कसी को सी अपना सिप्य नहीं बवाया। उन्होंने प्रत्येक 
जिज्ञामु को आत्मचिन्तन के लिए प्रेरित किया और बताया कि वही अध्यात्म 
चेतवा सब की युरु है, जो प्रत्येक व्यक्ति के भीतर विद्यमान है, उसी वास्तविक 
ग्रुरु को सोज करनी चाहिए । 


उनके विचार मे मौत आत्मा की ऋाणा है। आत्मस्वस्प मे लोन होने से 
परमेद्वर के प्रति प्रेम तथा भक्ति का उदय होता हैं । उसको पाने के लिए 
एशान्त साधना की आावश्यक््ता है। भगवान्‌ में अंडिग विश्वास करता ही 
योगासन है । चित्त का निग्रह करने से ध्यान सिद्धि होती है क्योक्रि चित्त ही 
ममस्त विपय-वामनाओ का घर है॥ रुन्‍्वो, छिद्धो, अध्यात्मवेत्ताओ के ससगें- 
सत्पग में रहकर दनक्ा अनुगमन करना चाहिए, व्यास्यान-प्रवचन घुसने मात्र 
का उतना लाभ नहीं है। उपदेश ज्ञान-प्रसार के साधन हैं, बात्मस्वरूप की 
उपलब्धि के साधन नहीं हैं । आत्मस्परुप का साक्षात्कार किये बिना ईश्वर 
का साक्षात्कार नही किया जा सकता है। 


जप तथा ध्यान का उद्देय चित्त का दमन करना है, जिसके फलस्वहूप 
जात्मानुमृति होती है । आत्पानुमृति ही ज्ञान तथा भक्ति है । आत्मनिष्ठ होकर 
निरतिश्यय रूप में स्वय को भग्रवान्‌ में सम्रपित्त कर देना ही धरणागति है । 
ऐसा सन्त, सिद्ध, जिसकी चित्तवृत्तियाँ निमहीत हैं, आत्मानुभूति से डूसरों को 
सुद्दी बना सता हैं । स्वय सन्तुष्ट हो सकता है । आ्ाश्ाओं का सर्वेशोभावेन 
परित्याय हो वैशम्य है, बही ज्ञान है। बहमाव, जो कि चिन्तागि है, 
सदृविचारों को राप्ूछ दग्घ कर देता है। जह ( में ) ही समस्त बासनाओ का 
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मूछ है। वह जब अदृष्ट, विलुप्त, नप्ट हो जाता है, तब विशद्युद्ध अन्त करण 
में आत्मानुभूति का प्रकाण होता है १ 

महदि अपनी योगसिद्धि से अदुमुत चमत्कारों दा प्रदर्शन कर आगन्तुको 
को आश्रयंचकित कर सकते थे, किन्तु उन्होने तक, मत्र, योगसिद्धि, चमत्कार- 
प्रदेत और अलछोकिक वाणियो द्वारा जिज्ञासुओं को प्रभावित करना उचित 
नही समझा, अपिलु सबको यह सदुपदेश दिया कि इस प्रवार के सब क्रिया- 
क्लाप व्यर्थ हैं । 

महपि की समस्त प्राणिया के प्रति समदृष्टि थी । वे मनुष्यो के अतिरिक्त 
गाय, कुत्ता, पक्षी, हिरत तथा ग्रिलहरी आदि प्राणियों से भी सहज प्रेम करते 
थे। उतका कहना था कि कर्तव्य तथा सदाचार से सखलित नहीं होना 
चाहिए । विनयभाव, प्रेम, करणा, दया और परोपकार आदि सदगुणों का 
ग्रहण और राग, द्वेप, बियय बासनाओं का परित्याग करना चाहिए। 
विनम्रता का व्यवहार ही श्रेय का हेतु है और १रहित-भावना ही आत्मोश्नति 
का साधन है । 

इस प्रकार सिद्ध, शुद्ध आत्मानुभूलि से छोकमगलछ वी कामना करते हुए 
महूवि ने १४ अप्रैल, १९५० ई० को महाप्रयाण किया । कहा जाता है कि 
महाप्रयाण की बेला में आकाश से एक तीत्र ज्योति का प्रकाश हुआ और बह 
पूर्थ दिशा मे वि्धीन हो गई। अपने जीवन-काल में महवि ने मलयालम, तेझुगु 
तथा सस्कृत से जो विचार प्रकट किये, उनके पश्चात्‌ उनके अनुयागियों ने 
उनका विभिन्न भाषाओं में अनुवाद करके उन्हे छोकप्रचारित किया । 


स्वामी शिवानन्द 


आधुनिक भारत के धामिक पुनरुत्थात मे स्वामी शिवानस्द का नाम 
स्मरणीय है। उनका जन्म ८ दिसम्बर, १८८७ ई० को पट्टामदाई गाँव 
( मद्रास ) मे हुआ था । उतका पारिवारिक नाम वुष्पू आयर था। सस्कृत 
व्याकरण तथा दर्शन के विद्वान अप्यय दीक्षित, स्वामीजी के पूर्वज थे।वे 
परम ैव थे । स्वामीजी के पिता बेंगू आयर मी शैव मतानुयायी एवं सन्त 
स्वभाव के व्यक्ति थे । १९०३ ई० मे मैट्रिक पास करने के पश्चात्‌ वे त्रिचना- 
पहली कालेज मे प्रविष्ट हुए और वहाँ से डाक्टरी परीक्षा उत्तीर्ण कर एक 
चिकित्सक के रूप मे उन्होने जन-जीवन मे प्रवेश किया। थोडे ही दिनों मे 
अपनी समझ ओर क्तेंब्य-परायणता के कारण वे यडे लोकप्रिय हो गये । उनमे 
घनोषाज॑न करने की अपेक्षा रोगी के प्रति सेवा-भावना को अधिकता थी । 


गांधी युग का स्ं-धर्म समभाव घ०१ 


मलाया और सिंगापुर आदि अनेक स्थानों में वे चिकित्सक रहे और सदा 
ही अपने सेवाभाव के कारण होकग्रिय बने रह उन्होंने अनुभव किया कि 
शारीरिक-्सेवा की अपेक्षा सातमिक्‍-सेवा उत्तम है, जियको अपना कर सारी 
मानबता को राहत दी जा सकती है । इस उद्देह्य से उन्होंने भक्ति, योग तथा 
देदास्त विषयक साहित्य का अध्ययन छिया ॥ उसके प्रभाव से उनके सन में 

सहसा भारी परिवतेत हुआ और बे परिवार त्याग कर वैराम्य की ओर 

अग्रभर हुए । वे काशी चले गये और आत्मशान्ति के लिए भगवान्‌ विश्वनाथ 
की उपासना भें तल्लीन हो गय 4 

काशी के बाद उन्होंने देश के अनेक स्थानों का ध्रमण किया और घूमते- 
घूमते वे १९२४ ई० में रपिक्तेश म प्रविष्ट हुए । वहाँ उन्होंने कुछ दिन 
निवास किया। एक दिल गगा-स्नात करते समय उन्होंने किसी परम तेजस्वी 
सन्याप्री के दर्शन किये। वे शुग्रेरी मठ झञासा के परमहस स्वामी विश्वा- 
ननन्‍्दजी थे । उनसे डॉ० कुप्पू आयर ने सन्‍्यास की दीक्षा ली और तभी से 
उसेका नया नामकरण हुआ स्वामी शिवातन्द सरस्वती । 

दीक्षा ग्रहण करने के पश्चात्‌ वे लक्मणझूला के निकट स्वार्याश्रस मे 
रहने छेगे ) बहुधा वे सुद्र जग की थ्लोर झाडियो तथा ग्न्‍्दराओं भें चले 
जाते और वहाँ उच्च स्वर से भगवान्‌ को पुकारते ॥ अपने इस सन्यास जीवन 
में भी उनके मन में सेवाभाव की सक्रियता यथावत्‌ बनी रही। वे रोगियों का 
निशुल्क उपचार करते और असमर्थ लोगो के लिए ओपधि का भी प्रवन्ध 
करते । जीविकोपार्जन के लिए वे मिक्षाटन करते रहे । 

तप, त्याग तथा परोपकार को इस अविरत जीवनचर्यो के फलस्वरूप 
उनमे आात्मबछ का विकास होता गया। दो वर्ष तक ऋषिकेश भें रहने के 
उपरान्त उन्होंने दक्षिण मे रामेश्वरम्‌ तथा पुरी की यात्रा की । वहां से वे पुन 
उत्तर की ओर अग्ममर हुए और कैलास मानप्तरोवर जा पहुँचे । वहाँ दे चार 
वर्षों तऊ रहे ।॥ इस उत्तराचल की यात्रा में उन्हें जतियय ज्ाव-छाभ हुआ। 

तत्पञ्मात्‌ वे पुन स्वर्याथम छोट आग्रे । वहाँ उन्होंने 'आमन्दकुटीर' के 
नाम से एक स्वतत्र आश्रम की स्थापना की, जो कि सम्प्रति अपने विकसित 
स्वरूप मे हैं और जिसे शिवग्राम या शिवानन्द आश्रम के नाम से कहा जाता 
है। इस आश्षम मे उन्होने जिज्ञासु भक्तो तथा साधु-सन्‍्तो के रहने-साने की 
व्यवस्था की हुई है | 

जपने इस दिव्य सपोवन में स्वामीजी ने 'डिवाइन सोसाइटी ( दिव्य 
जीवन सघ ) के नाम पते एक धर्मंसस्था की स्थापना की, कुछ ही समय मे 
जिसकी शाखाएँ योरप, अमेरिका, एशिया तथा अप्लोका आदि देशो मे स्थापित 


पण्र्‌ भारतोय ध्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


हुईं। आश्रम से अग्रेजी मे 'डिवाइन छाइफ” और हिन्दी मे “दिव्य जीवन' 
नाम से दो मासिक पत्रिकाएँ प्रकाशित होती है। स्वामीजी ने 'कैलास मात- 
सरोवर के अतिरिक्त भक्ति और योग पर अनेक पुस्तको का ग्रणयन किया । 


स्वामी शिवानन्दजी के सदृश इस देझ्व मे यद्यपि अनेक सन्त, महात्मा, 
अध्यात्मवेत्ता महापुरुष हुए, किन्तु जन-जोवन के प्रति सेवा तथा सौहादे का 
जो कार्य स्वामीजी द्वारा हुआ, वह ॒ चिरस्मरणीय है। उनकी घमंसस्था 
भारत और विदेशो मे घर्म-प्रचार के महत्त्वपूर्ण कार्य में लगी हुई हैं और 
उसका वरण करने वालो की सख्या निरन्तर बढती जा रही है। 


डॉ० स्बंपल्ली राधाकृष्णन 

आधुनिक विश्व की चैज्ञानिक श्रगति के भयावह प्ररिणामों से साववता 
को भयमुक्त और सुरक्षा प्रदात करने के लिए एकमात्र साधन या उपाय घर्मं 
ही है। विनाशकारी अस्त्र शस्त्रो की बढ़ती हुई होड को झ्ाान्तिपूर्ण सह- 
अस्तित्व की परिस्थितियों में परिवर्तित करने के लिए घ्मं ही एकमात्र 
आधार है। आधुनिक विश्व की ध्दसोन्मुख प्रगति को रघनात्मक राह की 
ओर भोडने के लिए विश्व के जिन अनेक विचारको ने घर्मं की लोक मगल- 
कारी भावना पर बल दिया है, उनमे डॉ० राधाहृष्णन्‌ का भी एक नाम 
उल्लेखनीय है । 

डॉ० राघाइप्णन्‌ का जन्म दक्षिण भारत के तिरुत्तवी नामक एंक गाँव 
में ५ दिसम्बर, १८८८ ई० को हुआ था। अपनी उच्च शिक्षा तक उन्होंने 
सर्वोच्च स्थान प्राप्त किया । कलकत्ता, आध्र तथा काशी-हिन्दू विश्वविद्यालय 
आदि के वे कई वर्षों तक कुलपति रहे अनेक विश्वविद्यालय से उन्हे मानद 
उपाधिपाँ भ्रदाग कर समानित किया गया। भारतीय प्रतितिधि के रूप मे 
विदेशों में आयोजित अन्तरराष्ट्रीय स्तर के सम्मेलनों मे उन्होंने अपने 
विद्वत्तापूर्ण भाषणों से भारत के गौरव को बढाया। कैब्रिज, आक्सफोर्ड, 
ब्रिटिश अकादमी आदि श्रतिप्ठानो मे अनेक बार उनके भाषण हुए। 
पोर्वात्य और पाश्चात्य धर्म दर्शन पर उन्होंने तुलनात्मक दृष्टि से अपने विचार 
प्रकट किये, जो कि पुस्तकाकार मे प्रकाशित हैं । 

डॉ० राघाकृष्णन्‌ू की ख्याति का कारण उनकी विद्धत्ता एव असाधारण 
प्रतिभा रही है। वे मूल्त एक साहित्यकार एवं विचारक रहे हैं॥ यद्यपि 
अपने देश मे वे राष्ट्रपति जैसे सर्वोच्च पद पर समानित हुए, किन्तु उनके 
नाम को सदादाय यज्य उनकी क्ृठियों के कारण प्राप्त हुई। उन्होंने विश्व की 
सम-सासधिक विचारधाराओं का अध्ययन कर देनविद्या पर एक सर्वांगीण 


गाँघो युग का सर्व-धर्म-सममाव घ०्३ 


प्रस्थ का प्रणयन किया, जिनका ताम है दि रेन आफ रिलिजन इन 
कष्टेम्पोररि फिलसफी'॥ उनकी अन्य पुस्तकों से 'रिझिजन इन ए चेंजिय 
वल्डे ओरिजितालीटी! ( आधुनिक युग म धर्म ), “ईस्ट एण्ड बेहद इन 
रेलियन! ( धर्म तुरुनात्मक दृष्टि मे )) और 'इण्डियन फिछासफी' ( भारतीय 
दर्शन ) आदि । उनके कतिपय निवन्ध साहित्य के क्षेत्र मे अपना महत्त्वपूर्ण 
स्थान रखते हैं । 

धर्मे-दर्शत के सम्बन्ध में इस महात्‌ विधारक के मन्तव्यों को उनके बृहत्‌ 
साहित्य के अध्ययन के बाद ही ज्ञात किया जा सकता है। उनकी दृष्टि से 
धर्म एक गति है, एक विक्राल और सव सच्चे विश्वासो म॑ नूतन, पुरावन 
के ऊपर टिका होता है। प्रत्येक धर्म मे पुरातन वे अवशेष विद्यमान हैं । 
इतना हो नही, यदि हम घर्म के दर्तमान रूपों से सन्तुप्ट न हो तो हम एक 
अन्य >पेक्षाइत अच्छे रूप की प्रत्याशा कर सकते हैं ॥' 

'धर्में हमे बताता हैं कि आमूछच्ूल पुननिर्माण के लिए आवश्यक सृजन- 
शीलछ ऊर्जा शाश्वत के स॒योग से प्राप्त होती है। बन्धुत्व और सेवा वी भावना 
आध्यात्मिक स्रोतो से प्राप्त होती है । परोप्रकारवाद उस आराधना का स्थान 
नही ले सकता, जिससे कि बह उत्पन्न होता है 

“ध्र्में का जनुश्यासन यह है कि यहू इस समावना को यथार्थ रुप दे। देवी 
के साथ अभिन्नता वा यह अनुभव इतिहास की वात नही हैं, बल्कि व्यक्ति का 
निजी अनुभव है | घ॒र्म आदमी को अनुशासित करनवाली दाक्ति रहा है « 
लेकिन दुर्भाग्यवश बहुत-से छोगो के लिए इसने अपना मूल्य और अपनी 
सार्पेकता खो दी है। घामिक विश्वास की बठिताई ही विश्व की वर्तमान 
दुरवस्या के ल्ए उत्तरदायी है। हमे एक ऐसी घामिक आस्पा की आवश्यकता 
है, जो विवेषशील हो, एक ऐसी आस्था, जिसे हम बोदधिक न्यक्ति निष्ठा और 
स्रौन्दयंशास्त्रीय विश्वास के साथ अपना सकें । हमे एक ऐसी ब्ास्था को 
आवश्यक्ता है, जो समूर्ी मानव जाति मे निष्ठा रखे । 

इस प्रकार डॉक्टर राधाकृष्णन्‌ ने भ्राच्य-पाश्चात्य, पुरातन-आधुनिक, 
विभिन्न दृष्टियों मे धर्म के सर्दागीण पश्छ पर दिस्तार रे, सुध्णतापूरवक, सिचार, 
मसतन, चिन्तन किया हैं और उसकी चरम परिणति, उमका परम ध्येय 
सार्वभौष झास्तिपूर्ण सह-अस्तित्व मे बताया है ॥ 


( बारह ) 
भारत में बिलयित भारतेतर धर्म-शाखाएँ 
4_ जराधुकज ( फ़ारसी ) धर्म 
२. महूदी घर्मे 
३. ईसाई धर्म 
४ इस्लाम धर्म 


जराथुद्चत्र धर्म 


विश्व की श्राचीनतम धर्मे आाखाओं से “जराशुइन धर्म! शाखा का भी एक 
नाम है। घर्मे के नाम पर शेष विश्व मे जब क्रि अन्ध-विश्वास, भय तथा 
आश्रर्येचक्तित कर देने वाली धारणाएँ ब्याप्त थी, भारत मे महावीर स्वामी 
तथा बुद्ध और ईरान में जराथुद्त्र जैसे महात्माओो करा उदय ही चुका था, 
जिन्होंने मानवता को उसने अन्ध-विश्वासों तथा कल्पनाओ से उभार कर उसने 
अन्त करण को धर्म की ज्योति से आलोकित कर दिया था । 

यह भी एक सयोग को वात थी कि ये तोनों महापुरुष रूगभग एक ही 
समय भे इस पृथ्वी पर अवतरित हुए और अज्ञान तथा बुराइयो के जजाल 
में भठके हुए मनुध्यमात के उद्धार के लिए छग्रभग एक ही तरह के उपायो 
को खोज निकाला । उतकी जीवन-गराथाओ को पढने से ज्ञात होता है कि इस 
सानवयोनि में जम्म-धारण करने का उनका एक निश्चित प्रयोजन था, और 
उस प्रयोजन को पूरा करने के लिए सर्वप्रथम ध्यान तथा आत्मचिन्तन द्वारा 
उन्होंने आत्मा का साक्षात्कार किया। आत्मतत्त्व का ज्ञान प्राप्त करने के 
उपरान्त इस अनन्त भवचक्र के मूल मे निहित जिस कारण को उन्होने खोज 
निकाछा, वह था दु ख-रामुदय । 

अनन्तकाल से मनुष्य जन्म-मरण की व्याधियो एवं पीडाओ से परिय्रस्त 
एक ही भव-भेवर मे घूमता हुआ अपार कष्टों से पीडित था । बार-बार अनन्त 
जीव-योनियों मे जन्म घारण कर पुन पुन पीडाओ तथा दुखो को देने वाली 
यह भव-श्खला इतनी सुदृढ थी कि उससे मुक्ति पाने के सभी प्रयास निष्फल 
हो चुके थे । इन महापुरुषों ने मनुष्यमात्र वी मुक्ति-छाभ के लिए ऐसा सहज 
मार्ग खोज निकाछा, जिस पर चल कर आत्मोन्नति की अन्तिम मजिल पर 
पहुँचा जा सकता है, जहाँ से पुत छोटना नहीं होता ! 

यद्यपि महावीर तथा बुद्ध और जराथुदत्र एक ही लक्ष्य को लेकर अवतरित 
हुए थे, किन्तु उनके परिग्रामों के प्रतिफल भिन्न-भिन्न रूप में चरिता्थ हुए । 
भारत में भहावीर तथा बुद्ध से पूर्व आत्मशावी ऋषि-महधियो, मुनि-महात्मा भो 
की हम्बी परम्परा से ज्ञान तथा आत्मचिन्तन की दिल्याएं उजागर हो चुकी 
थी। किन्तु वे सर्वजनसुल्भ नहों थी। समप्टि के लिए सर्वेजनसुूभ 
आत्मोद्धार का सार्ग महावीर तथा बुद्ध ने ही प्रद्मस्त किया । किन्तु ईरान तथा 
अरब देझो मे महात्मा जराथुरत्र मे घर्मे की जिस ज्योतिश्चिखा को प्रज्वलित 


५०८ भारतोय धर्म दाखाएँ और उनका इतिहास 


किया था, उसकी प्रकाश-कि रणे घार धघ॒र्मान्धता से आच्छन्न समाज में मन्‍्यर 
गति से फैली । परम्परा स पाखण्डो के चक्रव्यूह में उलझी हुई पश्चिम की 
बहुसस्यक जनता न उनके उपदेशों की अवमानना ही नहीं की, अपितु उनका 
घोर बिरीय भी किया । किन्तु अपन जीवनस्व॑स्व का मानव-कल्याथ के लिए 
समपित कर महात्मा जराथुश्न न धर्मे के जिस दिव्य आलौक को फैलाया, 
उनके जीवनान्त के बाद, उसन न केवछ ईरान तथा अरब देझों का, अपितु 
विश्व मातवता का पथ आलोकित किया । 


महात्मा जराथुरत्र 

अरब की धरती पर धम वी मगल्वारी ज्योति का प्रैलाने घाल़े जिस 
महापुरुष वे. नाम से इतिहास गोरवान्वित है, उसको जराधुइतन, जरथुस्त, 
जरायोस्व आदि नामो से भी वहा छाता है। प्राचीन ग्रीवः निवासियों तथा 
पाख़ात्य लेखको ने उन्हे उनके प्राचीन ग्रीक अभिधान 'जोरोस्टर' नाम से भी 
कहा है। प्रीक भाषा में 'जरत” का अर्थ 'सुबर्ध! और “उदय का अर्थ 
अआभामण्डित' है। इस अर्थ मे इस धब्द का अर्थ हुआ (सुवर्ण प्रभा सग्डित' 
अर्थात्‌ 'दिव्य पुरुष । 

इस दिव्य पुरुष का जन्म तेहरान ( ईरान ) के निकट “रहे! नामक गाँव 
में हुआ था। वे एक स्पितमा ( 5978 ) नामक क्बीले या वश में उत्पन्न 
हुए थे । यह कबीछा बडा पराक्रमी तथा युद्धत्रिय था। इस वश्चन्वाम से ही 
बुछ विद्वानों ने उतका नाम स्पितमा/ उल्टेस शिया है। महात्मा बुद्ध बी 
भाँति महात्मा जरायुश्त ने भी दुख समुदय की खोज करने के छिए घोर 
साथना की थी और अनेक वर्षों के आत्मचिन्तन के बाद बुद्धत्व ( ज्ञान ) प्राप्त 
किया था । 

भहात्मा जराथयुइत्र क्‍्य हुए, इस सम्बन्ध में मत-मतान्तर हैं । विश्व के 
प्राचीन धारमिक इतिहास मे, ईसाई तथा इस्लाम थर्मों मे, जहाँ महात्मा 
जराथुद्॒त्न की कीतिक्था का व्यापक वर्णन देखने को मिलता है वहाँ उनके 
स्थितिवाल या जन्मकालक के सम्वन्ध से एवं निश्चित बात न कहकर अनेक 
प्रकार वी समातनाएँ प्रकट की गईं हैं । एक दन्‍्तकथा के अनुसार पुराणकार 
बेदबव्यास ईरान गये थे और वहाँ उनका जराथुद्रत्र के साथ शास्तार्थ हुआ था । 
किन्तु इस छोकप्रचलछित किवदन्ती का कोई ऐतिहासिक आधार नहीं मिलता 
है। 'बाइबिक” के अनुमार हिब्रुओ वे! अव्राहम और जरायुइत्र समकाछीन ये 
और एक ही स्थान पर रहते थे । किन्तु यह घारणा भी आधारहीन है । “जेल्द 
अवेस्ता! में 'अरियानमर्‌ वेइग/ उनका जन्मस्थान बताया गया है, विन्‍्तु यह 


जयपुश्ष घर्म कि 


स्थान कहाँ है, एस सम्बन्ध में भी झुट् वही कहा बच हैं लपतिक इंटिटॉलि- 
कारों ने उनका स्थितिकाल ६०००-१००७ ई० पुर्दे के दोच माना है। किन्‍्दु 
सामान्य मत गह है कि वे २५००-१५०० ई० पूर्वे के बीच मी भी समद 
हुए। एक हजार वर्षों का बह अन्तराद भी यद्यदि सभदवाओं पर आधारित 
है, तपाद़ि उनके गम्दस्ध मे जो नध्य प्रवाध से बाये हैं, उनकों दृष्टि में 
रण कर इस सभावषित अन्दराए यो हो जब तक उस श्थितिराल घाता 
गया है। हज 
जिस ममय महात्मा जराणुश्त का जन्म हुआ था उस समय ईरान में 
मज्दयामनी घ्॒मं का प्रचार था। वे हो वहाँके शासक दे और धर्म के 
अधिवारी भी । धर्में के नाम पर उन्होंने पासण्डो तथा अन्धविश्वामों मे समाज 
के मत को आवक्रित किये हुए थे । उन्होने धर्म दी स्वेब्छायारिता को पशपा 
हुआ था, जिसने कि सत्यज्ञान ( आजूरमज्र ) को आच्टादित जिया हुआ था। 
महात्मा जरायुइत ने अनुभव विया कि धर्म के नाम पर अघर्म की घ्रान्ति से 
जनता कत्तेब्यवोध ये अप्ररिच्चित है और धर्म वस्तुन कुछ स्वार्यी शासकों 
तथा पुरोहितों की दपौसी वनकर अधर्म का हो पोषण बर रहा है। उन्होंने 
इस ध्रान्ति को दूर कर धर्म के सत्य स्वरूप वो जनमामान्य के समन प्रस्तुत 
बरतने का सकल्‍प लिया १ 
जय उनकी आयु केबंद १५ वर्ष को थी, उन्होंने आत्मप्रेरणा से ममम्त 
मोह-दन्घनों का परित्याग कर वैराम्य घारण कर ल्या था। निरन्तर सात 
वर्षों तक वे क्षण करते रहे और मानप-रहत्पो को खोज मे चिग्तिन प्है 
जीवन की धास्तविकताओ का पता लगाने के लिए उनकी बेचैनी बढतो गई | 
अपनी समस्त इच्छाओं तया पायिव अधितापाओ वा उन्होंने दमन कर छिया। 
घोर तप तथा बिन्तत के अनस्तर उन्हें दिव्यदूष्टि या सदुविचार ( बोह- 
महह ) प्राम्न हुए। अपनी समाधिस्य आत्मा मे उन्हे आहूर-भज्द ( सत्यज्ञान 
या ईश्वर ) की अनुभूति हुईं। उन्होंने अपनी इस अनुभूति को इन शब्दों भे 
व्यक्त किया--- हे मज्द, जव मैंने पहछे-पहल अपने ध्यान में तेरी कल्पना की 
तो मेने शुद्ध हृदय से तुझे विश्व का प्रथम अभिनेता, प्रविदेक का जनक, 


मदाचार का ज॑न्मदाता और मनुष्य वे कर्मों वा नियासक स्वीसपर किया है। 


परम प्रसमेश्यर के अपने दिव्यानुभव को समाज मे प्रचारित करने के 
उद्देश्य पे उन्होने 


होने भ्रमण किया और लोगो को अपनो दिव्य वाणो का सन्देश 
दिया। इस पर जन्यविश्वासो के प्रचारक तत्कालीन धममंगुहभो तथा उनके 
अनुयाग्रियो ने महात्पा जरायुस्त का शोर क्रेय र्या। 


नु उन्हे पासण्डी तथा 
धर्म की अवपानना करने दाल्य घमंद्रोही कहा। किस्तु 


बहुसस्यक समाज, हे 


११० भारतीय धमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


जो कि धर्माधर्मं का विवेव रखता था, महात्मा जराथुदत्र का तैजस्दी देवी 
व्यक्तित्व और उत्की दिव्य वाणी से प्रभावित हुए विना नही रहा । उनकी 
वाणी ने समाज को उसी तरह प्रभावित क्या, जिस प्रकार बुद्धवाणी ने । 
इस प्रकार बुद्धानुयायियो की भांति जराथुद्त्र के अनुयायियों की सख्या में 
निरन्तर बृद्धि होतो गई । 
घ॒म्मं की नयी ज्याति को लेकर वे ईरान, वैकिट्रया और बलख के विभिन्न 
अचलो में घूमे। जब उनकी अवस्था ३० वर्ष की थी, वे धर्म का पैगाम 
छेकर ईरान के तत्कालीन घासक गुस्ताप के पास गये। उनकी वाणी से 
प्रभावित होकर झाहेंशाह ने अपने दरवार के तथा सल्वनत के धर्माचार्यों 
की एक विशाल परिपद्‌ का आयोजन किया । उसमे उपस्थित विभिन्न 
मतावरूम्वी धर्माचार्यों को अपने-अपने मतों का प्रतिपादन करने के लिए 
कहा गया । वस्तुत धर्माचारों की इस सभा का एक उद्देश्य यह भी था कि 
महात्मा जरायुइत्र ने जिस घ॒र्में को वरण किया था, और जिसे वे लोकहित 
के लिए उपयोगी मानते थे, और उनके विरोध में जो मन्तव्य प्रकट किये 
जा रहे थे, वे कहाँ तक वास्तविक हैं । राजमभा मे जो बाद विवाद और 
स्र्कें-वितर्क हुए, उनमें अन्तत महात्मा जराथुदत्र की विजय हुई। उन्होंने 
धर्म के नाम पर जो पाखण्ड तथा स्वार्थपरता व्याप्त थी, घर्मं के नाम पर 
जो अप्ाभिकता फैलाई जा रही थी, उसका घोर विरोध कर अपने पक्ष में 
अकाटद् प्रमाण रखे, जिनका उत्तर देने मे विपक्ष के धर्माचायं असफल 
रहे । किन्तु पराजय के बाद भी पराजितो ने महात्मा जरायुक्त्र का अनुसरण 
एव समर्थेन करने की अपेक्षा उनके विदद्ध एक धड्यत्र की रचता की । अपने 
पाखण्डों से उन्होंने ध्राहेंशाह को प्रभावित कर दिया और उनके वअसद्यीभृत 
होकर शाहेंशाह ने महात्मा जरायुदत्र को बन्दी बदांकर कारागार से 
डाल दिया। 
ईसा के रूगभग ढाई हजार वर्प पूर्व एशिया महाद्वीप मे जन-मानस को 
शान्ति तथा कल्याण का दिव्य सन्देश देने वाले इस सन्त ने कारागार में 
रहकर भी अपने उद्देश्य को घझिथिक्त नहीं क्िया। वे जहाँ तक बन पडा, 
अपने विचारों से अपने मिलने दालो को सद्विचारों की थाती वितरित करते 
रहे ॥ इसी थीच एक घटना घटी । सयोगवश शाहेंशाह्‌ इतना बीमार पडा 
कि अनेक प्रकार के औपघोपचारो से भी उम्रको कोई छवाभ न हुआ । सन्त 
को भी कारागार में शाहँशाह की अख्ाध्य बीमारी का समाचार मिला। 
उन्होने अनुमत्ति मिछने पर, शाहँंशाह का उपचार किया और वह स्वस्थ 
हो गया । सन्त के इस चमत्कारी व्यक्तित्व का उस पर गहरा प्रभाव पड़ा 


जराघुद्त्र धमं प्र 


और उसने अपना सोवियत घर्मं का परित्याग कर सन्त जरायुदत्न का शिष्यत्त 
घरण कर लिया । उसने समस्त ईरान में जराघुश्त धर्म के प्रचार-प्रसार को 
सथुचित व्यवस्था कर दी । 

इस प्रकार ईरान का राजधर्म वन जाने के कारण जरायुदते के विचारों 
के प्रसार में बडी सहायता मिलो । वैस्ट्रिया शे तत्कालीन शासक और जतता 
में भो उम्र धर्म को वरण किया । बैक्ट्रिया उन दिनों सीरिया के शासक के 
अधोन था और वहाँ भो परम्परागत धर्म का प्रभाव बना हुआ था। वंकिटरया 
का शासक इतना प्रभावित्त हुआ कि उसने स्रीरिया मे ज्ञासक को यह कहला 
भेजा कि यदि वह महात्मा जरायुर्त्र द्वारा प्रवरतित धर्म को स्वीकार नही 
करता तो वह राज्य कर देना बन्द कर देगा ॥ इसका परिणाम बडा घातक 
सिद्ध हुआ। सौरिपा के शासक न बंकिटूया पर एकाएक आक्रमण कर दिया 
और उसको विजित कर महात्मा जरायुशत्र सथा उनके श्सुख आठ दिश्यो 
सहित उनको बन्दी चढ़ा दिया । बाद में महात्मा जराशुश्त्र की हत्या करवा 
दी। उसके इस अमानवीय जघन्य कार्य की बडी छोकनिन्दा हुईं। उघर 
बैविट॒या के शासक ने शक्ति-सचय कर पराजय तथा अन्याय का प्रतिशोघ 
लेने के लिए कुछ ही दिना मे अपने राज्य को स्वायत कर लिया । तत्पश्ात्‌ 
वहाँ तीव्र गति से जरायुद्ष्॒ धर्मे का प्रचार-प्रसार हुआ । 

इस प्रकार मानवता के इस महानु उपकारक देबदूत का आतताइयो 
द्वारा प्राषान्त किये जाने के बाद समाज का बहुत बडा भाय उनके उपदेशों 
का प्रालन करता हुआ अपनो घममम-यात्ो को उत्तरोत्तर प्रशस्त करता रहा ! 
सन्त की वाणी परमेश्वर की वाणों बन चुकी थो और वहुसब्यक जन- 
समुदाय इसी रूप में उसकों वरथ करता रहा । विश्व के जन्यान्य धर्मों के 
प्रति सदाशयता ठया सहिष्णुता का भाव रखते हुए महात्मा जरायुद्त्र ने 
पूरे पचास वर्षों तक धर्म तथा सदाचार का सन्देश देते हुए मानवता का बलेश 
और ताप उपश्यमित किपा। उन्होने दुरात्मा के प्रति अनासक्ति और सदात्मा 
के प्रति आसक्ति की शिक्षा देकर जन-मानस को सन्‍्मायें पर चलने के लिए 
प्रेरित किया । अपने जीवन-काऊछ भे जिन सकटो और कप्टो को उन्होंने 
झेला, बे वृर्षेनातीत हैं । हिन्तु उसके शाशीरान्त केः एब्एब्‌ आर हिकिफत्री 
उनके मनोरथ पूरी तरह सफल हुए । 
सिद्धान्तननिरूपण 


महात्मा जरायुवत्र को “अवेस्ता! मे पेगम्बर था देवदूत का सर्वोच्च एव 
संपूज्य स्थान दिया गया है । जराशुइंत्र धर्म का सार उपको वाणी “अश' 
( /593 ) के नियमों में निहित है। वे नियम सदाचार, अनुशासन, सत्सगति, 


पर भारतीय थर्मे-याखाएँ और उनका इतिहास 


व्यवस्था और एक्रूपता से सम्बन्धित हैं। उत नियमों भें पवित्रता, सत्य" 
बादिता, परोपकार तथा उदारवा आदि के महनीय गुण समाविष्ट हैं। 
पैगम्बर ने लोगो से कहा था--किसी भी मत को आँख बन्द करके नहीं, 
अपितु विवेक्शीव्य होकर स्वीकार करो । यह घामिक मत अमरत्व के सदु- 
विचार से समन्वित है। जो लोग “वोह महह! (ईइवर ) के ब्प्द सुन 
प्राते हैं और तदनुमार आचरण करते हैं, वे स्वस्थ जीवन तथा अमरत्व का 
शाम प्राप्त करते हैं ।/ 

“बवेस्ता' मे उसके तान्विक विचारों का भी दिग्दक्त हुआ है। उन्होंने 
सत्‌ ( मत्य या अच्छा ) और अम्द्‌ ( असत्य या बुरा ) दो मूठ तत्त्व पाने 
हैं। ये दोतों ग्रयपि परस्पर विरोधी हैं, किन्तु दोनो का अस्तित्व और 
महत्त्व एक समान है । जीवन में सुख ( सत्‌ ) जितना सत्य है, उतना ही 
दुख ( अमत्‌ ) भी मत्य है। सुख प्राप्ति के लिए दुखन्‍्मोचन आवश्यक है। 
उनके इस सदसत्‌ चिन्तस में बुछ यूरापरीय विद्वानों न दत्तवाद को आरोपित 
किया है। किन्तु यह धारणा सर्वेया निराधार है। जिम प्रकार बुद्ध ने 
बु खन्‍्समुदाय वे चार आर्य-सत्यों का निरुपण किया है, औौर सुख-्प्राप्ति वे 
लिए दु ख निदृत्ति का उपाय बताया है, उसी प्रकार महात्मा जराशथुदत ने 
दु खसत्य की अपेक्षा करके सुख-सत्य का समाधान खोज निवाला है। सद 
और अमसत्‌ बस्तृत थर्तीकात्मक अभिधान हैं। दन प्रनीकों वी अवधारणा 
इसलिए की गई हैं. कि तात्तविक जटिल्ताआ में अपरिचित एवं अनभिन्न 
जन-सामान्य परमेश्वर के मुविचारों का ग्रहण करने में सक्षम हो सत्रे । 

उनके दार्शनिक सिद्धान्त “गाया अहुनवैतो से बड़े सुगभ भाषा भावी मं 
अभिव्यजित हुए हैं । पहाँ दताया गया हैं कि क्रिस प्रकार असत्‌ पर सत्‌ की 
विजय हुईं। उन्होंने प्रतिपादित तथा घोषित किया कि 'अहिमान” ( असत्‌ 
शक्ति ) पाष की प्रतीक हैं और “अहूर मज्द' ( सत्‌ शक्ति ) पुण्य की प्रतीव 
है। ध्राणिमात्र का कर्तव्य हैं कि वह अमद्‌ थ्क्ति वे आदेश-निर्देशों का 
परिपाटन न करते हुए जीवन-यापत करे, क्योकि अन्तत प्राप वी प्राजय 
और पुण्य की विजय अवः्यम्भावी हैं। इस प्रकार ये गायाएँ जरायुर्त्र धर्म- 
तत्त्वज्ञान की कुजी बौर जोवन वे श्रेयय क लिए उपादेय एव ग्रहणीय हैं । 

उनका उन” और फ्वेंसी! वेदों के आत्मा तथा परमात्मा का स्वमूष 
हैं। यद्यपि ज्ञान, भक्ति और कर्म--ठोना को मुक्ति का साधन बताया गया 
है, किल्तु महात्मा जरायुद्रत्र न शेष दोनों के सम्बंध में मोनावरूम्बन कर 
केवल कये को श्रेंट्टागा को स्वीकार किया है। उनका यह कम-सिद्धान्त 
“भरावदुगीता' के कमंयोध से प्रभावित है । 


जरायुस्त्र धर्म पर३ 


फारमी अध्यात्म विचारधारा एकेश्वरवादी है या अद्वैदवादी है । 'भहुर 
मज्द' ही उसके एकमात्र उपास्थदेव हैं। जराशुदव ने अनेवा गायाओं में 
सर्वेश्षक्तियात 'अहुर मज्द” के अतिरिक्त अन्य किसी भी जपात्य देवता को 
मानने से निपेध किया है। कोई भी देवी-देवता उपासना के योग्य नही 
है। इस एकमेव देव मे छ विभिन्न रूपो की कल्पना की गई है, जिसकी 
एकता या समानता विष्णु के 'पाडगुण्यविप्रह' में स्थापित की जा सकती हैं। 
महात्मा जराथुदत्र ने अपने अनुयायियो को इसी पाडगुण्यसम्पन्न एकमेव देव 
“अहुर मज्द' की उपासना-आराधना का उपदेक्ष एवं निर्देश किया है। 

ये छ गुण उसके विभिन्न रूपो के परिचायक न होकर वस्तुत उसको 
पवित्र अमर शक्तियाँ ( आमेषा स्वेन्ता ) हैं। उतके नाम हैं--१. अस 
( ससार की नियामक शक्ति ), २े बोहुसतों ( प्रेम तथा पवित्रवा ), ३ स्पेन्त 
( भामंहूति ( घामिक एकनिध्ठा ), ४. क्षग्रवरह्म॑ ( प्रभुव्वसम्पन्न ), ५. हऊ: 
चर्तात्‌ ( सर्वाग सम्पूर्ण ) और ६. अमृततात्‌ ( अमृतत्त्व )। ये छ गुण उनमे 
विद्यमान है और इसीलिए दे अपने उपासकों के उद्धारकर्ता तथा पालक हैं । 
कालान्तर में महात्मा जराथुइत्र को ही उनके बनुयाय्ियों ने फरिशता या 
देखदूत वे रूप मे स्वीकार गर उन्ही के महतस्यु व्यक्तित्व मे इत गुणों का 
समावेश किया ॥ इस रूप भे बाद के विचारको ने एकेश्वरवाद के स्थान पर 
विभिक्न देवी-देवताओं का अधिप्लान किया 3 

महात्मा जराधुशत ने जश या जातज्ञ, कर्थाव्‌ अग्नि की उपासदा को भी 
बडा महत्त्व दिया है और उसे परमेश्वर का भौतिक रूप माना है । इसीलिए 
फारसों अग्निपूजक है । जरायुदत्र ने अग्नि को मजदा की सृष्टि का एक 
शक्तिशाली उज्ज्वल प्रतीक भाना है। फारसियो के परम्परागत अग्निमन्दिर 
इस घर्मभावना के परिचायक है । 

ईश्वर की नियमित आराधना को मसानव-जगव्‌ के थेयस्‌ का कारण 
बताया गया है। ईश्वर ( अहुर मज्द ) एकमेव, अनादि, निरजन और 
निराकार है। इस दृष्टि से उनके उपास्यदेव की तुलना अद्वंतवादी विचारधारा 
के अनुरूप सिद्ध होती है| 
अआधार-दशगंत 

जराथुदत्र धर्मानुयायी फारसियों की अपनी पृथक्‌ आचार-सहिता है । 
उनके धर्म ग्रन्थों मे उनके इत बाचार-विचारो की विस्तार से चर्चा की गई 
है । 'गायावाणी” ( अवेस्ता ) मे इन कर्मनिष्ठाओ पर प्रकाश डाछा गया है 
उच्च पवित्र जीवन व्यतोत करने के लिए जेन-बोद्ध घ॒र्मों मे जिन श्रेष्ठ 
आजखारो के परिपालन पर बल दिया गया है, जराथुरत्र धर्म भे भी ठीक 

हेई भा० 


प्र भारतीय धमं शाखाएं और उनका इतिहास 


उसी प्रवार के कर्मेनिप्ठ जीवन बिताने के लिए निर्देश दिये गये है । वहाँ 
मूर्तिपूजा को व्यर्थ वचछाया गया है ३ किन्तु अग्तिहोत् की सर्वोपरि कतंब्य 
माना गया है। उनके अग्तिहोत्र की यह धारणा वैदिक मज्ञो की या 'अग्नि- 
प्टोम! यज्ञ की भ्रक्रियाओ से मे खाती है । 

आचार-पालन वी सार्थक्ता दया, सत्य, गोरक्षा, स्नान, झौच, सन्ध्या, 
पविश्रता, आजेंव, क्षमा और सत्संग के पालन मे बताई गई है । इन आचारो 
के साथ-साथ वजर भूमि को जोत के उ्देर बनाना, निर्जछ भूमि में जछ का 
प्रबन्ध करना तथा छुआछूत से दूर रहना ओर रजस्वला स्त्री का सयोग न 
करनॉ--इन कर्मों का परिषाव्म्म करना चाहिए । 

महात्मा जरायुद्षत्र के आचार-दर्शत के तीन मुख्य आधार हैं--हुमत 
( उत्तम विचार ), हुरब्त ( उत्तम वचन ) और हृवश्त ( उत्तम कार्य )। 
इनके तीन प्रतियोगी हैं--अधम विचार, अधम वचन और अधम कार्य । एक 
का परिणाम स्वर्ग और दूसरे का परिणाम नरक है। इन स्वगंदायी सुकर्मों 
और नरकदायी कुकर्मों का वहाँ विस्तार से वर्णन किया गया है । 

उक्त तीनो वरणीय आचारो के परिपालन बे हछिए प्रत्येक पारसी को 
सुदरेह और कुस्ती घारण करना आवश्यक है। मुदरेह एव उज्ज्वल वस्त्र 
होता है, जिसकी समानता घवल वर्ण कुरते से की जा सकती है । इसी श्रकार 
भेजे की ऊय से निगित कुस्ती की तीन भावरे कमर गे धारण करनी होती हैं । 
ये ठीवो भावरे उत्तम विचार, उत्तम वचन ओर उत्तम कार्य के प्रतीक है । 
जो कि प्रत्येक पारसी को उसके इन कतंव्यो के बोध का स्मरण कराते हुए 
उसे सम्मार्ग पर चलने के लिए प्रेरित करते है ॥ उसका एक आशय यह भी है 
कि यह धर्मरक्षा में अपने सनातन क्तेंव्य के पालने के लिए कटिवद्ध रहे । 
यह ऊन की झुस्ती आर४्भ मे गले से घारण की जाती थी | किन्तु मुमूमानों 
के बलातु घम्मे ग्रहण कराने और आक्रमण के भय से उसे बाद मे गले से उतार 
कर कमर मे धारण किया जाने ऊग्रा, जिससे कि उसकी सुरक्षा बनी रहे । 

पारसी रोगो की आचार-पद्धति से टोपी पहनना अनिवार्य है। वे सदा 
जझ्षिर को ढेंके रहने के छिए टोपी घारण करते है । 

पारसियों मे दिन रात अनेक बार ( अनिवायंत तीन बार ) ग्रायना 
करने का प्रचद्तम है ॥ प्रार्थवर करने से पूर्व पवित्र सत्रों का उच्चारण करते 
हुए शरीर के समस्त खुले अग्रो का जल से प्रक्षालत करना, जिसे हम पच- 
स्नान कह सकते है, अनिवाय॑ है। वे प्रार्थना के समय भी मत्नों का पाठ करते 
है, जिनमे समष्टि की तया व्यप्टि की कल्याण कामना और परमेश्वर की 
आक्तियत्ता का भाव निहित है ॥ 


जरायुरत्र धर्म पद 


सामाजिक सदाचार को चरीयवा देते के उद्देश्य से पारप्ती आचारों मे 
परम्परा से वहु विवाह को प्रथा अमान्य है। इसके साथ ही आजोवन 
अविवाहित रहना भी निधिद्ध माना गया है। उनके धर्म की ये दोनों बातें 
अत्यन्त आद्ंपूर्णे एव अनुकरणीय हैं । विवाह की प्रथा भी बहुत सरछ और 
व्ययरहित है । पुरोहित के समक्ष वर-कन्या को तीन वार यह धोषणा करनी 
होती है कि उन दोनो ने स्वेच्छा से बिवाह किया है। इस प्रतिज्ञा या सकल्‍प 
की अपनी निश्चित शब्दाबज्षी होती है। साथ ही विवाह सकल्प के समय उनके 
अभिभाषको को भी त्तीन वार अपनी स्वीकृति को दृहराना होता है। परारस्तियो 
के पुरोहित वश्च-परम्परायत हाते हैं ओर विधिवत्‌ दीक्षित और शास्त्रज्ञ होने 
के उपरान्त ही उनको सस्कारो के सम्पादन का अधिकार प्राप्त होता है । 


शरीरान्त था मृत्यु के बाद सम्पादित होने बाली अन्त्येष्टि क्विया पारसी 
समाज से अपने ढय की अतुलतीय होती है । वह अन्य धर्माठुगायियों के छिए 
भी अनुष रणीय एवं चरणीय है। उनकी इस क्लिया में लोक और परष्टोक, 
दोनो के उदात्त आदशे निहित हैं ॥ उनके घ॒र्मं मे अग्नि, जले और भूमि --तोनो 
को प्रवित्र साना जाता है इसलिए शव का वे न तो जल प्रवाह करते हैं न 
उसे भूमि में भाउते हैं जोर न उसका अग्निदाह करते हैं॥ उसे वे निश्चित 
चदूतरें, पड या पवत्र शिक्तर पर रख देते हैं, जिसका कि पशु पक्षी अपना 
आहार बनाते हैं। उसके यहाँ शव को नये कफ़न से ढेंकना सर्वया वर्जित है । 
इसके विपरीत उसको ऐसे वस्त्रो से ढंका जाता है जी अत्यन्त जौर्णे-शोर्णे 
होते हैं और जो किसी भो प्रयोग त्तथा उपयोग के नही होते हैं ॥ जीवन को 
निसारता के प्रति उवकी यह अध्यात्म घारणा वस्तुत गभीर दार्शनिक निष्ठा 
की परिषायक है। अद्यरीरी, निसय॒क, मृत्तिकावत्‌ देह को सजा धजा कर छे 
जाना ष्यर्थे का आइम्बर है। मृत देह के प्रति उनकी यह श्रद्धा उनके गभीर 
दाशनिक चिन्तव का फल है । 
पुण्यकर्मों का अर्जन 


फारसी समुदाय मे धर्म पालन वेः लिए पुष्य कर्मों का उपाजेन आवश्यक 
बताया गया है । यह पुष्याजंन परोपकार, दया, प्रेम, त्वाप, उदारता औौर 
सदाचार--इन सक्तमों के आचरण मे बताया गया हैं। सदाचार को यहाँ 
सर्वोच्च महत्व दिया गया है। सदाचारी मनुष्य ही वास्तविक ब्यों में घापिक 
है और उसी के हृदय मे पुण्य के शेष जाचारो का उदय होता है । उनकी घर्में- 
सहिता मे घत्येक जाति, या धर्म के दे अहान्‌ रोग स्वेदा वन्दनीय एवं वरणीय 
हैं, थो ध्यप्टि त्तपा पसमध्टि को भर्ताई मे समाप्त हैं ॥ इस उच्च ओवन को 
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बिताने वाले लोग बिरले ही होते हैं ॥ भलाई को राह पर चलने वाले लोगो 
से ही पृथ्वी पर घर्मं का महत्त्व बना हुआ है । 

“अवेस्ता' वी एक गाया में यह्‌ कामना की गई है क्--हे मज्द ( हे 
परमेश्वर ), सुझे सर्वोत्तम घ॒र्म के झगद कहो और कार्यों मे नियुक्त करो, जिससे 
कि मैं नेकी के रास्ते पर चलकर तेरी महिमा का पालन करूँ! तू जिस तरह 
चाहे, मुझे सचालित कर । मेरी जिन्दगी को ताजगी और स्वर्ग का मुश्त दें । 

राष्ट्रपिता महात्मा गाँघी सर्व-धर्म-समन्वय की प्रार्यता सभा में इस मत्र- 
गान का पारायण करते ये । यह खर्वोत्तम धर्म ही विश्व-्मानवता का कल्याण- 
कारी धर्म है । बैदिक ऋचाओ मे इस घम्मे का बार-वार उद्यायन हुआ था । 


अवेस्ता को गायाएँ 

फारसियों के धर्म-प्रन्य का नाम “जेन्द अवेस्ता' है । जिस भाषा के माध्यम 
से पैंगम्बर जरायुझत के घार्भिक-दार्शधनिक विचार और साहित्य श्रकाश में 
आया, उमे “अवेस्वा” कहा जाता है। “भवेस्ता' या “जेन्द अवेस्ता” धामिक 
भाषा तथा घामिक ग्रस्थ, दोनों का परिचायत्र एवं अभिधेय है । “ज॑बेस्ता' 
( उपस्था ) उसका मृत सास दूँ, जिसका अर्थ होता है मंत्र या ज्ञानव 
धथवेस्ता” अजिस्तक से अ्युत्पत बताया जाता है और उसकी प्रतिप्रति ज्ञानाथेक 
“विद! घानु से मानी जानी है ! उसे मजे, ज्ञान, विवेक, भद्विचार एवं बुद्धि 
का प्र्यान बताया गया है। प्रारम्भ मे मूल मत्र लिखे गये औौर वाद से एक 
गद्यात्मक व्याख्यान तिखा गया । इस गद्यात्मक ध्याख्यान को ही जेन्दों कहा 
गया है । मूल मत्रो और उनके गद्यात्मक व्याख्यान को एक करके उसे जेन्द 
अवेरता' नाम दिया गया । 

अअवेस्ता' की गायाएँ वैदिक गरायाओ की भांति गेय हैं। वे सख्या मे कुछ 
पाँच हैं, जिनसम केवछ १७ मत्र सक्‍लित हैं। “अवेस्ता' का ग्राया-अश 
प्राचीचतम है, जो रचता-काल की दृष्टिस भी महत्त्वपूर्ण है। इम अश मे 
महात्मा जराथुद्त्र के भानवेस्पधारी ऐतिहासिक स्वरूप की उत्हृष्ट अभिव्यजना 
हुईं है। इस ग्राथा से स्पष्ट होता है कि जरायुद्त्र विद्युद्ध मातव के रूप से 
आदा-निरादा, सुख-दु ख और हर्ये विधाद आदि मानव जीवन की अनुभूतियों 
से प्रभावित थे । ऐसे परम प्रश्नु के श्रति उतकी एड्सस्त्र निष्टा है, जो जीवन के 
ग्रतिश्नीकू परिवर्तनों मे भो अपनी एकता तथा सत्ता को स्थिर बठाये हुये हैं । 

यह गाथा भाषा, वाठ्य-विन्यास ओर छन्द्र जादि रचनाअ््रक्रिया की 
दृष्टि सम “बवेस्ता' के अन्य बच्चों से अपनी सर्वेथा भिन्चता रखतो है । दिढानो 
में “अवेस्ता! की भाषा को इस दृष्टि से दो भागों में विभक्त किया है। प्रयम 
भाग में द्रादीन भाषा का प्रयोग किया गया दै, जो वैदिक सस्कृत के समात 
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है, और दूसरे भाग में नवीन परिष्कृत भाषा का प्रयोग किया गया है, जो 
ल्यैकिक सस्कृत के समान है ) उस भाषा का विव्रास अवान्तर काछू में हुआ । 
इन झफुट गाथाओ में महात्मा जराबुरत्र के बे उपदेश वर्णित हैं, जो उन्होने 
अपने शिष्य वारुत्री ( बैक्ट्रिया ) बे झातक राजा विश्तादप को दिये थे। 
वैगम्बर की स्वत वाणी होने क॑ कारण उनको पवित्रता एवं महत्ता अतवर्ये 
है । इन गाथाओ में महार्मा जरायुदत्र ने अपनी अनुयाथी फारसवाद्धी प्रजा 
को सर्वेशक्तिमान ईश्वर, असुर महान्‌ ( अहुर मज्द ) के आदेशों पर चलने 
के लिए जाज्ञा दी थी। बेद तथा वैदिक भाषा से “अवेस्वा' तथा उसमे प्रयुक्त 
भाषा मे एकरूपता होने के कारण दोनों देशों की पुरातत सस्कृतियों भर 
समानता के नये आयामो पर विस्तार से विचार करने की आवश्यकता है। 

क्वेवल भाषा ही नही, 'अवेस्ता' के धर्म विधातों से वेद-सहिताओं के 
विचारों की भी समानता है। न केवल विचारों मे, विधयानुवद्धता के रूप मे 
भी दोनों मे यत्र-सत्र एकता दृष्टियत होतो है। वेदों की छन्द-पद्धति तथा 
गाथाओ के उद्गायन का जो ढंग है, “जेन्द अवेस्ता” की ग्राथाओं में उत्की 
अभिन्नता स्थापित होती है। बेदों और 'जेन्द अवेस्ता' को इस पारस्परिक 
सम्ातता के आधार पर विद्वानों ने दोनो देशो के मूछ निवासियों को एक 'ही 
आये परिवार के अन्तर्गत माना है । भाषा-विज्ञान के विद्वानों ने मह आम्ये> 
जनक निष्कर्ष निकाला है कि “अवेस्ता' के प्रति दस शब्दो मे सात शब्द सस्क्ृत 
के हैं। कोई भी सस्कृतज्ञ विद्वान 'अवेस्ता' का स्वतन्न रूप से अध्ययन करने 
में सक्षम है । 

इस प्रकार “अवेस्ता' की भाषा से आर्य भाषा ( वैदिक ) का धविष्ठ 
सम्बन्ध सिद्ध होता है । जिस प्रकार वैदिक सस्कृत का विकास लोकिक संस्कृत, 
प्राकृत तथा अपभ्रद्य भाषाओं में हुआ और उनसे आधुनिक भारतीय भाषाओं 
का जन्म हुआ, उसी प्रकार “अवेल्ता! पी भाषा से पहलवी, सारदी, तथा 
साका आदि भाषाओ का जन्म होकर आधुनिक फारसी भाषा प्रकाश मे आयी । 
इस प्रकार आयें भाषा और “अवेस्ता' वी भाषा, दोनो एक ही शाखा से, 
एक ही आयं-परिवार से प्रसूत होने के कारण दोनो के प्राचीन रूपो मे घनिष्ठ 
समानता है । 

यह ऐतिहासिक सत्य है कि आज से शताव्दियों पूर्व महात्मा बुद्ध और 
महात्मा जराधुरत्र एक हो उद्देश्य को छेकर इस धरती पर अवतरित हुए ये, 
और विश्व के धामिक इतिहास भे, आाज के जन-भानस मे, परम्परा से उन 
दोनो महापुरुषो की वाणियाँ झान्ति तथा श्रेय-कल्याण की अजेख प्तोत बनी 
हुई हैं। इन दोनो युगपुरुषो ने जिन समान उद्देश्यो को लेकर मानवता का 
उद्धार करने का सकल्पवद्ध अभियान चलाया था, उसका प्रमाण इतिहास है। 
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न केवर वैचारिक दृष्टि से, अपितु आधारित दृष्टि से भी दोनो धर्मानु- 
यायियों मे पारस्परिक सामजस्य है। फारमियों के धर्म-ग्रन्य 'गायाबाणी 
( अवेस्ता ) तथा कर्मकाण्द विषयक ग्रन्थ 'वन्दीदाह” से वर्णित धामिक 
क्रिया-क्लछाप हिन्दू धर्मे-्ग्रन्यों के विधि-विधानों से एक्स्थता रखते हैं। 
गगायावाथी' मे युध्रिप्तिर सवत्‌ का उल्लेख तक हुआ है। फारसियों की 
जिसूत्री ऊनी कुस्ती हिदुओं के यज्ञोपवीत का रुपास्तर है। उनने विभिन्न 
सस्वारों तथा घाभिक पर्वोत्सवो की तुलना हिस्दुओ की आस्थाओं निष्टाओं 
के अनुरूप है । 

इस दृष्टि से श्ुद्दर अतीत से लेकर अब तक फ्रारपक्तियों और हिन्दुओं में 
आजचारो, विचारो और सस्कारो की एक्रूपता बनी हुई है, और इन्ही कारणों 
से आज भी दोनों धर्मानुयायियो मे पारस्परिक सद्भाव तथा सौमनस्थ देखने 
को मिलता है । 
करायुरत्र धमनुयायी फारसियों का भारत आगमन 

पैगम्बर जराथुदत्र के जीवन-काल में ही उनके सदुपदेश एशिया के अनेक 
देशो में पद चुके थे / इस धर्म-शाखा की दैद्धान्तिक म्रान्यदाओं ने सर्वेश्यम 
यहूदी घ॒र्में को और तत्पश्बानु ईमाई तथा इरढाम घ॒र्मे को प्रभावित किया | 
अपने अतीत के उदय-काल मे ही उसने हिमालय पार के देशो के निवास्रो 
ग्रीक तया रोम के तल्ववेत्ताओं को अतिशय रुप से प्रभावित क्या। किस्तु 
धीरे धीरे यह प्रभाव कम होता गया । इस्ल्झम की आक्रामक भ्रदृत्ति के कारण 
अपनी पन्‍्मगूमि ईरात में वह निश्तेज तथा स्लीण होता गया ) आगे चलकर 
बहू सर्बंया उन्शूलित हो सया। सम्प्रति बह अपनी जन्ममूमि ईरान में अध्यत्प 
जोरोप्टियनो का घ॒र्में रह गया है, जो कसी विवशतावश ईरात में रह 
रहे हैं । 

लगभग ७वी शती ई० में ईरान पर मुसखमातों का बाब्रमण हुआ और 
वहाँ के गुछ निवासियों को इस्लाम घर्से स्त्रीकार करते ने लिए जिबश किया 
गया ॥ हजरत मुहम्मद ने जब मक्का से पुन मदीना मे प्रवेश क्यातों 
परम प्रचार के अपने पुराने तौर-तरीकों में भी उन्होंने परिवर्तत कर दिया। 
उन्होंने घोषणा की कि खुदाई फरमान हुआ है कि सोगो को बल्पूरबेक इस्लाम 
घर्म मे दीक्षित छिया जाये । इस धोषणा को चरिताये करने वे लिए उन्होंने 
एक हाथ में “कुरान! और दुसरे हाथ म 'तलवार' छेकर धर्म का नया अभियान 
आरम्भ क्या । इस बल्प्रयोग से अधिकतर लोगो ने इस्लाम धर्म को स्वीकार 
किया । किल्तु जो लोग धर्मरक्षा पर अडिय बने रहे, वे किसी प्रकार ईरावत 
से भाग निकके। उनमे से कुछ छोग पर्चिमी भारत के समुद्र तट सजाण 
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बन्दरगाह पर उतर कर वही स्थायी रप स बस गये | अपने आरम्भिक उदय- 
काल मे भी सख्या मे वे अधिक तही थे और आज भी ससार के विभिन्न 
देशो मे छिट-पुट रूप मे बिखरे हुए मिलते हैं। अन्यान्य देशों की अपेक्षा 
भारत में रह रहे फारमियो वी सस्या सर्वाधिक है ॥ 

वर्तंगान भारत मरह्‌ रहे लगभग डेठ-दो लाख फारसी उन्हीं के वशज 
हैं। क्योकि ये लोग फारस ( ईरान ) से आये ये, अत भारत में उन्ह फारसी 
कहा गया और आज भी उन्हें इसी अभिधात से पुकारा जाता है। भारत 
मे फारसी समुदाय के अधिकतर लोग समानित एव सम्पत्र जीवम बिता 
रहे हैं। वे सम्प्रति भारत के मूल निवासी माने जाते हैं और मविधान में 
उन्हें अन्य देशवासियों की भाँति पूर्ण वागरिक अधिकार प्राप्त हैं ) वे अपनी 
स्वतन घामिक रीति-नीतियो का परिपालन करते हुए स्वय भी भारतीय 
होने का गौरवानुभव करते हैं। भारतीयता ही उनकी राष्ट्रीयता है। 

भारत से रह रहे फारसियों की यह विशेषता है कि उन्होंने अभी तक 
घर्म या मजहब के नाम पर किसी भी प्रकार के साम्प्रदायिक बेर-वैमनस्य 
का भाव प्रकट नही किया है। साथ ही भारत मे रह रहे अन्य घर्मावछम्बियो 
की भो उनसे कोई शिकायत नही है। भ्रकृति से वे धाभिक, उदार, दयालूु 
और कर्मनिष्ठ हैं। उनमे अधिकतर सुशिक्षित है और बड़ेबबड़े व्यापार- 
व्यवसायों के द्वारा जीविकोपाजंन करते हैं । 

भारत मे फारसियों के अपने धर्मेस्थल हैं। ये अग्निपूजफ हैं। जब वे 
ईरान से चछे थे, तो पवित्र अग्निशिखा को अपने साथ लेते आये थे। भारत में 
प्रवेश कर उन्होंने उस अग्निशिल्ला या ज्योति को ऊदवाडा के आतिथ बहुराम 
में स्थापित किया था। अत भारत मे उनका यहो प्रथम एवं प्रधान धामिक 
स्थल है। उसके वाद नसवारी और सूरत में भी उन्होंने अपने देवाठयो की 
स्थापना की और वहाँ के अग्निकुण्डो मे भी उस्र प्रवित्र अस्ति को प्रसारित 
किया । संजाण के तत्कालीन शासक ने फ़ारसियों से एक इकरारतामा 
लिखा कर उन्ह अपने राज्य मे रहते की अनुमति दी थो। यह अनुदस्ध पत्र 
सम्पत्ति बडोदा सग्रहालय मे सुरक्षित है । 

इस प्रकार रूमभग १२ सौ वर्षों तक अपने धर्म की रक्षा करते हुए 
बाद में उनके मर वशज ईरान से भागकर भारत मे आकर बसे । भास्तवासी 
फारतियो के उपासना-ग्रह उस परम प्रभु की दिव्य वाणी से सनाथित्त हैं, 
उनके अच्छे विचार, अच्छी दाणी और अच्छे कार्ये देवदूत जराधुब्वर की 


दिव्यता से ओतृप्रोत है और समस्त मानवता के लिए प्रेरणा एवं आदर- 
समान के विपय है । 


यहूदी धर्म 


यहूदी धर्म की ब्रवर्तंक यहूदी जाति के स्रम्बन्ध में इतिहास में अनेक 
भ्रकार के मत व्यक्त किये गये है। प्राय सभी इतिहासकारो की मान्यता है 
कि यहूदी छोग यरेख्सलम के आस-पास युदा नामक प्रदेशों वे मूल निवासी 
थे। यूदा नामक प्रदेश के निवासी होने के कारथ इजरायली जाति के लोगों 
को “यहूदी' कहा गया। इजराइल का वर्तमान राष्ट्रोय स्वरूप १४ मई, 
१९४८ ई० को अस्तित्व मैं आया, जो कि प्राचीन फिलिस्तीन का एक 
अग है 

यहूदी जाति के सम्बन्ध मे उनके मूल ग्रन्थ “पुराना अहदनामा' में बहा 
गया है कि उनका मूल ऐतिहासिक महापुरुष अब्राहम ( या अवराहुम अथवा 
इंद्राहिम ) छगभय १८०० ई० यूर्वे में हुआ। उसके दो पुत्र थे, एक का 
नाम था इसहाक और दूसरे का याकूब । याबूब का ही दूसरा ताम इजरागछ 
था। उम्तने यूहृदियो की बारह विच्छिन्न जातियो को मिलाकर जिस राष्ट्र 
की भीव डाली, उस राष्ट्र को उसी के नाम से “इजरायल” कहा गया। 

याकूब या इजरायरू के एक पुत्र का नाम था यहुदा या ज़ूदा। उसके 
नाम पर उसके बश्जों को “यहूदी” नाम से कहा गया और उनका धर्म 
“यहूदी धर्म! ( जुदाइज्म था यूदाइज्म ) ने गाम से प्रचलित हुआ। उसमे 
अपने स्वतत्र घामिक और दाशेनिक सिद्धान्तों की प्रतिष्ठा को ॥ गहदियों का 
अपना मान्य धर्म-प्रन्य है, जिसे 'पुराना अहृदनामा” ( ओल्ड टेस्टामेट ) कहा 
जाता है। वह 'वाइबिल” का पूर्वार्दे (प्रथम ) भाग है । इस धर्म प्रन्य के 
तीन अग हैं--'तोरेत” ( इब्नानी थोरा ), यहूदी पैगम्बरों का जीवन चरित 
और 'पवित्र छेख' । इन्ही तीनो ग्रन्थों का सामूहिक नाम 'पुरावा महदनयमा' 
है। इस महान्‌ प्रन्ध के ३९ खण्ड है, जिनमे सृष्टि-रचना, मनुष्य की 
उत्पत्ति, यहूदी जाति का इतिहास और सदाचार, कर्मकाण्ड तथा पौराणिक 
गाषाएँं वर्णित हैं। 

यहूदी धर्म का इतिहास अनेक प्रकार के सघर्यों और विडम्बनाओ के 
साथ आगे बढता गया | उसकी परक्षपाती और विरोधी अनेक सल्तनतों के 
कारण उसका समय-समय पर उत्यान-पतन होता गया । यहूदियों के निरन्तर 
सघर्षों और प्रतिरोधी के फलस्वरूप उसका अस्तित्व जीवित रहता हुआ 
आगे बद्धा । उसके इतिहास की यह परम्परा कभो तो अपने विरोधियों वे 
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कारण क्षीप पड़ती गई और कभी सब सरक्षय हया आधय बे बारण 
उन्नत होठी गई । इन अनेक प्रदार की परिस्थितियों में भी उसको 'वाइजिए' 
में भ्रतिप्ित स्थान प्राप्त हुआ और इस रूप में वह दिश्व के प्रादीत घ्मों को 
पसपरा में ओज भी अपने महत्त तया गोरव को शायम किये हुये है ) 


उछके उक्षत एवं उद्दार घ्िद्धात्त आज मो धर्मप्राण मादव-सम्राज में सद्यरणा 
का सवार कर रहे हैं! 


हजरत बव्ाहम 


महुदी जि तया घर्मे के मूल सस्यापक के नाम अप्राहत था, जिगे 
कि महान्‌ पैगम्बर के रूप में माना जाता है। उनका जन्म वर [ सुमेर 
का प्रादीन नगर. ) में हुआ थां। उन्हे यहूदी जाति का पितामह कहा जाता 
है। 'बाइविज” (उत्त्ति ग्रत्य, अध्याय ११-२५ ) भे उसे बहुत मारी 
जातिणे का जतक कहा ग्रया है) ईश्वर गे उसको बानात देश दिलने वी 
प्रतिज्ञा की थी। उसके साथ ईश्वर [ याहवेह ) ता जो व्याध्यान हुआ था, 
उसकी स्मृति में महूदी समाज आज भी सतता करता है। अद्राहम के सबसे 
बड़े बशन रेस हुए । वे ईश्वर के दास भी हैं ओर मित्र भी। ईश्वर वे 
आदेश पर अब्राहम अपन एकमात्र पुत्र के वलिदांन करने पर तलर हो 
गया था। “बाइविक/ के उक्त सन्दर्भ मे कहा गया है कि क््राहम उत समस्त 
लोगो के अध्यात्म पिता हैं, जो ईइवर पर आए्वा रखते है । 

हजरत अश्नाहम स्वतत्र विचारों के और दृढ निश्चय तथा ईश्रर के प्रति 
अडिग तिष्लावात्‌ ये । उन्होंने अपने जीवन में बहुत उष्ट झेछे और युदों जाति 
तथा धर्म की रक्षा वे रहिए देश देशान्तरो में पुमते रहे। उन्होंते यृटदियों को 
उत्तरी जरब तथा उर से फिलिस्तीद भी ओर सद्मण कराया । जीवत में 
धर्मेरक्षा के लिए अनेक प्रकार दे सपर्पों गा सामना करते हुए अपने जत्म« 
है आय सुदूर का में उनका शरीराख् हुआ। घम्मे-य्नस्पों मे उनका नाम 
आज भी आदर के साथ स्मरण किया जाता है और वि 
जीवित है। है और उतदी पवित्र रपृति 
हजरत मूता 


यहूदी धर्म ग्रन्थों में हजरत अब्राहम के बाद हजरत मूस्ता का नाम आता 
है । एशिया महाद्वीप मे अब त्तक जितने भी अुगपुरुष हुए, उनमे हजरत मूसा 
का नाम उल्लेखनीय है । हजरह मुझ ( १३५० ई*० पूर्व ) यहूदी धर्म रे 
प्रबेक, महाज्ञानी और महापुद्प हुए। मिश्र की बदियों की घोर मुलयमी से 
यहूदियों को मुक्ति दिल्य कर उन्होंने जन सामान्य को समझ के अनुरूप मानव- 


पर भारतीय घमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


सहज धर्मे का उपदेश दिया १ स्वय को पैगस्वर घोषित कर उन्होंने यहूदी धर्म 
की पुन स्थापना की ) उन्होंने स्वयं को खुदा की ओर से भेजा गया पैगम्वर 
बताया और रामस्त यहूदियो को अपनी शिक्षाओ तथा उपदेशों का पाछन- 
अनुसरण करने का आदेश्य दिया ! उन्होने स्पप्ट झब्दो मे घोषित किया-- 
“ईश्वर की ओर से आज्ञा हुई है कि मैं उनके बताये हुए धर्म वी स्थापना 
करें । अत जो ईश्वर के आदेश का पालन नही करेगा, वह दोषी होया' । 
माठव हितकारी प्रत्येक महापुरुष को भांति हजरत मूसा की जीवन क्या 
बडी बिकट एब विचित्र परिस्थितियों मे जांगे बढेो । ईसा वेः लगभग डेढ-दो 
हजार वर्ष पहले यहूदियों का एक वर्ग मेसोपोटामिया से चलकर मिश्र मे बस 
गया था, जिसने अपने जीवन के रूम्बे इतिहास मे घोर अमानधीय अंत्याचारों 
को वहन एवं सहन किया | वे अभावग्रस्त होकर अपनो दोन हीन दक्षा को 
उन्नत करने के उद्देश्य से मिश्र गये थे, किन्तु भाग्य की विडम्बनाओ ने उनको 
विपत्तियों के गतें मे जा ढकेला। प्रिश्रवासियों ने उनके साथ अमानधीय 
व्यवहार किये, उन्हे गुलामो के रूप मे अपनाया और उनके लिए ऐसे नियम 
बनाये, जिससे न तो उतकी उन्तति हो सके और म उनकी खल्या में हृद्धि हो 
सके । उनकी जो भी सन्‍्तान होती थी, उसे मौत के घाट उतार दिया जाता 
था। मिश्रवांसी ही उनके एकमाच भाग्यविधाता थे । इस भकार यहूदी लोग 
मिश्र में दयनीय गुलामो का जीवन बिता रहे थे और अमानवीय जुल्मों म 
जी रहे थे 
हम्बे समय तक, अनेक प्रीढ़ियो के बाद यहूदियों की इस दु खद स्थिति 
का अन्त हुआ । लूगभग १३५० ई० पूर्व यहूदियों भे एक तेजस्दी बालक का 
जन्‍म हुआ । उसके साता विता इजरायलछी थे । उस समय मिश्र पर फराऊन 
का शासन था ) उसने परम्परागत इस नियम को जारी रखा हुआ था कि 
यहूदियों का जो भी नवजात शिश्यु हो, उस्ते तत्काछ मौत के घाट उतार दिया 
जाये । यह स्थिति ठीक वेस्ती ही थो, जेसी कि मथुरा मे कम राजा ने देवको 
वसुदेव की मन्तानो के बारे मे कायम की हुई थी । इस भय से माता पिता ने 
नवजात शिश्यु के जन्म को अतिगोपनीय रखा और उसे उसके भाग्य पर 
छोड दिया ? उसकी माता ने बाछक को एक टोकरी में रखकर उस्चे एक विर्जन 
नदी तट पर रख आई। सयोगवश्य मिश्र की राजकुमारी (फराऊन की पुत्री) 
सस्‍्तान करने के लिए नदी तट के उसी स्थान पर जा पहुँची। वहाँ उसने 
नवजात सुन्दर तेजस्वी शिशु को टोकरी पर खेलते हुए देखा। बालक पर 
दृष्टि पड़ते ही राजकुमारी का मन प्रभावित हुआ । बालक के विलक्षण देवों 
स्वरूप को देखकर उसका हृदय द्रवित हो उठा। उसने राज्य भर में यह 


यहूदी धर्म थ्र्३ 


ऐलान करा दिया कि जिसका वह वाहक हो, उसके माला पिता उसे उठाकर 
ले जाये । उसे किसी भी प्रकार वा मृत्युदण्ड नहीं दिया जायेगा ॥ राजपुरुषो 
की इस घोषणा को झुतकर उम्की माता नदी तट पर गई झौर राजकुमारी 
ने वह शिश्वु उसे सौंप दिया । जब शिशु कुछ बडा हुआ तो राजकुमारो ने उसे 
अपने पाय रख लिया । वही बालक काह्यत्वर में महात्मा मूसा के नाम से 
प्रसिद्ध हुआ और उमने अपनी ग्रहृदी जाति के साथ ही सम्पूर्ण मानव-जाति 
का उद्धार किया । 

महात्मा मूसा का जीवत अनेक विचित्र घटवाओ, रहस्यों का उद्घाटन 
करता हुआ आगे बढ़ा । जब दे बडे हुए तो उन्होने अपनी जाति के लोगों पर 
मिश्रवासियों के द्वारा किय जा रहे अत्याचारों का खुढकर विरोध किया + 
एक बार किसी यहूदी पर हो रहे निर्मम अत्याचारों को देख कर थे क्रोधित 
हो उठे और उन्होने अत्याचारी मिथी को मौत के घाट उतार दिया। यह 
एक आश्चर्यजनक एवं चमहोनी घटना थी । राजदण्ड के भय से वे मरुभुमि 
( अरब्रिस्तान ) भाग गये । वही उन्होने एुक मैडिअनाइट रुत्री से विवाह कद 
लिया । वही रह कर वे यहूदियो के उद्धार के उपाय सोचते रहे भोर उतवी 
भ्रुक्ति के लिए चिन्तित बने रहे । 

विवाहोपयात्त कुछ दिनो तक वे अपने खजुर-एह मे रह कर भेडो को 
चराते रहे । किन्तु महूदियों के सकटो को वे भुला नहीं पाये । एक दिन शेड 
चराते हुए उन्हें उच्च शिखर पर अग्निखूप मे ईश्वर के दर्शन हुए और उन्होंने 
ईश्वर से अपने मन का उद्देश्य प्रकट क्या । ईदवर ने उन पर कृपा की और 
ईश्वर के बताये मार्ग का अनुसरण करते हुए बे पुन यहूदियों वे उद्धार-कार्य 
में तन्मय होकर प्रदत्त हो गये । 

समय और परिस्थितियों को दृष्टि मे रख कर उन्होंने जादू तथा वशी- 
करण फी विद्याएँ सीख ली । जादूगर का वेश वना कर उन्होंने अपने कौशल 
दिखाने के लिए मिश्र के तत्कालीन शासक्र फराऊन के राजभवन में प्रवेश 
किया । शासक उनके अदुभुत कंछा-कोशलछो को देखकर बडा प्रभावित हुआ । 
मूसा ने मिश्रवामियों की तत्कालीन दस महाविपत्तियों को दूर करने में भी 
सहायता की । इस पर धसन्न होकर शासक ने जादूगर को पर्याप्त घन देना 
चाहा, विन्‍्तु जादूगर ने उसे लेना अस्वीकार कर दिया | बदछे मे उसने दयासक 
से यहेदियों की सदियों मे चली आ रही गुलामी से मुक्त करने का अनुरोध 
किया। शासक ने उसे स्वीकार कर क्िया। इस प्रवार यहुदियों को गुलामी 
से मुक्ति मिली और वे स्वतत्ता का वातावरण पाकर प्रसन्न हो ग्ये। पूछा 
महानु मिश्र से समस्त यहूदियों को लेकर अरविस्तान छोौट आये ओर उन्हें 


द्र्ड भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


सिताई पर्वत के पास स्थायी रूप से वसा दिया। वहाँ उन्होने अपने वश का 
विकास किया और काछान्तर में वही से वे विभिन प्रदेशों तथा देशो मे फैले । 
यहूदी समाज की सेवा करते हुए और परस कृपालु परमेश्वर की दयाओ 
कौ शिरोधारय करते हुए महात्मा मूसा छयभग १२० वर्षों तक जीवित रहे । 
'बाइविल' के पूर्वार्ध मे मूसा को ईश्वर का दास, नवी, पुरोहित आदि महनीय 
विशेषणों से अभिहित किया गया है । यहूदियों के बे महागुरु ईश्वर द्वारा 
प्रदत्त मृक्ति के इतिहास के प्रधान नायक और “मसीह जैसे महनीय नामें से 
स्मरण किये जाते हैं ॥ वे यहूदी “धर्मेसहिता” के रचयिता और मसीह के 
अवत्तरण की घोषणा करने वाले नवी ये । 
महात्मा मूसा को पेतातुख' का रचयिता बताया जाता है | “बाइविल' 
के प्रथम पाँच ग्रन्थों का समृह पेवातुसा या “मूसा सहिता' के नाम से कहा 
जाता है । उन ग्रन्थों के नाम हैं--उत्पत्ति, निष्क्रमण, लेपितिकुप्, गिनती 
और विधि विवरण । इन पाँच ग्रन्थों के वर्श्य विषय हैं--प्रृध्वी तथा मनुष्य 
की सृष्टि, इजरायलछी जाति की उत्पत्ति, उस प्र ईश्वर की कृपा-दृष्टि जया 
मेता मूसा द्वारा विधि-सप्रह की घोषणा। इस ग्रन्य का अन्तिम लिपियद 
सस्करण ९०० ६०० ई० पूर्व में पूरा हुआ था 
जिस प्रकार भारत के तत्त्ववृष्टा ऋषि महपियों हे वेदमत्रो के रहस्यों 
को उपनिपदो सथा पुराणों द्वारा सरछ, सुगम तथा चिकर कथा ली मे 
प्रस्तुत किया, उसी प्रकार महापुरुष मूसा ( मोसेज ) मे 'बाइबिल' पर 
व्याख्यान लिखा । यहुदी धर्म परम्परा मे मूखा का वही स्थाव है, जो भारतीय 
ज्ञानियो की परम्परा में वेदब्यास का है। उन्होने “बाइबिक! के गूढ, 
गरभीर तथा शुष्क विपयो को अत्यन्त सरस, सरल एवं रुचिकर दग से प्रस्तुत 
किया । उतका व्यारुप्रान जहाँ एक ओर त़ात्त्विक दृष्टि से महनीय है, वही 
दूसरी ओर साहित्यिक दृष्टि स भी उपयोगी एवं लोक्रुविसम्पन्न है । 
हजरत मूसा यहूदियों के मनु भी थे । उन्होने ही सर्वप्रथम यहूदियों के 
लिए विधि ( कानून ) ओर व्यवहार ( कतंव्यशास्त्र ) का विघान किया। 
इन विधि विधानो और न्याय तियमों पर पश्चिम के आधुनिक विद्वानों ने 
अनेक सार गर्भित ग्रन्थों वा प्रणयन किया है। “बाइबिल” की लोकहितकारी 
वाणियों को भहात्मा मु ने ब्यापक्ता प्रदान की । उनके नीति वचन बड़े ही 
उपादेय हैं॥ मानव-समाज को कुमायें तथा दुब्यवहारों से वजजित कर सुमार्ये 
ओर रादुविचारों पर ऊूग़ाने के छिए इन नीति वचनो का बड़ा महत्व है। वे 


मनुष्य को सजीवता और सचेतनता का कोध बरा कर उसे व्यवहार वुद्धि वी 
कुशलता की ओर प्रेरित करते है ॥ 


यहूदी धर्म प्र 


महात्मा मूसा के उपदेशों की दो बातें मुख्य है--प्रथम यह कि अन्य 
देवी-देवताओ कौ बूजा कर प्रित्याग कर एकमेव तिराकार ईख्र को उपासना 
करनी चाहिए और टितीय यह कि सदाचार के दर नियमों का परिपरालन 
करना चाहिए ! 


परवर्ती महात्मा और घमं-संरक्षक 


हजरत अब्राहम और हजरत मूसा के पश्माद्‌ यहूदी समुदाय तथा यहूदी 
धर्म को परम्परा को उत्थापित करने वाले दो परवर्ती महापुरुषों के नाम 
उल्लेखनोय हैं। वे हैँ--दाऊद और उनके पृत्र सुलेमान ॥ दाऊद के जब? 
यहूदी धर्मे-पुस्तक के रूप में समानित हैं ॥ उतके भजनो में भक्ति-भाबना का 
हृदगग्राही वर्णन हुआ है । सुलेमान के समय ( १००० ई७ पूर्व ) इजराइल 
ने अभूतपूर्व उन्नति की) वह बड़े उदार विचारों का एवं घामिक दृष्टि से 
सहिप्णु था ६ उसके धोसन-काल्‍र की विश्येपता यह है कि उसने इब्नाती ( या 
इबरानी ) को यहूदियों की राष्ट्रभाषा के रूप में समानित किया । उसके समय 
इजरायछ बे जिन बाहरो देशो के साप व्यापारिक सम्बन्ध स्थापित हुए, उनमे 
भारत भी एक था । इस दृष्टि से यहूदियो की भारत से सम्बन्धों की परम्परा 
एक हजार ई० पूर्व मे स्थापित हो चुकी थी, जो कि भविष्य मे समय-समय 
पर प्रवरतित होती रही । 'सुलेमान की कहावतें' यहूदी धाभिक परम्पराओं मे 
बहुत प्रसिद्ध है और सस्तार के व्यापक जन-समाज में उतकी लोकप्रियता 
आगे भी बनी हुई है । 


दाऊद के बाद हरवामनों व्च के प्रतापों सम्राद्‌ कुरु के शासनकाल 
( हूगभग ५५० ई० पूर्द ) मे--यहूदियो की घामिक, सास्कृतिक, आधिक 
तथा सामाजिक आदि धतुर्मुखी उ्तति हुई॥ वह बडा उदार तथा स्यापप्रिय 
शासक था । उमने दाप्मता में पराधीवता का दुखद जीवन बिताने बाले 
पहुदियो को स्वतत्र कर दिया था । यश्सलम के मन्दिर से लूट कर लाई हुई 
सम्पत्ति को पुना मन्दिर को छौटा दिया था | ज़सने साथ ही उस मन्दिर फ़ा 
नव-निर्माण भी कराया । उसी के झासनकाछ मे “तोरेत” ( थोरा ) घ्म-ग्रन्य 
का सकलन-कार्ये आरम्भ हुआ था, जो कि उसके बाद पूरा हुला। इस ग्रन्थ 
का यहूदी समाज मे बड़ा महत्त्व माना जाता हैं। वह ऐसा धर्मप्राण महापुरुष 
हुआ, जिसने समस्त राज्य के पुरोहितों को अग्निकुष्डो को निरन्‍्तर रूप से 
प्रज्ण्बलित काने का आरदेश दिया था । उसने राज्य के पुरोहितो को अपने 
सियत कार्यों पर निष्ठापूर्वेक लगे रहने के लिए आदेश दिये ये । उसके समय 


घ्र६ भारतोय धर्म साखाएँ और उनका इतिहास 


घर्मं तथा उपासना के क्षेत्र मे अभूतपूर्व उन्नति हुई। “प्रचारक' नामक यहूदी 
धरम ग्रन्थ का इसी समय प्रचलम हुआ ॥ 

यहुदी धर्म तथा समुदाय के प्रति द्वेप, घृणा, तथा प्रतिहिमा का भाव 
रखने वाले शासको में अन्तियोवस चतुर्थ ( १७५ ई० पूर्व ) का नाम-स्मरण 
आज भी यहूदियो मे निन्‍्दाजनक माना जाता है ॥ उसके द्वाएा यहूदी धर्म को 
बडी क्षति हुई । उस असहिष्णु एवं अनुदार शासक ने समस्त राज्य के लिए 
कानून वना दिया था कि जो भी यहूदी धर्म का अनुगसन करेगा, बहू दण्ड- 
भागी होगा । उसने राज्य के समस्त यहूदी सन्दिरों मे यूसानी मूर्तियाँ स्थापित 
करवा दी थी और “तौरेत' की जो भी प्रतियाँ मिली, उन्हें जल्वा डाला । 
उसके अत्याचारो से यहूदी घर्मानुयाबियों को सेनापति साइमन ने ( १४२ ई० 
पूर्व ) मुक्ति दिलाई थी । 

इसी समय यहूदी धर्म के नवियो ने असुरी सम्राटो की उनके घ॒मंद्रोह के 
लिए कटु भत्खेना की और अपनी निर्भीकता का परिचय दिया । इन नवियो 
मे वाबुल के नेबुखदनेज्जार ने कारागार में 'बाइबिल' के प्रारम्भिक पाँचों 
खण्डो ( पेतुतुख ) को प्रस्तुत किया $ इस प्रकार यहूदी नवियो के प्रयास से 
धर्म की परम्परा को आगे बढ़ने से सहायता मिली ) 


बाइबिल 

यहूदी धर्म की मूछ पुस्तक का नाम 'वाइबिल'” है, जो कि दो खण्डो मे 
विभाजित है-- पुरावन सुसमाचार' ( 06 प्र८श७7१०१६ ) और नूतव सुसमा- 
आार' ( २९७ '८४५7606६ )। इसके प्रथम खण्ड के तीन भाग यहूदी धर्म से 
सम्बन्धित है। इन तीनो भागों को 'यहदी बाइबिल” भी कहा जाता है । 
'बाहबिल' वस्तुत विश्व के श्रेष्ठतम घ॒र्मे ग्रन्‍्यो मे से एक है। उसका विपय- 
निरूपण अन्य धर्मों के मूछ पररातन ग्रन्था को भाँति सृत्रात्मक एवं सकेतात्मक 
शैली मे क्या7 यया है । इसलिए उसके अतेक स्थक अधे गाम्भीय की दृष्टि से 
बढ़े जटिल एवं अस्पप्ट हैं। बैदिक ऋचाओ की भाँति उनके अर्थेबोथ मे 
सन्दर्भगत वियय की दृष्टि से कोई सहायता नहीं मिलती । इसका सभवत 
यही कारण हो सकता है कि 'वाइविल' की वाशियों को सग्रह करते समय 
सग्रहकारो ने सन्‍्दर्भगत विपयो के क्रम पर छ्यान नही दिया । 

आधुनिक मासव समाज से “वाइविल' वी बडी लोकप्रियता है। यहूदियो 
और ईसाइयो के अतिरिक्त अन्य धर्मानुयायियों के लिए भी उसमे उपयोगी 
सामग्री निहित है। उसमे मानव जाति के सांभौम आदर्शों को बडे भामिक 
ढग से भ्रस्तुत किया गया है । उसकी गायाआ तथा उपगाथाओं में जो ईश्वरीय 


यहुदो घर्म घ्र्छ 


सम्देश वर्णित है, वे पत्येक मनुष्य के लिए अत्यन्त ग्रेरणाप्रद एव आकर्षक हैं ) 
बाइविल' की वाणियाँ अपनी सरछता एव सहृदयता की दृष्टि से और अप्रनी 
सतोरजक झैली के कारण वडी रचित्रर भी हैं । 


वखबाइविल' का वष्य विषय प्राय पुराणों और उपतिषदो की भाँति अन्तत 
जीवन की मगल सिद्धि में केन्द्रित है। उसके प्रथम सण्ड मे सृष्टि की उत्तत्ति 
तथा मनुष्य के विकास की कहानी वर्णित है । भारतीय दर्क्षत मे जिस प्रकार 
प्रकृति पुरुष को सृष्दि का आधार बताया गया है उसी प्रवार भादम और 
हौवा ( ईव ) द्वारा सृष्टि का सृजन एवं विकास कंसे हुआ और शंतान के 
पभ्ाव मे आकर किस तरह उनका स्वर्ग से पतन हुआ, इसकी सामिक केघा 
वर्णित है। 'बाइविज' के आगे के अन्य परिच्छेदो ( ग्रम्यो ) में नोह, अब्राहम 
हथा जोऐेफ आदि महामाततों की जीवन-कपाएँ वर्णित हैं । 
सिद्धान्त-निरूपण 

विभिन धर्मों की भाँति यहूदी घर्भ के भी अपने दाप्षेनिक सिद्धान्त है । 
उनका यह परम्पसाग्रत विश्वास है कि भनुष्य की सृतदेह में आत्मा मोहबश 
तीन दिन तक घूमती रहती है । वे ईश्वर ओर देयद्त [ पैगम्वर ) मे विध्वास 
करने हैं। किन्तु वे शैतान को भी मानते हैं । ईश्वर ही इस ससार का रचयिता 
और उसका पाल्नकतों है । वह जीवो क॑ प्रति दमालु और मन्यायकारी है। 
न्याय के दिन बह मनुष्य के बर्तेव्याकर्तेब्या की जाँच करता है, और तदनुमार 
उनके लिए स्वर्ग-मरक की व्यवस्था करता है। 

यहूदी घर्मे दर्शन मे ईश्वर ही एकमात्र सर्वशक्तिमाग है। वही इतिहास 
का निर्माता, शासक तथा संसार की समस्त बरतुओ का सूत्रधार है $ वह स्वयं 
पवित्र है और अपने भक्ता से भी यह अप्रेश्षा रतता है कि वे भी पत्रिय जीवन 
ब्यतीत करें । वह ऐसा न्‍यायकारी है, जो पापिया और कुकमियों को दण्ड 
और पुष्यात्माओ एवं सुकर्मियों को पुरस्कार देता है। वह दयालु पिता है 
और उस जाति की रक्षा करता है, जो उसकी कृपा की आकाक्षी है। उपके 
अनेब' नाम हैं--एलोहीन, याद्धे तथा अदोवाई आदि । 

ईइवर ने अब्राहम वे रूप मे जन्म घारण किया । वह पृथ्वी का स्वतत्त 
सृष्टिकर्ता है। भृष्टि और सृष्टिकर्ता, दोनो भित्र है। यह सृष्टि, सृष्टिक्ता का 
रूपान्तरण है । ईइवर लोकोत्तर है । उसकी इच्छाशक्ति से हो सृष्टि के समस्त 
पदार्थों की उत्पत्ति होतो है । कितु वद्द उन सबसे पृथक है । यहूदी जाति का 


उदय अब्राहम से हुआ और मूसता के समय ईइ्वर तथा यहदी जाति के बोच 
का व्यवस्यापन हुआ । 


५२८ भारतीय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


यहूदी धर्म के इतिहास भ यह कल्पदा की गई है कि भविष्य में मसीह 
का अवतरण होगा और दे इस पृथ्वी पर ईइवर वा राज्य स्थापित करेंगे। 
मसीह के रूप मे अववरित होवर ईश्वर यहूदियों की प्रतिज्ञा को पूरा करेंगे । 
किन्तु मसीह या अवतरण कब ओर वहाँ होया, 'वाइबिल' से इस सम्बन्ध में 
कुछ नही कहा गया है ! ईमाई छोग ईसा को ही श्रतिन्नात मसीह मानते हैँ, 
किन्तु यहूदी समुदाय आज भी मसीह के अवव्रण जी राह देख रहा है | 

यहूदी थर्म की उपासता का अमुख सस्दिर यरुसकछम में था । उस सत्दिर 
की सेवा त़तथा व्यवस्था क लिए याजको के अलग अछग वर्ग निधुक्त किये गये 
थे । यहूदिया का दृढ़ विश्वास था कि यख्सल्म के महामादर म स्वय इंशवर 
विराजमान है। इसलिए यहूदी धर्मे में उक्त मादिर को प्रमुख तीर्थ माना 
गया है । 

यहूदी दर्शन मे “जुदावाद' या “यूदावाद” के नाम से भी एवं दार्शनिक 
मत प्रचलित हुआ था । इस मत के सस्थापक यात्ूव के पुत्र ददुदा या यज़ुदा 
थे । उसके नाम से उसके बशजों को यदूदी नाम से कहा गया । उसने जिम 
युदावाद को प्रचलित क्या था, उमम मूतिपूजा का तीत्र विरोध विया गया 
है । इस मत के अनुयायी अन्य धर्मों के साय समन्वय स्थापित करत में भी 
च्रूणा करते थे । इस मत के लोग याह्दे ( इश्वर ) को अपना शासक यानते हैं 
और 'बाइबिल' म समहीत मूसा संहिता को धामसिक जीवन का सबिधान 
मगनते थे । यह ग्रुदावाद अपने दृष्टिकोण में अन्त तंक सकीण बना रहा । 


आचारनदशन 

यहूदियों का आाचार-दद्यन ब्राह्मण, जैन और बौद्ध धर्मों से बहुत कुछ 
समानता रखता है। इस मन्तब्य के अनुसार माता पिता का आंदर करता, 
अहिसा में श्रद्ति रखना, अस्तेय का प्राछन बरगा, व्यभिचार में अभश्रद्त्धि 
रखना और अपने पडोसी के प्रति ईमावदारी का व्यवहार करना मनुष्य मात्र 
का मुख्य कतेंव्य है। उनकी प्रार्यना में सार्वभौम भावना निहित है। भगवानु 
के प्रति उनकी प्रार्थना म॑ निवेदन क्या गया है-- हे प्रभो, हम छोगो में 
कापकी जाज्ञा और आपके द्वारा निद्िप्ट नियमों के पोल करने की क्षमता 
हो, हम लोय पापा स दूर रहें, लोभ म न पडे, हमारा अपमान न हो, सब 
प्रकार की बुराइयो से हम दूर रहें, हमे आप अपनी #पा का पात्र बनाएँ। 
हे प्रभो, आप धन्य हैं, एक्मस्तु ( आमीन ) #४ 

हिन्टू देदिक यज्ञों की भाँति यहूदी धर्म मे भी प्रभुवालि सहित यज्ञां के 
अनुध्ात का विधगत है ! इस्ल्यय घर्म की तरद यट़दी धर्मे मे सूतति ति्माण तथा 


यहूदी धर्म प्र्५ 


स्वर्ग का रूपाकन निषिद्ध है। सातवाँ झनिवार उतका विश्वाम दिन होता है । 
ईइवर के आदेशानुसार वे छ दिनो तक कार्य में सल्ग्न रहते हैं और सातवें 
दिन शनिवार को पूर्ण विधाम करते हैं । 


भारत के साथ सम्बन्ध 


यहूदी धर्म का मूल उद्गम और यहूदियों का मूल निवास पश्चिम एशिया 
था। प्राचीन काल से ही धामिक तथा आर्थिक भ्रयोजनों से उसके जिन बाहरी 
देशों से सम्बन्ध स्थापित हो चुके थे, उनमे भारत भी एक था। इन सम्बन्धों 
के इतिहास को ईसा से लगभग एक हजार वर्ष पूर्वे मे निर्धारित किया जा 
सकता है । बहूदियों के प्रमुख पुरुष दाऊद के पुत्र सुडेमान के समय ( १००० 
ई० पूर्व ) भारत के साथ यहुदिपो के व्यापारिक सम्बन्ध स्थापित हो चुके ये । 
उसके बाद यहापि ईराव-इजरायछ गे स्रामाजिक तथा धार्भिव क्रान्तियों के 
कारण इन सम्बन्धों में बाघाएँ उत्पन्न होती गई, तयापि यहूदियों की दृष्टि में 
भारत की गणना उन देशो मरे थी, जहाँ व्यापारिक सम्बन्धों को बढाया जा 
मक्‍ता था। 

प्राचीन काल में यहूदियों की एक शाला इजा इजरायल में गा बसी थी, 
जिसे 'वोने इजरायछ! कहा जाता है। उस शाखा के मूल निवासियों का एक 
वर्ग लगभग ७००-६०० ई० पूर्व मे भारत आा रहा था । देवयोग से उनका 
जहाज समुद्री तूफान के कारण नवगाँव के निकट नष्ट हो गया था। उस दल 
में से केबछ सात पुरुष और सात एित्रियाँ ही बच थाये थे । ये सब वही नवभांव 
में बस गये ये ) उनकी वश्य परम्परा उत्तरोत्तर बढ़ती गई और वे अपनी 
स्थिति को सुस्यिर बनाते गये । कोकण के समुद्री तट पर अवस्थित अनेक 
गाँवो मे उनको झाखा के छोय जब तक रह रहे हैं। वे पगडी घारण करते 
हैं और अव्नाहूम, ईयाक तथा जेकव के अनुयायी है। सुत्नत ( सस्कार ) के 
समय उनके प्रथम हिंदू नाम रखे जाते हैं और फिर उते ज्ामो का भारतीय- 
करण कर दिया जाता है। 

वौद्ध धर्मे के प्रचार प्रत्तार के कारण भी पश्चिम एशिया से भारत के 
सम्वन्धों में घनिष्ठता बढ़ी । सज्जाटू अशोक ने अपने घर्मे-प्रचारक झिक्षुओ को 
वश्चिम एशिया भेजा था । जिस समय गछच्सूूम पर अनियोवय चतुर्थ का 
झासन ( १७५ ई० पूर्व ) था, ईराव तथा इजराइल में बोद्ध भिक्ुओ का 
प्रवेश हो चुजा था; उन्होंने यहूदी धर्म को अत्यधिक रूप से प्रभावित किया, 
जिसके कारण यहूदी धर्म को एक शाखा 'एस्मेगी” का उदय हुमआ। उसके 
अनुयाय्रियों ने अपने नये नियम प्रचलित किये । उनमे हिंसा, पश्मुवलि, मास- 

रेड भा० 


प३े० भारतोय धर्म शाखाएँ और उनका इतिहास 


भक्षण तथा मदिरापान वजित था। प्रत्येक 'एस्सेमी' घर्मे-प्रहण करते हुए 
दीक्षा के समय यह प्रतिज्ञा करता था क्--मैं यहे ( परमात्मा ) का भक्त 
रहूंगा । मनुप्यमात्र के साथ सदा न्याय का व्यवहार करूँगा । मैं सदा सत्य 
से प्रेम करूँगा भादि। इस धर्मेशाखा का भविष्य क्या रहा, इस सम्बन्ध 
में कुछ ज्ञात नहीं होता है, किन्तु यह निश्चित है कि प्रथम शतो ई० पूर्दे मे 
समाद्‌ वनिष्क वे! समय तक एशिया के उत्तरीयश्विमी देशो से भारत के 
सम्बन्ध घनिध्ठ हो चुके थे। इमी समय इजराइल मे भारतीय तत्त्वविद्या का 
प्रवेश हुआ, जिसके भरभाव से दर्शन की एक नई श्वात्ला 'कब्वालह' के नाम 
से ग्रकाश मे आई। वह अद्वेतवादी यी और भारतीय अद्वेतवाद के मसिद्धान्तो 
को उप्म्रे यथावद्‌ अपवाया गया। उछते सिद्धान्त थे--ईश्वर अनादि, 
अनन्त, अपरिमित, अचिन्त्य, अब्यक्त और अनिर्वेचनीय है ।” भारतीय योग- 
दर्शन की साधना का भी उस शासा पर प्रभाव पडा । भारतीय आधारो को 
भी उसने अपनाया । 

ब्रिटिश भारत में पुन यहूदियों का भारत मे प्रवेश हुआ और वे विभिन्न 
नंगरो तथा गाँवो मे फैलकर स्थाई रूप से वही बस गये ॥ उतसे से अधिकतर 
अच्छे व्यापारी हैं। मम्प्रति भारत में रह रहे यहूदियों की सख्या कुछ 
मिलाकर दो हजार के छगभग है। उनमे घाधिक औदार्य और आस्तिफ्ता 
है! भारतीयता के भ्रत्ति उनकी निष्ठा है. और साथ ही भारतीय आचार- 
विचारे तथा धामिक परम्पराओ ये उनका गहरा उगाव है। सविधान मं 
उन्हे नागरिकता के पुरे अधिकार हैं । 

इस प्रवार यद्यपि यहूदी धर्म विश्व के पुरातन धर्मों भे से है, किन्तु न 
केवल भारत मे अपितु अपनी जन्मभूमि मे भी उनके अनुयायियों की सस्या 
सीमित हो गई है। उनकी यह सीमित सख्या भी इतिहास मे इस रूप मे भी 
महनीय एवं स्मरणीय है कि उसमे इस्लाम तथा ईसाई जैसे प्रसिद्ध धर्मों का 
उदय हुआ । “कुरान मे स्पष्ट कहा गया है कि समूसा इस्ल्म के भप्रवर्तक और 
ईश्वर के भेजे हुए दूत ( वैगम्बर ) थे । इसी प्रकार 'बाइविल” से महात्मा 
मूसा को ईश्वर का दास कहा गया है और उनकी महिग्ा का सर्वत्र वर्णन 
किया गया है । 


ईसाई धर्म 


विश्व के धामिक्त इतिहास के ईमाई घर्मे का महत्वपूर् स्थान है। 
व्यापक्ता और प्रभाव की दृष्टि से विच की जनहस्या का रेप प्रतिशत 
मानय-समाज ईमाई धर्में का अनुयायी है । इसो दृश्य से उसको छोकप्नियता 
क्या पता ल्‍याया या सरता है। ययपरि उनक्षा उदय एशिया में हुआ, हिन्तु 
उत्तका मानने बाझा बहुयब्यक समाज यूरोप, अग्रेरिका, अफ्लोशा तथा 
ओशिएनिया आदि विभिन देझ्षो में प्ैल्य हुआ है। यूरोप की अप्रेज्षा अमेरिका 
मे ईमाई धर्मानुयायी अधिक हैं ! युरोप में उसके मानने वाले ७८ प्रतिश्चत हैं, 
जब कि अमेरिक्ता मे ८३ प्रतिशत । भारत में स्थायो रूप से निदात करने 
वाले ईद्ताइपों की सलह्या लगभग सदा करोड है ॥ 
इस घर्म-शास्ता के प्रयतक महामा ईसा मसीह हुए। अपने यीदन-काल 
में लोक्मान्यता की दृष्टि से उसकी जो स्थिति रही, शरीरान्त के दाइ उस 
स्थिति में व्यापक परिवर्तन हुआ । उनके जीवन-काछ में यद्यपि उनके शिष्यो 
एवं भनुयाय्रियो का दृष्टिकोण निष्ठादानू बदा रहा, किल्तु जद उन्हें क्रम पर 
चडापा ग्रया तो अपने धर्मेनेता के इस दुखद अन्त पर उनके विश्वास में 
कुछ शिविल्ता आई ।॥ यही कार है कि उनके अनुयायियों को प्िण्िल्ता से 
ईसाई मत्र का डिकास झुछ वर्षों तक बड़ों मत्यर गति से आगे बडा, डिन्‍्तु 
धोरे धीरे उसका पुनरत्यान हुआ बौर छोगों मे यह विश्वास वजदत्तर होता 
गया कि ईसा ने मानव को झुक्ति और रूरविवेक् का जो रुन्देश दिया, वह 
अनन्य एवं अनुपम या। उनके महान्‌ सन्देश को केकर उनके हिष्य-प्रशिष्य 
अनेक देशो मे फेंद गये ओर धर्म के व्यापक प्रचार-प्रसार मे तत्पर हो गये । 
ईमा यहूदी घर्मे मे झयन्त प्रभावित थे और हंवरत मूसा के सिद्धान्त 
छो श्रुति-स्टृति के रूप मे वरण कर उनका उन्होंने अपने ठग से प्रबर्तेन 
किया। जब “दाइविल" का सकलन-सम्पाइन हुझा तो ईसाइयो ने यहुदियों 
के घ॒र्मेंश्नन्य को उसके पूर्वार्ड मे समायोजित किया ओर उसको ईसाई घर्मं 
के रूप में मान्यता दी। उनके उत्तरार्ध भाग मे ईसा की जोवनो, उनकी 
शिक्षा और ईसाई घर्मं के इतिहाद्ध को पोजित किया । 
इंसाई धर्म का आधार ईसा मसोह के उपदेश हैं और, इत्तत्त्ण ईसाई 
समाज ईसा को इंस्वरत्व का बदतार मानते हैं। वे भक्त भी ये जौर उनकी 
जाराषना, पृद्रा तथा साधना के आधार भो॥ एक ईइवर-भक्त होने के कारण 
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उन्होने घोर दु ख को सहत करते हुए क्रूस पर अपने जीवन को समर्पित कर 
दिया या और पूरे तीस यर्षों तक सघपर्षमय जीवन बिताकर अपने भक्त तथा 
अनुषधायियो को कठिनाइया पर विजय प्राप्त करने की शिक्षा दी। उनके भक्तो 
ने उन्हे मुक्तिदाता परमेश्वर के रूप मे वरण किया। उन्होने मानव-जीवन 
की दुःखमयता को अपने जीवन से उतारा और मनुष्य को दु खमुक्ति का 
सार्ये बताया । 

प्रभु ईसा ने मनुष्य की सृष्टि से किसी प्रकार की असम्रानगा नहीं की, 
अपितु अपने-अपने बृत्यों के कारण कुछ तो पतित होकर नरकगामी हुए और 
नरकक्‍दूत तथा शैतान क्हलाये, कुछ अपने सत्कर्मों के कारण स्वगरवासी हुए 
और स्वगंदूत तथा फरिद्ते कहछाये । ईइवर ने मनुष्य की सृष्टि इसलिए 
की थी कि वह जीवों मे सर्वोत्तम मानव जीवन प्राप्त करता हुआ सस्तार में 
अपने रात्कर्मों का सचय कर ईइवर के प्ररमानन्द में विज्लीन हो जाये, किन्तु 
विद्रोही एबं ध्रतिइम्द्दी मनुष्य मे पापाचरण की भ्रद्कत्ति को अपना लिया और 
अपने उद्धारक स्वर्गीय मार्ग को भुला दिया। उसकी इस दुष्प्रदत्ति वा 
प्रायध्वित कर ईश्वरीय कृपा का अधिकारी बताने के लिए और उसे उसकी 
परम गति का मारे दिखाने के लिए ईसा ने अपने जीयन को ब्रूस पर घढ़ाया। 
“वाइविल' में वणित प्रभु ईसा की जीवनो मे ये रहस्य प्रकाशन में आये हैं । 


ईसाई धर्म का निर्देश है कि जो मनुष्य अपने पापा का प्रायक्कित्त करने 
से इन्कार करेगा, वह नरकवासी होगा । ईसाई घर्मं भ॑ इसलिए सदाचरण- 
शीलता, परविश्वता और मल्कर्मों के सम्पादन के उद्देश्य से कमकाण्ड को 
स्वीकार किया गया हैं॥ ईसाई घर्म मे 'रत्रीस्त भाग” ( होली मास ) का 
विधान है + इस होली मास में विभिन्न सस्कारों का सम्पादत होता है। 
“वपतिस्मा सस्कार' और विभिन पर्वोत्सदों की योजना ईसाई धर्म में इसलिए 
को गई है कि देहशुद्धि विचारशुद्धि और मानसिकशुद्धि का आचरण कर मनुष्य 
अन्त भे ईरवर के परमानन्दलोक मे प्रवेश करने का अधिकारी बन सके ।॥ 
इस धर्म में नैतिकता और सदाचार का बडा महत्त्व बताया गया है । यहात्मा 
मूसा द्वारा प्रवित मूसरा सहिता' में दस प्रकार के आचारो का विरूपण 
किया गया है जिनसे त्रिविध शुद्धि होती है। ये आचार वैष्णव घ्म वे 
आधारो से साम्य रखते हैं । ईसाई धर्म का सार था तत्त्व है-- मनुष्य ईश्वर 
से सर्वाधिक प्रेम रखे और मनुष्यमात्र से प्रेम करे! । 

इस प्रकार ईसाई धरम के प्रवर्तेक एवं सध्थापक महात्मा घमूसा और प्रेमा- 
बतार ईसा मसोह ने सार्वभौम विश्व कल्याण के लिए बदतरण किया। 
लगभग दो हजार वर्षों स बहुसख्यक ईद्वरभक्तो ने अपने अवतारी महापुरुषों 
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की वाणियों को जीवन थे उतारा। किन्तु आज के ईगाई जअन-समुदाय ने 
अपनी बौद्धिक उन्नति के कारण, घ॒र्मे की निष्ठा को शिथिक कर दिया है। 
भर केवल ईसाई समाज मे, अपितु आज के विह्द में धर्म-कर्म को ढोग माना 
जा रहा है। आधुनिक आत्मविनाशी वैज्ञानिक्त उपलेब्धियों की उडानसे 
मनुष्य श्रभित हो गया है । 

महात्मा ईसा ससीह 

ईसाई धर्म वे जन्मदाता ईसा मसीह ( जेसस्त क्राइस्ट ) का जन्म पश्चिम 
एशिया स्थित यरुसछम ( फिल्स्तोन ) मे २५ दिसम्बर को वयल्यिम ( बेय 
छेहम ) नामक यौव भे हुआ था । ईपा' इब्रानी छब्द 'येशुभा' का अपश्रश 
है, जिसका अर्थ है--“मुक्तिदाता' । यहूदी घर्मे-ग्न्य भे ईइबर द्वारा श्लेरित 
घुक्तिदाता को 'मसीअह्‌' ( मसीह ) कहा गया है ॥ गूनानी भाषा भे उसको 
'खीस्तोम” नाम से कहा गया हे । प्राचीन यूनानी तथा यहूदी इतिहासकारो 
ने ईसा मसीह तथा उनके द्वारा प्रवर्तित धर्मेंशाखा के सम्बन्ध में विशेष रूप 
से कुछ नहीं लिखा है। ईसा क॑ सस्वन्ध में विशेष सामग्री 'वाइबिल' के 
चारो 'सुममाचारो” मे ( गास्पेलो ) मे वणित है। उसको रचना ईसा की 
प्रथम शती के उत्तराद्ध में हुई थी । इन घुममाचारो के अनुसार उनकी माता 
का नाम॑ मरिया स्रा मरियम था, जो कि गलीलिसा भान्त की नाजरेथ नामक 
गाँव की थी । यह एक विशेष सयोग की बात है विश्व के प्राय” समस्त धर्मों 
के झितने भी सस्थापक महापुरुष था दैवीपुरुष हुए, उस राबने नगरों की 
अपेक्षा गांवो को अधिके अपनाया । मरियम का जब विवाह नहीं हुआ था, 
कुँबारी कन्या के गर्भ से एक धुडसाल मे ईसा का जन्म हुआ । बाद में उसका 
विवाह जोसफ नामक एक यहूदी वढई से हुआ । कहा जाता है कि विवाह 
करने से पूर्व एक देवदूत ने दक्लेतर दिया और कहा कि वह भरियम से विवाह 
करने की किसी भो प्रकार को शका ने करे, वयोक्ति मरियम ने जिस पुत्र को 
जन्म दिया, वह ईइवर का अवतार है ( मैंथ्यू १२० )। ईसवी सन्‌ का 
आरभ्भ उन्ही के जन्म से माना जाता है । 
जिस समय महात्मा ईसा का जन्म हुआ, फिल्स्तीन पर हीरोद 

[ सेध्०८ ) का झासत था | ईसा के जोवनो छेखक मेंध्यू ने लिखा है कि--- 
“ईसा के जन्म का सन्देश पाऊर पूर्व देश के कतिपय विद्वान्‌ ज्योतिषी बचलियम 
पहुँचे । उन्होंने माता मरियम सहित वालक के दर्शव क्ये और उन्हे साप्टाग 
दण्डबतू करके भेंटें चढाई' । आगे िखा है--'देवदुत ने जोसेफ वो स्वप्न मे 
समाचार दिया कि वे बालक को लेकर मिल देश की ओर भाग जाये, अन्यथा 
हीरोद उप्तको हत्या कर देगा! । देवदुत की आज्ञानुबार जोशेफ, बालक तथा 
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मरियम को छेकर रातो-रात मिथ चले गये । जव तक फिलिस्तीन पर हीरोद 
का शासन रहा, बे मिथ में ही रहे। हीरोद को पूर्व देश के ज्यातिषियों से 
यह समाचार पिला कि उम्तके राज्य में ईश्वराबतार का जन्म हो चुका है 
इस समाचार को सुनकर उसने अपने सैनिको को वयलियम भेजा और वहाँ 
दो वर्ष से नीचे के जितने भी बालक थे, उत सबको मरवा डाछा । 

जब हीरोद को मृत्यु हुई तो जोसेफ मरियम तथा ईसा को छेकर यझसछम 
लौट आये। उस समय ईसा की आयु बारह वर्ष की थी । उनमे अलौकिक 
प्रतिमा का उदय हो चुका था । वे पूर्ण ज्ञानी बन चुके थे और अनेक धर्मवेत्ता 
तथा तत्ववेत्ता विद्वानों से उनका ग्रभीर बाद-विवाद हो चुका था| बड़े होकर 
उन्होने अपने पिता के साथ व्यापार मे सहयोग किया, किन्तु उनका मन अपने 
उद्देश्य की सिद्धि मे बेचैन रहने छया और समय प्राकर वे एकान्त विन्तन से 
डूब जाया करते थे । प्रान्त सनुष्य को उसके कर्मंषथ पर ल्‍्गाने के लिए थे 
उपाय सोचने लगे । उनकी सम्रस्त जीवन घटनाएँ और दु खमय ससार के 
प्रति चिन्ता, ठीक तथागत बुद्ध के विचारों तथा जीवन घटनाओ के अनुरूप थी! 

उन्ही दिनो जान दि वैपटिस्ट (7०७0 7न्‍6 89908 ) नामक एक 
अभविष्यवक्ता सन्त ने जन-समाज से यह प्रचार किया कि इस धरती पर एक 
ऐसे महापुरुष का अबतरण हो चुका है, जो भगवान्‌ की दी हुई द्यक्ति से छोगो 
को उद्वोधित करेगा भौर इस घरती पर स्वयं के राज्य की स्मापत्रा करेया । 
ईसा जान दि बैपटिस्ट के पास दीक्षा लेने के लिए गये । उन्होने ईसा से 
बिनती की--'आप तो स्वय दीक्षित एवं सुसस्कृत हैं, आपको ससार को 
दीक्षित एव शुद्ध करना है ।” किन्तु ईसा के अनुरोध पर महात्मा जान ने 
उनका सस्कार क्या।। जब इस घटना को वहाँ के शासक टेटाचचे ने सुत्रा 
तो उसने महात्मा जान को बन्दी बना छिया और उतकी हत्या फरवा दी । 

बडे होने पर गहात्मा ईसा ने, तथागत बुद्ध की भाँति भद्ध में का प्रचार 
किया और जनसामान्य को ईश्वर-भक्ति एवं जीवन के उनत मार्गे की ओर 
प्रश्नत्त होने का उपदेश दिया। उनके वे उपदेश इतने प्रभाववारी थे कि 
थोडे ही समय में वहुसख्यक जनता उनकी अनुयायी हो गई । जब समाज में 
उनके अनुयायियो की सख्या निरन्तर बढने रूगी तो वहाँ के ढोगी दया 
स्वार्थी पुरोहितो का महत्व कम होने रूगा। अपने अर्तित्बों की रक्षाके 
लिए उन्होने ईसा की हत्या का पड्यत्र रचा, किन्तु ईसा को उसका आभास 
हो गया । उन्होने भरी सभा में अपने अनुयायियों के समक्ष एक आमश्रर्येजनक 
भविष्यवाणी की । उन्होंने कहा--'पर्व के दिन, दो दिन बाद भोज होगा । 
उस्धभे अपने एक अनुयायी के विश्वासवत्त के कारण उन्हे झूली पर चढा 
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दिया जायेग्रा' | लोगो ने यह सुना तो उन्हे बड्य आखज्मय एवं घोर दुख 
हुआ। पर्व के दिन सध्या समय ईसा अपने बारह अन्तरग प्लिप्यो के साथ 
भोज में भोजन कर रहे थे। उन्होंने कहा--में तुमसे सत्य भाषण कर रहा 
हूँ कि तुम म॒ कोई एक मुझे परकडदाओगे!। इस पर एक शिप्य ने उनसे 
बहा-- है प्रभो, क्या वह मैं हूँ' ? ईसा म उत्तर दिया-- जिसने मेरी थाली 
में हाथ डाला, वही मुझे पकडवायेगा' ॥ उन्होने अपने आज्ञावारी एवं सत्य- 
निष्ठ॒ शिष्पो से अपने इस अन्तिम भोजव के समय कहा था--“यहें मेरा 
मरीर है, जो तुम्हारे छिए दिया जाता है। यह कटोरा मेरे रक्त का नूतन 
विधान है, यह तुम्हारे लिए अपित जिया जा रहा है ।' 

तथागत बुद्ध बे जीवन-फाल में ही जिस भ्रक्तार देवदत्त आदि उनके 
बट्टर विरोधी वन पये थे और उन्होंने थ्रुद्ध को मरवा देने का पड्यत्र रचा 
था, वही घटना महात्मा ईसा के जीवन में घटित हुई। 'वाइविल' भे इसा 
वे बारह पट्ट शिष्य कह्टे गये हैं। उनमे युृदस ( 30038 ) का ताम अल्तिम है । 
वह दाहर से तो उठका शिप्य बना रहा, किन्तु भीतर से विरोध करता 
रहा। वहू इसल्ए शिष्य बना रहता था कि दान का सारा धन उसी फे 
पास रहठा था और उसमे से वह चोरी क्रिया करता था। महात्मा ईसा 
को उसी में पैवंडबाया था। उसने इस कुछत्य के लिए तीस पिक्‍्के लिये 
थे। जय उसने सुना कि ईसा को क़रूस पर र्ट्काया जाने वाला है तो बह 
पश्मासाप करता हुआ याजको ( पुरोहितो ) के पास गया और उसने उन 
जिवको को उन्हे छौटाना चाहा। किन्तु उन्होंने उन्हें छेने से इस्कार कर 
दिया । उसको इतना दुखे और आत्मग्लानी हुई कि उन सिवक्रो को वही 
छोडकर उसने स्वय भी फाँसी छगा के आत्महत्या कर छी। 


कूस-दण्ड 


जिस समय ईसा को क्रूस पर चढ़ाया गया, उस समय उनकी अवस्था 
४४ वर्षे की थी । उस समय जूडिया पर परायलेट नामक जझासक क्य शामन 
था। उस समय ईसा जन-सामात्य को तत्त्वज्ञान और सत्यधर्म का सन्देश 
दे रहे थे । राजा और प्रजा, दोनो यहूदी घ्॒म के अनुयायो थे । झासक को 
ईसा का यह धर्मोपदेश पम्नन्द नहीं था। ज्ञासक ने ईसा पर चोरी का झ्‌ठा 
अभियोग्र रूगाकर उन्ह वन्‍्दी बना लिया ) भहापुरोहित तशा अत्य पुरोहितो 
ने झूठी गवाही दी । ईसा पर पहले दो कोडे लगाये गये और उन्ते कपड़े 
फाड दिये गये । बडी वेहरमी से सरे-आम उन्हें घोर यातनाएँ दी गईं । अन्त 
में उन्हे क्रास ( घूछो ) से मारने की सजा दी गईं। लकड़ी के क्रास पर 
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कीलो से जडकर बडो निर्देबतापुर्वके उनकी हत्या कर दी गई और उनके 
निर्जीव घरोर को भूमि में दफ्ना दिया गया श्रृदली पर चढते हुए उन्होंने 
शान्त वाणी मे कहा था--हे प्रभो, इन्हे क्षमा करना। ये बेचारे यह नहीं 
जानते है कि वे क्‍या कर रहे है। हे पिता, यह आत्मा तुम्हे अपित है!। 
और इस पार्थिव दरी र का त्याग कर दिया? 

क्रूंसदण्ड न केवछ अत्यन्त पीडाकारक था, अपितु अपमानजनक भी था। 
यह दण्ड या तो देशद्रोहियो अथवा घोर अपराधी दासो को ही दिया जाता 
था । इस दण्ड में दण्डित व्यक्ति को पहले कोडो से इतना मारा जाता था 
कि वह चेतनाहीन हो जाये उसे भुूख-प्यास तथा पीडा से तड़पाया जाता 
या । इस भ्रकार असीम, अवल्पित वेदवा को प्लेलता हुआ यह प्राण त्याग 
करता था। मानव सभ्यता के इतिहास मे इस प्रकार का कठोरतम दण्ड 
केवल अतितिक्रूर रोमवासियो मे ही प्रचलित था । 

महात्मा ईसा एक दयालु पिता थे । उनके हृदय में मानवता के प्रति 
अपार करुणा और दया थी । उन्होने मनुष्य जाति के अन्त करण के अज्ञात 
तथा दुख को द्वूर करने का आजीवन प्रयास किया। थे लोक-कल्याण के 
छिए सतार में अयतरित हुए थे और जाजीवन उसी मे अभिरत रहते हुए 
उन्होने स्वयं को आहुत किया । 


ईसा के उपदेश 


ईसा ने' घामिक उपदेशो राथा वात्तिक विचारो को 'बाइबिल' के उत्तरार्दे 
में सकलित किया गया है। “बाइबिल” मुख्य रूप से यहूदियो की और 
सामान्य रूप से यूरोप तथा विश्व के बनेक भागो मे बसे हुए समस्त ईसाई 
समाज की एकमात्र धर्मे-पुस्तक है । महात्मा ईसा के बाद उनके अनेक शिप्यो 
में यहूदी धर्म-प्रन्थो मे उल्लिखित ईसा के घ॒र्मेंनियमों तथा ईश्वरीय निर्देशों 
का सकलन किया । उन प्राचीत सशहीत पवित्र लाणियो को परिमाजित, 
स्वेद्धित एव सुनियोजित कर सन्‍्त प्रा और सन्त मैथ्यू मे 'बाइबिल' के 
वर्तमान मुद्रित मस्करणो को प्रकाशित किया । उसके आरम्भिक चार ग्रन्थ 
यहूदी धर्म से सम्बन्धित है। उसके अन्तिम चार भाग ईसाई घ॒म्म से सम्बन्धित 
है । सन्त मैथ्यू ने अपनी पुस्तक 'सुसमाचार' के पाँचवें ठथा सातर्वे अध्यायो 
मे ईश्वरणुतन ईखा के उपदेशों का बिस्तार से वर्ष्न किया है। ईसा ने 
कहां है-- 

“जिस मन भें दीन-भाव का उदय हो चुका है, वह धन्य है, क्योकि 
भगवान्‌ का साम्राज्य उन्ही को प्राप्त होगा । 
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'दयालु पुरुष धन्य हे, क्योकि वे ही भगवानु वी दया के अधिकारी 
होंगे ।' 

'कल को विम्ता मत करो वयोकि कछ अपनी चिन्ता स्दय करेगा ॥ आज 
का दुख ही आज के लिए पर्यात है ।' 

'घुई के छेद मे से ऊंट भके ही नित्र जाये, विन्तु धनी के दिए स्वर्ग 
पाता सभव नहीं है ।” 

उन्होंने समानता का उपदेश दिया और सब मे जात्मा की एक्तावा 
माव जगाया। वे पारस्परिक प्रेम, कर्तंव्यपाझन और ईश्वरभक्ति के प्रति 
प्रमाज में अपने सदवचना ना प्रचार करते रहे। वे स्सार में स्वर्ग वा 
राज्य (0800॥ ० प्०४५४८० ) स्थापित करना चाहते थे। एशिया के 
देशो में व्याप्त महायान बौद्ध धर्म के आदर्शों से वे सुपरिचित ये | सभव है कि 
उनके छोक-कल्याणकारी विधारों पर बुद्ध के उपदेशो का प्रभाव रहा हो । 

'बाइविल' मे ईसा को साक्षात्‌ परम्रेश्वर का पुत्र मानकर उसके नियमों 
तथा भादेशों का एकास्त मत से ग्रहण एवं पालन करने का निर्देश है। साय 
बालना और चोरी न कएना--प्रत्येक मनुष्य के आवश्यक कर्तेब्य है। ईमा 
मरकर भी जीवित हैं। उन्होने लोक-कह्याण के लिए स्वय को समपित कर 
दिया था। उनकी भक्ति मनुष्य के लिए एकमात्र उद्धार का उपाय है। 
कोक-कल्थाण के लिए मनुष्य कौ ईमा की भाँति आत्मवद्धिदान के लिए 
प्रस्तुत रहना चाहिए ॥ उनके उपदेशों का यही सार है 
घ्लिद्धास्व-निरुपण 


'बाइविल' में अद्वेत, अनादि, अनस्त, निराकार एबं प्रकाहपुज सर्व- 
शक्तिमान परमेश्वर की महिमा का वर्णन विया गया है। ईसा उसी परमेश्वर 
के युद्ध थे । ईसा, उनके पिता, अर्याद्‌ परमेश्वर और उनकी पवित आत्मा, 
दोनो एक हैं। उनके पिद्धान्तों से ज्ञाब होता है कि ईसाई दर्शन अद्वैतवादी 
है। ईसा ने स्वय कहा भो है--'मैं हो कर्ता हें, मै ही प्रकाश हैं, मैं ही मार्ग 
हूँ, मैं ही पुनरुत्यान हे, जीवन और सच्चाई का मार्म मैं ही हूँ, मेरे बिना 
कोई भो पिता के पास नहीं पहुँच सकता 7 

ईसाई धर्म मे पुनजेन्म को कोई स्थान नहीं दिया गया है। ईश्वरपुत्र 
ईसा पर विश्वाम करना और उनके द्वास निदिष्ट मार्ग पर चलना ही इशिर- 
भक्ति का परिषालत और ईश्वर को प्राप्त करने का एकमात्र साथन है। 
ईसाई धर्म में यद्यपि मूतिपुजा का निवेध है, तथावि ईसाई समाज मे ( कैयो- 
लिक चर्चो मे ) महात्मा ईमा और माता मरियम्र को पूजा का प्रचलन है । 


प्श्८ भारतीय ध्म-दाखाएँ ओर उनका इतिहास 


ईसाई मत में ईश्वर की प्राप्ति का आधार दया, प्रेम, अहिंसा, सत्य- 
वचन, कर्ेंव्यपालन और 'बाइविल' में विश्वाम करना बताया गया है| उसके 
लिए तप, अनुध्रान, ध्यान समाधि को आवश्यकता नही है । स्वय को परमेश्वर 
की भक्ति तथा झरणागति मे समपित वर देना ही जीवन वा झक्ष्य होना 
चाहिए । वहाँ ज्ञान की कोई आवश्यक्षता नही समझी गई है। 


ईश्वर की सत्ता को प्रमाणित करने के लिए महात्मा ईसा ने किसी भी 
प्रकार के दाशंनिक तथा भौतिक अवल्‍ूम्वन की आवश्यकता नहीं समझी है । 
अत वे तत्त्वचित्तद की ओर सदा उदास्रीन रहे ! उन्होने सव मे भगवान्‌ 
की सत्ता को व्यास बताया और उस सत्ता के प्रति मनुष्य को प्रेरित एवं 
उद॒वोधित किया । जिस प्रकार बालक अपनो माता के गोद में है, उसी 
प्रकार वे भी स्वय को ईश्वर की गोद मे मानते थे। वे परमेश्वर के पुत्र 
और उनकी पवित्र आत्मा थे । 


संस्कार 

हिन्दू धर्म बे अनुसार स्मृतियों तथा पुराणों मे प्रतिपादित जिन विधि- 
विधानों से जीवन को पवित्र एव शुद्ध किया जाता है, उन्हे सस्कार' कहा 
गया है। द्विजवर्णों के लिए जन्म से लेकर मृत्युपर्यन्त अनिवार्यत निष्पादित 
होने वाले ऐसे सस्फारो की सख्या यद्यपि विभिन ग्रन्थों मे मतास्तर से बताई 
गई है, किन्तु 'मनुस्मुति” के अनुसार वे १६ है। इन वोडश सस्कारो से 
परिशुद्ध जीवाःत्मा मुक्ति का अधिकारी बन जाता है । 

ईसाई धर्मं मे भी अनेक श्रकार बे संस्कार बताये गये है और उन 
सबका उद्देश्य भी पापशुद्धि बताया गया है। उतके सक्रामेट, जिनके आचरण 
से णीवात्माएँ पवित्र एव निर्मेल होती हैं, 'सस्कार' कहे गये हैं। ये रा्रामेट 
ऐसो घमम-विधियाँ हैं, जिनको स्वय ईसा मसीह ने निर्घारित विया है भौर 
जिनके सम्पादन से ईश्वर की कृपा का अधिकारी बना जा सकता है | ईसाई 
चर्चों मे जेलकुण्ड मे “बपतिस्मा! सस्‍्कार द्वारा जलाभिपेक प्रापपोचन का 
सस्कार है, जिसका विधान स्वय ईसा ने किया था। ऐसे छोग अपने पाषो 
का प्रायश्वित्त कर ईसा के क्षमादान के पात्र बन जाते है। ईसाई धर्म मे 
जीवन की पवित्रता के लिए सात प्रकार के सस्कारो ( सक्रामेट ) का 
विघान किया गया है, जिनके नाम हैं--१ वपतिस्मा, २. यूखारिप्ट, हे पाप- 
स्वीकरण, ४ पौरोहित्य, ५ विवाह, ६. दृढीकरण और ७ तैंछम्देन | 
श्रोटेस्टैंट धर्मानुयायियो में आरम्भ के दो ही सस्कार माने जाते हैं। समस्त 
ईसाई समाज इन सस्कारों के सम्पादन को बड़ा महत्त्व देता है| 


ईसाई धर्म ५३९ 


अपने अन्विम भोजव के समय ईसा ने 'वूखारिप्द सस्कार!” निर्धारित 
किया था। यहे सस्कार एक प्रकार से ईगा के क्रूस पर आत्मवल्िदाने का 
स्मारक भी है । 


पर्वोत्सव 


ईसाई समाज में समय समय पर अनेक प्रकार के पर्व मनाये जाने की 
परम्परा है। उतम अधिकतर ईसा के जन्म तथा स्वर्गारोहण से सम्बन्धित 
है ॥ ईसाइयो में इतवार प्राचीनतम एवं श्रसिद्ध पर्बे है। परम्परा से छेकर 
आज तक ईसाई समाज इतवार को गिरजाधर जाते है और अनुप्रान का 
आयोजन करते है । ईसाई समाज का विश्वास है कि क़रूस पर देहत्याग करने 
के तीसरे दिन ईसा पुनर्जीवित हुए थे । जिस दिन ईसा का पुनरुत्यान हुआ, 
यहूदी समाज भपते सबसे वडे पर्व 'य़ारका! सता रहे थे । अत इंसा के पुम- 
रुत्यान पर्वे को भी 'यास्करा! कहा जाने छग्रा । वमन्त की प्रथम पूर्णिमा तिथि 
को ईसाई समाज इस पर्व को मनाते हैं ॥ यह पुनरुत्वान पर्व रे१ मार्च या 
उप्तके बाद पडने वाली पूर्षिमा तिथि को भताया जाता है। उस पूणिसा के 
बाद प्रथम इतवार को यह पर्व मताया जाता है । 

ईमाई घ॒र्मं भे 'पुनरुत्थान पर्व की प्रार्थनाओं मे ईश्वर के अनुग्रह से 
यहूदियों को मिश्र की गुलामी से मुक्ति प्राप्त होने और ईसा के बलिदान से 
ईश्वर की प्रजा पाप की भ्रुलामी से मुक्ति प्राप्त करने के सन्दर्भ दुहराये जाते 
है। पुनरुत्थान के ठीक घालीस दित बाद पड़ने वाला पर्व 'स्वर्गारोहण' के 
नाम से प्रसिद्ध है। इस दित ईसा ने अपनी पवित्र आत्मा को अपने शिष्यों 
के पास भेजा था । इस घटना के उपल्द्ष्य या स्मृति मे स्वर्गारोहण के दस 
दिन बाद 'पेंतकोस्त! नामक पर्व सताया जाता है ! इसी प्रकार “गुड फ्राइडे! 
( पुनीत शुक्रवार ) पुनरुत्यान पर्व के दो दिन पहले मनाया जाता है । 

ईसा मप्तीह की स्मृति में मनाया जाने वाढा सर्वाधिक प्रसिद्ध पर्व 'ईस्टर 
का त्यौहार! है। यह त्यौहार प्रीक रोमनो, यहूदियो और ईसाइयो मे समान 
उत्साह एवं थद्धा से मद्यया जाता है॥ अधिकतर यह त्यौहार अप्रेठ मास मे 
पडता है । यह एक ग्रकार से वसन्‍्त का त्यौहार है। ग्रीक समाज इतर त्पोहार 
को वसन्त सम्पात के समय २१ मार्च को मनाते ये, जब शीत का अन्त और 
वमनन्‍त का आरम्भ होता है। यहूदी छोय अपने वर्ष के पहले मास में इस 
त्यौहार 'पेमा खा' को एक रक्षात्मक भावना की स्मृति मे मनाते हैं | कैथोलिक 
सम्प्रदाय के लोग इस त्यौहार को विश्वेप महत्त्व देते हैं। यह त्यौहार “बडा 
दिन” ( २५ दिसम्बर ) की भाँति उत्साह से मनाया जाता है। प्रत्येक ईस्टर 


प्‌४० भारतीय धर्म-शाखाएं और उनका इतिहास 


को तिथि को चान्दमास्त के अनुसार प्रतिवर्ष अकूय-अछग तिथियाँ निश्चित 
को जाती हैं। 

ईसाइयो मे सर्वप्रथम पर्व या स्यौहार झहीदो की स्मृति मे मनाये जाते 
थे। किन्तु चौथी झती ई० से माता मरियम, मोहन वषतिस्मा और ईता के 
पट्ट शिष्यो की स्मृति में भी अनेक त्यौहार मनाये जाने छगे । माता मरियम 
का सबसे बडा त्यौहार प्रति १५ अगस्त को उनके स्वर्गारोहण की स्मृति मे 
मनाया जाता है । 


ईसाई समाज में पर्षो तथा त्यौहारों को मनाने वी हमम्वी परम्परा है। 
उनमे से अधिक का सम्बन्ध ईसा सस्तीह से है। उनके निम्मित्त अपनी पुनीत 
श्रद्धा को ब्यक्त करने ते उद्देश्य से ईम्राई रामाज त्पोहारो का आयोजन करता 
आ रहा है । 


ईश्वर 

भारतीय दर्शत घायाओं मे ईंघर का व्यापक तात्विक विवेषचत किया 
गया है| किन्तु 'वाइविछ' से ईश्वर को दाशनिक तक बितके से मुक्त रखा गया 
है। 'बाइब्रिल' के पूर्वादें मे, जो कि यहूदी धर्में से सम्बन्धित है, ईइबर को 
अनादि, अनन्त, सर्वेशक्तिमान, सृष्टिकर्ता के रूप भे माना गया है। उसने 
ससार की सृष्टि की, किन्तु उसमे व्याप्य होकर भी वह सर्वेया अछग् है । 
किसी प्रवार की मूर्ति अथवा प्रतीक भे उसे अवधारित नही किया जा सकता 
है। वह स्वय परम पावन है और प्रत्येक मनुष्य को पवित्र जीवन विताने का 
निर्देश करता है। ईसाई घ॒र्मानुयायी समाज का विश्वास हैं कि ईश्वर प्रेममय 
है और बह मनुष्य को अनन्त, आनन्द का मार्ग बताने के लिए सृष्टि का 
सृजन करता है । किन्तु मनुष्य ने ईश्वर के प्रति अपने प्रेममाव को विस्मृत' 
कर दिया गौर वह पापाचारों मे प्रवृत्त हो गया । इस पाप से मुक्ति दिलाने 
के लिए ईश्वर ने ईसा के रूप मे जन्म लिया और उसने मनुष्य जयत्‌ में प्रेम 
तथा दया की स्थापना की । इसलिए ईश्वर को प्रेममय भक्ति द्वारा प्राप्त क्या 
जा सकता है। उसवे अनुग्रह प्राप्त क्यि जा सकते हैं। 

ईश्वर ही मनुष्य का न्‍्यायकर्ता है। नियमो को अवहेलना करने वाले 
मनुष्य के क्यामत के दिय, जव कर्माकर्मों का हिसाव लगाया जाता है, तब 
न्यायदरिता ईश्वर ही स्वगरपितर्ग का निर्धारण करता है। परापाचारी मनुष्य को 
मुक्तिमार्ग बताने के लिए ईश्वर ने दया तथा सत्य का आचरण करने का 
निर्देश दिया है । 


ईसाई धर्म प्र 


'शाइविल' व उत्तरार्धे मे, जो कि ईसाई घर्म से सम्बन्धित हैं, ईसा ने 
ईश्वर को निविध रूप बताया है। उममे पिता, पुत्र, तथा पवित्र आत्मा, 
तीनों का समत्वय है । उसके ये तीन ग्रुथ उसी की भाँति अनादि, अनस्त, 
झत्तिमान और सर्वेब्यापी हैं । मनुष्य ईश्वर का अन्तरग अग है कौर इसीलिए 
ईश्वर ने उसे पिता, पुत्र तथा पविनात्मा और बनिवेचनीय प्रेम का भागीदार 
बताया । मानव-समाज में इसी प्रेम-विधान की पुनस्‍्थपिता के छिए ईसा 
अवतरित हुए ) 


ईसा से स्वयं ऋछूस पर चढकर मनुष्य क पापों का प्रायध्ित्त किया और 
उसके लिए मुक्ति के द्वार उन्मुक्त क्यि । जो मनुष्य अपने पाप-कर्मों के प्रति 
प्रायश्वित्त करता है और उम्रके लिए क्षमा की याचना करता है। वह पिता, 
पुत्र तथा पविन आत्मा के अभ्यन्तर जीवन का ईश्वरीय वरदान प्राप्त करता 
है और अवन्त काल तक अनिवंचतीय प्रेम का भागी बनता है । ईश्वर प्रेममय 
है और दयालु पिता है । उसके श्रति श्रेमपूर्ण आात्मममर्पण करता ही मनुष्य का 
अन्तिम छष्षय है ) 

प्राश्वात्य विचारकों ने प्रभु को परम पिता के रूप म वरण किया है। बह 
बह्माण्ड वा नियामक, जीवो का ज्ञासक और न्‍्यायकारी हे ॥ मनुध्य छुद्र, 
विवश, अल्पन्ञ और दु खी है । प्रभु सर्वेशत्तिमान ओर कारुणिक है । इसलिए 
मनुष्य स्वत है| उसकी शरण में जाता है। वह जपनी व्यक्तिगत इच्छाओं 
का परित्याग कर प्रभु को इध्छा को ही अपनी इच्छा मानने लगता है। ऐसे 
आस्मीय भक्त के प्रति ईश्वर का दया का भण्डार खुल्य रहता है। ऐसी स्थिति 
म्रे भक्त और भगवान्‌ का पुत्र प्रिता का सम्बन्ध स्थापित हो जाता है । 

ईसाई धर्म-सहिता मे ईश्वर को नियुंष, असूते रबेज्ञ, अभिर्वेचभीय, अनन्त, 
कनादि एवं सर्वेशक्तिमान बताया य्या है ) इस दृष्टि से ईसाई धर्म अद्वैत- 
वादी सिद्ध होता है। किन्तु सृप्टिकर्ता ईश्वर ओर मृष्टि भें भेद दताया गया 
है, जिससे दोनो वा कार्य-कारण-भम्बन्ध स्थापित होता है । इस दृष्टि से ईसाई 
मत में ईश्वर का शुद्ध अद्वेत श्रतीत नहीं होता है 
अबतार 


विश्व के धाय सभी धर्मानुयायियो ने अपने विध्वासा तथा परम्पराओ के 
अनुसार विभिन् अवतारो की कल्पना की है। अवतारबाद पूर्वी और पश्चिमी 
धर्मों मे मान्य तथ्य के रूप मे स्वीकार किया गया है। अवतार, अर्थात्‌ 
“आविर्धाद” या “अवत्तरण” अथवा “प्रकटीकरण' । भगवान का अपनी स्वातध्य 
शक्ति द्वारा भौतित्र जयत्‌ मे मू्रे रूप मे प्रकट या आविर्भाय होना ही अवतार 


पहर भारतीय धमं शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


है । भगवान्‌ के अवतार घारण करने का प्रयोजन यद्यपि 'भगवदगीता' मे भी 
वहा गया है-'धर्मसस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगरे' । किन्तु उसका वास्तवित्त 
वर्णन, जो कि ससार के सभी धर्मों की अवतार-अवधारणा १२ चरितार्थ होता 
है, 'धीमद्भागवत्त” ( १०२९।१४ ) मे अधिक स्पष्टता से कहां गया है-- 
“मनुप्य के साधनानिरपेक्ष मुक्ति का दान ही भगवान्‌ के श्राकट्च का मुख्य 
प्रयोजन है । भगवान्‌ स्वय ही बिना किसी प्रकार की अपेक्षा क्यि, अपने 
अनुप्रह मे अपने साधको भक्तो को मुक्ति श्रदान करते के उद्देश्य से अवतार 
धारण करते हैं-- 
“हुणा नि श्रेयसार्याय व्यक्तिभंयवतो भुवि । 
अव्ययस्याप्रमेयस्यथ निर्भुणस्य ग्रुणात्मन ॥' 

अवतार का यही प्रयोजन समस्त वैष्णव धर्मों, बौद्ध, जेन तथा फारसी, 
यहूदी, मिश्री, यूनानी, इस्लामी और इंसाई आदि धर्मो में बताया गया है। 

ईमाई घर्मं भे विश्वास किया जाता है कि मनुष्य के पापों वा प्रायक्षित्त 
करने और उसको मुक्ति वा मार्ग बताने के छिए ईसा का अवतरण हुआ था । 
ईसा के जीवन काल में ही ईसाइयो ने उन्हे ईश्वर के रूप मे स्वीकार किया और 
उनके मरने के बाद भी उनज्ा यही स्थान बना रहा । 'बाइबिल” मे एक ओर 
हो उन्हे मनुष्य का रूप और दूसरी ओर मुक्तिदाता, परम पिता एवं दयालु 
कहा गया है। किन्तु मनुष्य के रूपम अवतरित होकर भी वे वास्तविक 
मनुष्य न होकर मनुष्य के प्रतीयमान रूप थे। उनमे मनुप्यत्व की जो कल्पना 
की गई है, वह पूर्णतया निष्क्रिय है। उनमे इच्छाशक्ति का भी अभाव है। 
उनके समस्त कबाय-कलाप ईश्वरत्व के रूप मे प्रतिभात्तित हैं। ईधरीय इच्छा- 
भक्ति के रूप मे वे पूर्ण ब्रह्म हैं । जगत्‌ के उत्पत्तिकर्ता होने पर भी वे उससे 
सर्वेया अलग हैं ! पिम्तु आन्तरिक रूप में सारे जगत्‌ म व्यास है । 

बे ईश्वर क पुतथे ओर ईश्वर होते हुए भी उन्होंने मानवता वे उद्धार 
के लिए मनुष्य रूप घरण क्या । उनमे ईश्वरत्व और मदुप्यत्व, दोनो का 
सयोग है । मनुष्य वे रूप मे वे एक शरीरधारी, सुख ढु खो के अनुभवकर्ता 
और इंश्वर के रूप मे इच्छा-शक्ति-सम्पन्न, आत्मा के अधिप्तान और निर्भुण, 
निराकार अनादि, अनन्त एवं सर्वेमत्तामम्पन्न हैं। ईंसा वा मानवरूप में 
आविर्भाव, उनका अवतारी रूप है और यहूदियों के महात्मा मृस्ता की भाँति 
ईसा य्मीह भी मानव-जाति के उद्धारार्थ धरती पर अवतरित हुए । 

इस प्रकार ईसा महान्‌ एक अवतारी महापुरुप के रुप में इस घरती पर 
अवतरित हुए और मानवता के उद्धारक के रुप मे वे विश्व इतिहास के एक 
महानतमर विभूति के रूप में सपूजित हैं ॥ 


ईसाई धर्म घड़े 


स्वग 

मानव जगत्‌ की घामिक परम्पराओ में दो प्रकार के छोकों की कल्पना 
को गईं है--इहलोक या मृत्युछोक और परछोक या स्वर्गेोक | स्वर्गलोक 
को देवकोक भी कहा गया है। इन दोनो छोको के सम्बन्ध भे विभिन्न 
घर्मानुयाधियों के अलग-अलग मत तथा विश्वास हैं । 

ईसाई धर्म मे स्वगें और नरक को वहुत वडा महत्त्व दिया गया है, 
क्योंकि ईसा का मनुष्यरूप में अवतरित होने का एकमात्र प्रयोजन यह था कि 
मानव जाति को उस मुक्ति मार्ग की ओर उन्मुख किया जाये, जो अनन्त सुखो 
का आगार है। ईसाई धर्म का विश्वास है कि मनुष्य इस ससार मे इसलिए 
पैदा हुआ कि कुछ समय यहाँ रहकर वह इंश्वर के परमानन्द का भागी बन 
मक्के । किन्तु ऐसा न हो सका । मनुष्य इस समार मे आकर अपना वास्तविक 
छक्ष्य भूल गया और पापाघरण मे छिप्त हो गया ॥ ईगा ने अबतरित होकर 
मनुष्य जाति को उसका वास्तविक मार्ग सुझाया और उसे अपने पापों का 
प्रायश्वित्त करते की और प्रेरित किया । मनुप्य को मुक्ति का रास्ता बताया । 
मुक्ति परमानन्द की घह स्थिति है, जहाँ मनुप्य ईंखर का साक्षात्कार कर 
स्वर्गेंदूतो बे' समान अनन्त काल त्तक ईश्वर का सेवक बन कर रहता है। स्वर्ग 
ईश्वर का निवामस्थान है, जहाँ पहुंच कर मनुष्य अनम्त महिमाआ से मण्डित 
होकर, इस्द्िय सुधा से ऊपर उठकर और समस्त भौतिक सुधो को तिलाजलि 
देकर अनिर्वेचनीय आनन्द मे लीन हो जाता है । 

महात्मा ईसा गसीह ने इसी परमानरद का मार्ग बताने के लिए अवतरण 
किया और अपने उत्सग्रेमथ जीवन के का्ये-कछापो से मनुप्य-जात्ति को यह 
विश्वास दिलाया कि अनन्त, अपरिमित दु खो के आग्रार इस ससार से मुक्ति 
प्राने का एकमात आधार सत्याचरण तथा सत्कर्मों का अजेन करना है। 
सदाचारी और सत्कर्मो मनुष्य ही स्वर्ग के अनन्त सुखो को प्राप्त करते ता 
अधिकारी बनता है और ईश्वर को कृपा का पात्र बनता है । 


नरक 


स्वर्ग का प्रतियोगों नरक हूँ) यह्‌ नरक भा परछोंक में बताया गया हैं, 
जहां स्व है। किन्तु दोनों म॑ सर्वेधा भिन्नता है। हिन्दू धर्म मे नरक की 
कल्पना बडी भयावह एवं बीभत्स है ॥ यह नरकछोक अनन्त यात॒नाओ तथा 
दु खो का आगर है । इसके अधिपति यम हैं । देवटूत चित्रगुस के पाप॑-पुष्य 
का लेखा-जोखा देखकर यमराज पुण्यात्माओं को स्वगें और पापात्मायों को 
नरक भेजता है। इस रोरव मे आत्माएँ कोल्हू के गन्ने के समान पेरी जाती है | 


पड़ड भारतीय धर्म-शाखाएँ ओर उनका इतिहास 


ईसाई मत के अनुमार ईश्वर की सृष्टि मे श्रवम सृप्ट दिव्य रूपधारी 
जिन देवदूतो ने ईश्वर की आज्ञाओं का पालन न करके कुमार्ग गा अनुसरण 
किया, वे नरकगामी हुए और वे ही नरकद्गभत कहछाये । उनका नेता 'शैताना 
कहूलाया । इसी प्रकार पाप्राचरण करनेवाले मनुष्य भी इस नरक में धकेल 
दिये जाते हैं॥ नरकगामी मनुष्य वे हैं, जो अपने जीवन-काल में कुहृत्यो 
तथा पापों के लिए प्रायश्वित्त किये विना मर जाते हैं। ऐसी नरकगामी 
आत्याएँ अनन्त काझ तक ईश्वर के दर्णंगों से बित रहगर अपार यातनाओ 
के घोर दुःख वहन करती हैं । 

अनम्त काछ तक दु खोपभोग्रो बी यरातदाओ में ने प्रडने के लिए ईसा 
मसीह ने मनुष्य जाति को पुण्याजन करते रहने और जो पाषाचारी हैं, वे अपने 
पापों के प्रति पश्चात्ताप करने वे लिए उपदेश दिये है और सुमार्ग सुझाया है । 
स्वरगंद्त 

ईसाई समाज के घामिक विश्वासों के अनुसार ईश्वर ने मानव सृप्टि से 
पूर्व एक ऐसी सृष्टि का सृजन किया था, जिसमे अभौतिक, अश्वरीरी आत्माओ 
का निवास था। ये अशरीोरी आत्माएँ ही 'स्वगगंद्रूत', देवदूत' या “फरिइते! 
कहलाये । उन आत्माओं को, जिन्‍्होने ईश्वर की जाज्ञाओ, उनके विधि-विधानों 
का उल्लघन क्या, उन्हें रवर्ग से ग्रिया कर नरक में फेक दिया गया, जो 
नरकदूत कहन्ठाये । इस प्रकार अशरीरी आत्माओ के दो वर्ग बने--स्वगेंदत 
और नरकक्‍्दूृत । 'बाइविल' में तीन स्वगंदुतों का उल्लेख हुआ है, जिनके नाम 
हैं-- गद्बीएछ, राफाएल और मिक्ताएक | इन देवदू तो फा कार्य विधेक, आज्ञा 
पालन और विद्येष रुपसे ईश्वर का गुण गान करना है, ईश्वर की अपार, 
अनन्त महिमा का वर्णन करना है | वे ईश्वर द्वारा सभार मे भेजे जाते हैं और 
मनुष्य जाति की रक्षा करते हुए वे उनके छिए मुत्तिमागें का निर्देश करते हैं। 
उस पर चलने के लिए उनकी सहायता करने हैं। वे मनुष्य वे पराप्र-तुण्यो 
का भी लेखा रखते हैं और क्यामत के दिन उन लेखा जोखों के अगुमार 
उनके लिए स्वर्ग या नरक का तिर्घारण करता है। 

इस प्रकार स्वगेंदूत इस पृश्वी पर परमेदवर के अतिनिधि है और उतका 
कार्य मनुष्य को भछाई के सा्गे पर रुगाता है तथा ईश्वर के प्रति निष्ठा, 
विश्वास स्थापित करना है । 
सुससाचार 

“वाइविल” का पूर्वार्ध, जिछके चार खण्ड हैं, यहुदी घ॒र्मे मे सम्बन्धित है। 
चह यहूदियों को 'धर्म-सहिता! भी है! इसी प्रकार वाइबिल? का उत्तरा्द 


ईसाई धर्म पडप 


आग ईसाई धर्म से सम्बन्धित है ॥ उत्तयर्ड के भी चार लण्ड हैं। इसे ईसाइयो 
की “धर्मे-सहिता' भी कहा जाता है। 'बाइदिल' ये! इसो उत्तराद भाग को 
ुप्रमाचार' कहा जाता है। उसका बग्रेजी मे गरास्पेछ (009 585॥), 
यूनानी मे 'इजील' और हिन्दी में ुक्ति-विधान की खुझखवरी' ॥ 'मुक्तिदाता' 
के नाम से भी द्विन्दी मे उसक्ता अनुवाद उपलब्ध है। प्रभु ईसा मत्तीह ने जपने 
पुत्रो को पुष्यदायी सत्याचरण पर चलने का मार्गे बताया । उप्त दयालु पिता 
ने मानव-जाति को प्रेम, समता, दया तथा अहिसा आदि का आचरप-व्यवहार 
के विर्देश दिये । यह ऐसा निर्देश था, जो मनुष्य के श्रेंदप्‌ के छिए सर्वोत्तम 
या । यह सर्वोत्तम मार्ग था मोक्ष का । उनके भक्तो ने ईसा मसीह द्वारा प्रदत्त 
मुक्ति की इस खुशखबरी को जीवन में उतारा। 

'बाइविल' के उतराऊं के इस “मुसमाचार' का सशछव उनके शिषप्पो ने 
किया । उनके नाम ये--सन्त मत्ती, सन्त मार्क, सन्त लूक और रून्‍्त योहन । 
मत्ती और योहत उनके प्रमुख बारह शिष्यों में से थे । भाऊं, सन्त पीटर 
तथा सन्त पाल के झ्िप्य थे और झूक, सन्त पाल की गरात्रायरों में उनके 
सहयोगो रहे । 

ईसा वी मृत्यु के अनेक वर्षों तक ईसा की शिक्षा-दीक्षामरों का अचछन 
मौलिक रूप में श्रुति-परम्परा से आये बढता गया । रिन्‍्ठु जब उसका विस्तार 
अन्य थाहरी देशो में होने रया गौर ये भक्त भी मुक्तियाम को सिधारने झगे, 
जिनके कष्ठ मे ये अलिलित ही अकित थी, तव उनके अनुयायियो, विश्वेप रूप 
मे उतके शिप्यो, को यह अनुभव हुआ कि उन अमर बाणियों को छिपिवद्ध 
कर उनकी रक्षा वी जाये, ओर उन्हे जन-सुरूम बनाया जाये ) तब वे वाणियाँ 
चार पिभिन्न ग्रन्थों मे निवद्ध को गईं । ये चारो प्रन्य अत्यन्त प्रामाणिक माने 
जाते हैं और ईसाई चरचों में उनके प्राठ के अतिरिक्त किसी भी अन्य ग्रन्प को 
ग्रहण महीं क्रिया जाता। इस चारो सुसमाचारों की रचना विद्वानों ने 
५५-१०० ई० के भीतर बताई है । 
ईसा के उत्तराधिकारो 


ईसा म्तीह के वारह प्रमुख पश्िप्प बताये गये हैं, किन्तु उनकी कोई विशेष 
उपलब्धियों के सम्बन्ध मे कुछ पता नही चलता है। ईसा के चार रशिप्यो ने 
उनके उपदेशो तथा शिक्षाओं का, जो कि मौखिक रूप मे विद्यमात ये, सम्रह 
किया और उन्हे विषयद्ध किया। उस सप्रह का सास रखां गया--न्यू 
टेस्थमेंट! । उससे यहूदिियो की 'बाइविक/ को भझो सम्मिलित किया यया भौर 
उसका नामकरप किया--“ओट्ड हेस्टासेंट' ॥ उनके सप्रहकर्ता चार शिष्यो के 
हेष भा० 


पड६ भारतोय धर्म-शाखाएँ और उनका इतिहास 


नाम थे--मात्ते, मैख्यू, ल्यूक और जान | उन्होंने उक्त दोनों सस्करणों का 
सम्मिलित नाम रखा--'वाइविल' । उन्होने ईसा के सिद्धान्तों को स्थिर किया 
ओर ईसाई धर्म की नीव डाली । 

ईसा मे जीवन वाऊछ से जो वठियाइयाँ थी, उनत्रे उत्त राधिकारियों ने भी 
उनका सामना कया ओर अनेक प्रकार के उत्पीडन सहे । किन्तु धीरे-घीरे 
समाज में ईसा के उपदेशो का प्रभाव बढने लगा । ३१२ ई० के रूगभग प्रवर 
विरोधी फ़िलिल्तोन के झासको ने भी ईसाई घर्मे की मान्यताओं को स्वीकार 
किया । घाभिक अभियान का यह इतिहास अनेक श्रकार की दुर्दान्त घटनाओं 
से भरा हुआ है। ईमाई जाति ने अपने घ॒र्मं की स्थापना के लिए अनेक सपर्प 
किये | उनके सात घर्मेयुद्ध इसी सघर्ष के परिचायक है। जिस समय यहुसलूूम 
में ईमा को फाँसी दी गई, उस समय उनके भूत शरीर को वही भूमि में दफ्ना 
दिया गया था। उनके उस समराधिस्थल पर ईसाइयों द्वारा एक गिरजाघर 
बताया गया था ॥ इस ग्रिरजाधर को सुसलमाण शासकों से मुझ कराने वे 
लिए ईसाई लोगो के लगभग सात क्रूसयुद्ध हुए । ये युद्ध १०९५-१२९१ ई० 
के बीच हुए। इन युद्धों मे जनेक ह॒त्याकाण्ड तथा अत्याचार हुए। लगभग 
इसी समय यूरोपवासियों को पूर्व के देशो से वाणिज्य व्यवसाय मे प्रोत्साहन 
मिणा और पोष का प्रभुत्व बढ़ा तथा राजाओ की शक्ति में वृद्धि हुई । 

ईसाई घ्में का उत्तराधिकार पोष को प्राप्त हुआ। उन्होने भी अनेक 
प्रकार के विराधो तथा उत्पीडनो का सामना किया, किन्तु वे अपने भागेंसे 
विचलित नही हुए । उसका कारण यह था कि बहुसम्यक समाज ईसा को 
वरण कर चुका था। आरम्भ में ईसाई धर्म ब अनुयायी ईसा तथा माता 
मरियम की मूर्तियों का पूजन-अ्चेन करते थे, किन्तु ७५४ ई० में पोपो मे 
एक बृहद्‌ राग्मेडन का आयोजन किया और उसमे धर्म के नियमो को स्थिर 
किया गया। तत्पश्रात्‌ मूर्तिपूजा का बहिष्कार किया गया और सर्वेंसमति 
से इस आशय का एक प्रस्ताव भी पारित किया गया। 

आगे चलकर थोप का प्रभाव तिरत्तर बढने छग्रा । उसने ऐसी शक्ति 
अर्जित कर ली कि जिससे “पोषशाही' का अ्रभुत्व सर्थोपरि माना जाने रूगा । 
शासको ने भी उसका प्रभाव स्वीकार कर लिया और पोप वे अधिकारो का 
देखवे-देखते इतना प्रभाव बढ़ा वि झासको तक को दण्डित करने तथा पदच्युत 
करने का स्वामित्व भी उन्हे प्राप्त हो गया | घर्में तथा शासन--दोनों उनके 
अधीन हो गये । पोप को ईश्वर का पुत्र ईसा का अतिनिधि माना जाने छगा 
और उसके प्रति अन्धभक्ति का विश्वास बढ़ने छगा ॥ लगभग आये के सात 
आढ़ सौ वर्षों तक यूरोप मे यही स्थिति बनी रही । 


ईसाई धम्म पड७ 


समाज में कुछ ऐसे भी व्यक्ति थे, जो यह अनुभव करते थे कि घर्मं के 
नाम पर पोष पुरोहितो द्वारा जो अनाचार फंलाया जा रहा है, उसकी वास्त- 
विकता समाज के सामने छानी चाहिए। १५वीं शती मे, जब कि सारे यूरोप 
पर पोप की सर्वोपरि सत्ता ब्याप्त यो, सन्त मार्टिन ल्यूथर का जन्म हुआ | 
जब वे वड़े हुए तो उन्होने अपने प्रगतिशील विचारो को प्रस्तुत करते हुए पोष 
का विरोध किया और उनके पाखण्डो को जनता के सामने रा । उसने 
जनता को प्रम मे डालने वाले पोप के स्वायेपूर्ण नियमो पर टिप्पणियाँ लिख- 
कर एक पुस्तक का प्रकाशन किया। उसे पोप ने पधर्मप्रप्ट घोषित कर 
बहिष्कृत कर दिया । किन्तु सन्त स्यूयर ने अपना धामिक अभियान जारी 
रखा । उसकी पुरतक मे अभिव्यक्त बिचारों का समाज ने स्वागत किया। 
पोष ने गूरोप के अनेक नगरों मे जन-सभाओ का आयोजन कर सतत ल्यूथर 
के विचारों का खण्डन किया । किन्तु प्रोप के विरोध भें जो घाभिक जागरण 
हुआ, वह बढ़ता ही गया । 


सन्त ह्यूथर के विचारों के विरोध में जरममनी मे एक पोप-समर्थक सभा 
हुई। उसमे ल्यूथर के अनुयायियों को “प्रोटेस्टेट! की सज्ञा दी गईं। परोष के 
अनेक प्रयत्नों के बावज़ुद ल्यूथर के विचारों का प्रभाव बढ़ता ही गया। 
पोप ने अपने अधिकारो की रक्षा के छिए इन्क्युजिशन ( 7५ए/अ7०7 ) नाम 
से एक विश्येप न्‍्यायाल्‍्य की स्थापना को। इस स्यायाऊय के तिर्णयों पर 
१४२१-१८८१ इईं० के बीच अफेले स्पेन में १०,६५९ व्यक्तियों को जिन्दा 
जला दिया गया और लगभग तोन छाख व्यक्तियो को कारावास में बन्द कर 
दिया गया । 


पोषशाही के इन दुर्दात्त अमानवीय अत्याचारों एवं उत्पीडनों के बावजूद 
प्रोटेस्टेट मत का प्रभाव बढ़ता ही गया। उसके फलस्वरूप १७बी-१८वी 
झती में पोष का भ्रभाव क्षीण पड़ता गया और २०वीं झती मे वह सर्वधा 
समाप्त हो गया । इस समय तक ईसाई धर्म का अनुयायी समाज तीन वर्गों मे 
विभाजित हो चुका था। इन तीन धर्म शाखाओं के नाम थे--प्रोठेस्टैंट ( पोष- 
विराधी ), रोमन कंथोलिक ( पोप-सम्थेक ) और ग्रीक / कैथोलिक और ग्रीक 
मतो में समावता है । उनके चर्चों मे मूतिपूजा तथा चित्रयूजन का प्रचलन है । 


ईसाई धर्म के इतिहास मे समय-समय पर जो परिवर्तन हुए, उनके परि- 
णामस्वरूप उसमे सस्कार होता ग्रया। सम्प्रति वह किस्ली प्रकार के मत- 


मतान्तरो से रहित, सर्देसामात्य ईसाई समाज के लिए प्राय एक जैसे रूप 
में वरणीय एवं मान्य है । 


प्ष्ट भारतीय धर्म-शाखाएं ओर उनवा इतिहास 


गिरजाघर या चर्च 


हिन्दुओं के मन्दिरों और मुसलमानों की मस्जिदों की भाँति इंसाइयो के 
भी गिरजाघर या चर्च हैं, जो कि उपासना और इंश्वराघन के पवित्र स्थल 
हैं। उनमे प्रस्तर निभित एक वेदी होती है, जिससे चढावा चढाया जाता 
है। वेदी के मध्य मे एक क्रूस-प्रतिमा होती है और उसके दोनों पा9श्रों में 
दीपपात्र प्रज्वलित होते हैं॥ उनमे अखण्ड ज्योति प्रज्वल्ति रहती है बेदी 
के मध्य में एक प्रसादपात्र भी स्थापित होता है। कटघरे के बाहर से प्रसाद 
ग्रहण किया जाता हैं । कटघरे के निकट हो प्रवचन-मच बना होता है, जिसमें 
घर्माचार्य पुरोहित ( पादरी ) समय समय पर प्रवचन करते हैं $ भ्रवेशद्वार के 
निकट ही एक बपतिस्मा कक्ष होता है, जिसमे एक जलकुण्ड बना होता है । 
इस कुण्ड के पवित्र जलाभिपेक से दीक्षा ग्रहण बरने वाले छोगो को दीक्षित 
( बपतिस्मा ) क्या जाता है । 


भारत में ईसाई धर्म का प्रवेश 


भारत मे ईसाई घर्म का भ्रवेश कब हुआ, इसका तिथिवद्ध विवरण प्रस्तुत 
करना सभव मही है । एव प्राचीन परस्परा ऐसी है, जिसके अनुसार यह माता 
जाता है कि जीवन वी आरम्भावस्था में ही ईमा मसीह का सम्पर्क भारत से 
हां गया था । जब उनकी अवस्था केवछ ग्यारह वर्ष की थी, वे पश्चिम के 
व्यापारियों के साथ सिन्ध जाये थे और उनका सम्पर्क भारतीय आर्यों से हुआ 
था । वे जगन्नाथ तथा काझी गये थे और वहाँ उन्होने द्राह्मण विद्वानों से घर्म 
और ज्ञान का उपदेश ग्रहण किया था। ब्यलन्दा महाविहार में उन्होने बौद्ध 
तत््वज्ञान की शिक्षा ग्रहण की थी। यह किंवदन्ती कहाँ तक सत्य है, इस 
सम्बन्ध मे निश्चित रूप से कुछ नही कहा जा सकता है। 


जहाँ तक ईसाई धर्म का भारत मे प्रवेश करने का प्ररन है, ऐसा प्रतीत 
होता है कि भारत पर जब मुगलो का शासन था, १५वीं द्ाती के आरस्म में 
हो ईसाई धर्म के प्रचारक भारत मे प्रविष्ट हो चुवे थे। इस प्रचार-कार्य का 
आरम्भ दक्षिण भारत मे सवसे पहले हुआ। थीरे थीरे ईसाइया ने भारत में 
अपने चर्च, स्कूछ, कालेज, अस्पताल और इसी प्रकार की प््॒में प्रचारक 
सस्याओ का डाल फ़छाया। उन प्रचार-सस्याओ ने भारत की अनेक भाषाओं 
मे “वाइबिल' के अनुवाद और अन्यान्य प्रचार सामग्री का प्रकाशन किया । 
इन मिशनरियों के माध्यम से इस श्रचार सामग्री का निशुल्क वितरण 
किया गया १ 


ईसाई धर्म पड, 


मुगल साम्राज्य ने बाद भारत में जब ब्रिटिश सल्तनत की रथापना हुई, 
तो न केवल ईसाई घर्मं को ब्यापक समर्थन प्राप्त हुआ, अपितु आजीविका वें 
प्रलोभन से अनेक भारतोयो ने भी ईसाई घ॒र्मं को स्वीकार किया । 

आज भारत मे बहुसह्यक इंसाई समाज भारतीय नागरिक बनकर यहाँ 
रह रहा है। घ॒र्मनिरपेक्ष भारत में ईसाई समाज को पूर्ण नागरिकता वें 
अधिकार प्राप्त हैं और वे भी भारतीय सविधान के अन्तर्गत स्वतत्तापूर्वक 
समान का जीवन यापन कर रहे हैं । 


इस्छाम धम 


इस्लाम ससार के प्रमुख घर्मों मे से एक है । वह भारतेतर शाखा का धम 
है | उसका उदय पश्चिम एशिया के अरब प्रदेश से हुआ । अपनी जन्मभुमि की 
अपेक्षा भारत मे उसने अधिक अनुकूल वातावरण प्राप्त किया और लतत्यन्त 
तीव्र ग्रति से अपना विकास किया तथा छोकप्रियता प्राक्त की । भारत में उसके 
अल्तित्व तथा भम्वन्धा की जड़ें इतनी गहरी एव स्थिर हैं कि भारत में वर्द्मान 
अनेकानक धर्मों की तुछना में हिन्दू धर्म के वाद उसी का दूसरा स्थान है। 
भारत में उसका इसी रूप में सम्प्रति आदर-समान है । 


इस धर्म-शाला के जन्मदाता हजरत मुहम्मद साहिब थे ॥ उतबे जीवना- 
दर्शों का इतिहास वस्तुत इस्लाम घ॒र्मे का इतिहास है। इस घर्म के सस्यापक 
हजरत मुहम्मद साहिब का जन्म ५७० ई० को अरब के मक्का नामक नगर में 
हुआ था । उतेका वाल्यकाल वडी विपन्न एवं दु खद परिस्यितिया में वीवा | 
जब के कवछ दो मास के थे, उनके पिता का देहावशान हो चुका था और वे 
छ वर्ष के भी नही हो मक्ते थे कि माता के साये से भी वचित हा यये । गाता- 
पिता का निधन हा जाने पर अनाथ बालक कया छाल्न-पालन उनके पित्तामह 
तथा फूफा ने किया । जब वे १२ वर्ष के थे, बिसी कारणवश उन्हें वसरा 
जाना पड़ा । वहाँ उनकी मेंट एक इंसाई सन्त से हुईं। उनका नाम बाहिरी 
था। इससे पूर्व बालक मुहम्मद परम्परायत् सस्कारा स प्रभावित ईश्वरवादी 
एंव मूर्तिपूजक था । किन्तु इंसाई सन्त के सत्सग से उसका मन मूरतिपूजा के 
प्रति विमुख हो गया | यद्यपि जीवन की विपरीत परिस्थितियों ने उनको ऐसा 
सयोग नही दिया था कि वे कुछ पढते ल्खिते, किन्तु उनमें जन्मजात इंखरीय 
प्रतिभा थी । उनस गअपरिमित स्मरघण-शक्ति थी । अपनी व्यावहारिक बुद्धि 
तथा अन्त प्रतिभा से उनके अन्त करण मे ज्ञान का स्वत प्रकाश हो गया था । 
सर्वथा विकट परिस्थितियों और विपरीत वातावरण में जीवन-यापनर करते 
हुए और अनक प्रकार के अनुभवों को समेटते हुए उन्होन अपना वैश्ञोर्य 
बिताया । 

युवावस्था को प्राप्त कर उन्होंने अदृष्ट की प्रेरणा से ब्यापार का आश्रय 
लिया । वे व्यापारिक काफ्ल्लि के साथ सुदूर बाहरी देशों की यात्रा करते 
जलगे। उनकी व्यापारिक कुशलता एवं दूरदशिता से प्रभावित होकर एक 
समृद्धिश्याली विधवा महिला खदीजा ने उन्ह अपना एजेंट नियुक्त कर दिया । 


इस्लाम धर्म प्षर्‌ 


मुहम्मद साहिब ने वडी योग्यता, निष्ठा एव करमेंठता से व्यापार मे आज्यातीत 
सफलता प्राप्त की, जिससे प्रभावित होकर उस ४० वर्षीया महिला ने मुहम्मद 
साहिव से विवाह कर लिया ! उनको आयु उस समय केवल २८ चर्ष की यी। 
विघाता के इस विधान को उन्हाने शिरोघाये क्िया। उनके दो पुत्र हुए, 
जिनका नाम कामिम और इश्लाहिम था। दानो पुत्रों का अल्पवय में ही 
निधन हो गया था । उनकी चार कन्याएँ भी थी, जिनके नाम थे--जेनेव, 
शकइया, आकोबाम और फातिमा 3 
एक सम्भ्रान्त एव धनी महिझा से सम्बन्ध हा जाने के बाद बे सवका के 
उच्च घतिकों मे गिने जाने छगे । एक राग्पन्न एवं कुशल व्यापारी हान के 
साथ ही व्यवहार तथा आचरण मे वे इतने निष्कपट, पवित्र एवं चरित्रवान्‌ 
सिद्ध हुए कि अख्यात ईमानदार ( अछू-आमीन ) के रुप मे उनके नाम की 
स्याति सुद्र अचलो तक फैल गईं । जब वे कोरे व्यापारी ही नही रह गये थे, 
अपितु एक गुण ज्ञान-सम्पन्न न्यायवादी के रुप म भी प्रसिद्ध हो चुके थे । यहाँ 
तक कि छोग अपन विवादों तथा सन्देहों के समाधान एवं निराकरण के 
लिए भी उनवे पास आने छगे थे । व्यापारिक कुशलता के साथ ही वे अपने 
मिलने-जुलने वाछे विभिन्न प्रद्ृत्ति के छोगो से सदृविचारों की सम्पदा 
भी अजित करते रहे । 
मुहम्मद साहिब की रुयाति एक अभूतपूर्व, अतुछतीय ईमानदार एवं 
सत्यवादी व्यापारी के रूप में पहले ही फेल चुकी थी। ज्योज्या उनकी 
अवस्था बढती गई, त्यो-त्यो उनमे परमार्य वे प्रत्ति अन्त प्रेरणा जागरित होने 
रूपी । उनका सन सास्तारिझ क्रिया-कलापो के भश्रति उदासीन और घ्॒मे, 
अदृष्ट तथा ईश्वरभक्ति की ओर उन्घुल होता गया । बाल्यकाल में ईसाई सन्त 
ने उनके मन में सूर्तियूजा की निरथेकता के प्रति जो अनास्था उत्पन्न कर दी 
थी, उससे उनका मन उस अद्वितोय, अदृष्ट रुत्ता के प्रति अधिक आसक्त 
होने लगा । जिसको असोम छत्र-छाया मे जगत्‌ का सरक्षण एवं परिपाछन 
होता बा रहा था, उसको जानने तया पाने को जिज्ञासा से बहुघा वे नितान्त 
एकान्त में चले जाते और आत्म-चिन्दन भे खो जाते ये 3 
अगेक वर्षों तक मुहम्मद साहिब साधना मे दत्तचित रहे और उस सर्व 
झतक्तिमान को पाने के लिए आत्म-चिन्तन करते रहे । जब उनकी अवस्था ४* 
बर्ध की थी, उन्ह देवदुत जिबाइल से साक्षात्कार हुआ ॥ उन्होंने मुहम्भद 
साहिब को परमेश्वर का दिव्य सन्देश दिया । उन ईश्वरीय दिव्य आदेज्ञो को 
उन्होंने आत्मोद्धार का एकमात्र साधन-अधार मानकर उन्हें जन-जन तक 
फेछाने का कार्ये किया । 


प्पर्‌ भारतीय धमम-शाखाएँ और उनका इतिहास 


तत्कालोन सामाजिक स्थिति 

जिस समय मुहम्मद साहिब का जन्म हुआ, लगभग ६€ठी शती ई० मे 
अरबवासियों की सामाजिक तथा धाभिक्र स्थिति नित्मन्त पिछडी हुईं थी । 
तब तक वहाँ अनेक धर्मों का प्रवेश हो चुका था । समाज में ऊंच-नीच, धनी- 
निर्धन का भेद-भाव अपनी चरम सीमा पर था। धर्म के दास्तविक स्वरूप को 
समक्षने और धर्माचरण करने मे जन-सामान्य सक्षम नही था। सारा समाज 
आचारहीन था । अरबवासियो मे आदिवासी जीवन की परम्परागत विभिन्न 
कुप्रयाएँ तथा अन्धविद्ववाप्त व्याप्त थे ! भूत-प्रेत, नर-बलि, व्यभिचार, तत्र मत्र 
तथा मद्यपान और इसी प्रकार की अनेक कुरीतियों से सारा समाज अभिभूत 
था। बहुपत्नी प्रया प्रचलित थी और पिता की पत्नियो को, पिता की मृत्यु 
के बाद, उत्तराधिकार के रूप मे पुत्रो भे बाँद दिया जाता था और उन्हें 
पत्नियाँ बना दिया जाता था । यह एक नितान्त पिछड़ा हुआ और साय ही 
घोर असामाजिक प्रचलन था। 

समाज में बबेरता व्याप्त थी ! युद्ध और रक्तपात सहज सामाजिक प्रक्रिया 
थी । युद्ध मे मारे गये शन्रुओ की स्त्रियों तथा बच्चो का बड़ी निर्देयता से 
आच्छेद किया जाता था । नवजात शिक्षुओ को तीर का निशाना बनाया 
जाता था और मनुष्यों को आग में डालकर जिन्दा ही जला दिया जाता या । 
झत्रुओ तथा उसके परिवारों को भयकर यातनाएँ दी जाती थी ॥ इतना ही 
नही, मृत मनुप्यो को खा छेना और इसी प्रकार के तृशस कार्यों को करना 
एक सामान्य-सी बात थी । सारे समाज में पतनोन्‍्ग्रुक्षी अमानवीय, दुर्दान्त 
आचरण व्याप्त थे । 

अरबवामियो मे व्याप्त इन कुरीतियो, अन्धविश्वासों और दुर्दान्त एव 
हशस प्रद्धतत्तियों को दूर करने के लिए मुहम्मद साहिब ने उग्र आन्दोलन 
किया। अरववासियो मे दासप्रथा प्रचलित थी | मूल सानवाधिकारों का हनन 
हो रहा था और सामाजिक शोषण की परम्पराएँ उग्रतर थी। धनी निर्धन 
तथा जाति-वर्ग की कुप्रधाएँ व्याप्त थी। इन सब कुरीतियो तथा अत्याचारों 
के विरुद्ध मुहम्मद साहिब ने जन आन्दोलन चलाया। समाज मे प्रचलित 
मूर्तिपुजा का भी उन्होने घोर विरोध किया और उसे अभिशाप मानकर जन- 
सामान्य के भव ले उसके अति, अपने सद्धीवचाए, से, कर फित्तूएण। उत्यक्ष की * 

घ्मं के नाम पर रूढियाँ और पाखण्ड व्यास थे। समाज मे हब्ज, छातु, 
मनातु तथा उज्ज आदि घोर अनैतिक देवी देवताओं बी पूजा प्रचलित थी। 
धर्माचाये पुजारियो ने समाज मे इस प्रकार के विश्वास फैलाये हुए ये कि 
देवी-देवताओं की पूजा से अकाल, ब्याधि तथा अनिष्टो से रक्षा ओर गुद्धो मे 


इप्छाम धर्म परे 


विजय प्राप्त होती है। इसो देवठादाद रु ध्रप्माव था हि वादा ईे श्रनिद्ध 
मन्दिर में लयभग ३६० देदमूतियों को स्थापना शो गई घी और उनगा अर्चन* 
पूजन होता था ) 


इप्छाम धर्म को स्थापना 


समाज मे प्रचद्धित इन अमानदीय बुराइपो वो दुरवरले दे पहेंश्य में 
हजरत मुहम्मद ने ६१६ ई० दे छगप्ग मक्ता (अरब ) में एवं मानव" 
भगकासी सार्वभौम धर्म री पपापना दी, जिसे 'इस्लाम घमे” के नाम से 
रहा बादा है ५ इस्लाम, अर्यात्‌ परित्याग, विसजंन या आश्ाशारिा वा 
धर्म । तत्वालीन समाज में जो परिस्थितियाँ वतेमान थी, उतरों मिटाने मे 
एहिए समस्त सामाजिक परम्पराओं में परिवतेन लाने वे लिए ब्यापर जन" 
प्रहार, रकतपाव को आवश्यकता थी। वि्तु बुद्ध समय बाद ही मामूझी 
रत्तपात के अनस्तर समरत अरब में इस्लाम घर्मे का प्रनार-प्रमार हो गया । 
इस नये धामिक अभियान की घोषणा वरने वे पम्रादू हजरत मुहम्भद ने सर्वे 
प्रथम अपनी पत्नी से कहा--'सुद्ा वे फरिश्ते ने मुझे आदेश दिया है हि 
मूतिपूजा के पास्ष्ड को दूर करने बे लिए मैं समाज में सत्यथमे का उपदेश 
करूँ। अत सर्वेप्रपमः मैं तुम्हें अपनी शिष्या बनाना चाहता हूँ।” मदाचरण- 
शौला पत्नी ने उनको बाद मान छो । तदतस्तर अपने निवटतम परिवारणनों 
को धर्मे में दोक्षित किया। धीरे घोरे उनसे अनेर जनुयादी बन गये । मुहम्मद 
भाहिव दी सत्यनि. देवो वाणी का उन लोगो पर विशेष प्रभाव पड़ा, जो 
धर्म की मद्दानताओ के प्रति विश्वास रखते ये 
मुहम्मद साहिद ने प्ररमेश्वरीय वाषो को सयाज से प्रचलित बरने का 
सकत्प किया। उन्होंने भमाज के कुछ बलवात्‌ जनुमावियों बी अपने साथ 
लिया । वयोकि समाज जिम प्रभावशाली दर ने अधोन था, उमकी प्रतिहिमा 
का अवरोध करने के लिए ब्वान्‌ साथियों की आवश्यवता पी । उन्होंने 
स्वेय को पैगमस्बर घोषित जिया और छोपो से दोगशपालष्ड छोड़ने के लिए 
जा अप हर आ 4४4 नि260384; पुजाणी-्ई उप्र हो उठा | 
ज्न्हृू परड़वा कर हम घोर यावनाएँ ्‌ बह व 204 के 
ऐ ५ दिलाई। बुछ विरोधियों ने 
मुहम्मद साहिब शो मरदाना चाहा, हिन्तु उनके अनुयायियों ने उन्हें दचा 
हि ॥ मक्का कै तत्कानोेन शासक कुरेशियों तथा यहुदियों ने भी मृहम्भद 
हे देव तथा उनके अनुयायियो को अताडित करने, गातनाएं देगी मुदू कर 
। इन परिस्थितियों में मी वे अपने निश्चित माय से दिचल्ति नहीं हुए। 


पष्ड भारतीय धर्मशाखाएँ और उनका इतिहास 


किन्तु मक्का के एकाधिकार-सम्पन्न शासकों तथा धर्म के अधिकारी प्रुजारियो 
के प्रतिरोध के कारण मुहम्मद साहिव का विरोध निरन्तर बढता ही गया । 
जब उन्हें यह विश्वास हों गया कि उनकी धामिक क्रान्ति के बीज सारे अरब 
में अकुरित हो गये है, हिन्तु साथ ही अब अत्याचारियों से श्राण-रक्षा करना 
असभव है, तो वे ६२२ ई० में मक्का छोडकर मदीना चले गये । वही मदीता 
में उन्होने ६९२ ई० को हिजरी सवत्‌ का भ्रचकछतन क्या, जो कि आज भी 
वर्तमान है! 

मंदीना आउर उन्होंने घर्म-प्रचार के अपने पुराने तरीकों मे भी परिवर्तेत 
किया और उसका नया भार्य खोज निकाछा । उन्होंने विचार किया कि क्रूर, 
जगली, असभ्य परम्पराओं के अनुयायी और अन्धविश्वासो में डूबे हुए अरबों 
में ध॒र्म-विजय के लिए उनकी रुचि एवं भावना दे अनुसार ही धर्म का 
अभियान चलाना चाहिए । वे जानते थे कि क्रूर हृदय अरबो मे ईश्वर का दिव्य 
सन्देश टिक नही सकता है । अत मदीना के जन-मानस मे उन्होंने घोषणा की 
कि---खुदाई फरमान हुआ है कि छोगो को बलूपूर्वक इस्लाम धर्म में दीक्षित 
किया जाये। अत धर्मे-प्रचार के लिए वल प्रयोग आवश्यक है। वल-प्रयोग से 
जिनके प्राण जायेगे, खुदा उन्हे जन्नत ( स्वर्ग ) देगा ।/ इस घोषणा वे अनुसार 
उनके अनुयाथियों ने एक हाथ में कुरान ओर दूसरे हाथ में तलवार का 
सहारा लेकर धर्म प्रधार किया | उनके सार्ग मे जो भी विरोधी उपस्थित 
हुआ, उसको ही उन्होंने तलवार से दूर किया । इस घोषणा का क्रूर-स्वभाव 
एवं लड़ावू अरबो पर अच्छा प्रभाव पडा । वे घीरे-धीरे इस्लाम को मानने 
लगे । मुहम्मद साहिव ने अपने अनुयाथियों को शस्त्रास्त्र दिये और धर्म के 
मार्ग मे बाधक मयरर के कुरेझी ब्यापारियो को लूटबाना आरम्भ किया । 

इस प्रकार भदीना में धर्म-विजय प्राप्त कर और अपनी छोकप्रियता एव 
देवी प्रभाव कय प्रचार प्रसार करते हुए थे पुन मक्का लौट आये | मक्का 
आकर पहुछा कार्य उन्होने यह किया कि वहां के प्रसिद्ध कावा मन्दिर में जो 
मूर्तियाँ स्थापित थी, उतको उखाड फ्रेका और इस प्रकार समस्त अरब- 
वासियों में मू्तिपूजा के अन्धविश्वास को सदा के लिए समास कर दिया। 
भक्‍का के तत्काल्ीद शासक आबुसोफियान, जो कि धर्म-मार्गं में वाधक था, 
युद्ध में पराजित कर दिया और धर्म मार्य को प्रशस्त क्या। इस प्रकार 
पुजारियो और प्रभावशाली व्यापारियो का विरोध भी समाप्त हो गया । 

इस तरह अनेक प्रकार के प्राणघातक सकटो को कई बर्षों तक झेलते 
हुए हजरत मुहम्मद ने अपने धर्म-स्थापना के सकल्प को पूरा किया) अपने 
मगलछूकारी सदुपदेशो द्वारा उन्होने बहुसख्यक अरब-समाज में धार्मिक सदुभाव 


इस्लाम घर्म प्प्प्‌ 


स्थापित करके उसके माध्यम से विभिन्न वर्गों में विखरे हुए तथा कुरीतियों से 
ग्रस्त अरबवामियो को राष्ट्रीय एकता में निदरद्ध क्या । 
अयना सारा जीवन उन्होने इस्लाम धर्म के प्रचार-प्रसार और दल्ति 
अरबयासियों वे उद्धार-कार्य मे व्यत्तीत किया । ४० बपपं की अवस्था से छेकर 
६२ वर्ष की अवस्था तक तेदम वर्षों म॒ उन्होने अर्वासियों के कल्याण के 
लिए घोर सधघर्ष किया। ६३वें वर्ष को अल्पायु में ही उस महान्‌ पुरुष ने 
मदीना में अपना शरीर त्याग किया 
इस्लाम के उदार पिद्धान्तो तथा सामाजिक सुधारों की वर्तमान स्थिति 
हजरत मुहम्मद कौ जीवनी मे इस्लाम घम के उदार प्रिद्धान्तो तथा 
व्यापक सामाजिक सुधारो के सम्बन्ध में जो क्रुछ जातकारी मिलती है, उसको 
दृष्टि में रखकर यदि आज की परिस्थितियों से उनकी तुलना की जाये तो 
यही प्रतीत होता है कि वे अधिक व्यापक तथा लोकप्रिय होने की अपेक्षा 
रामय की रीमाओ मे बेंध कर जातिविश्लेष के नाम पर रुढ हो गये । 
इस्लाम धर्म मे सामाजिक ममता और भाईचारे की स्थापना पर बल 
दिया गया है ) जितने भी पैग्रम्वर हुए, उन सब ने जाति प्रया तथा दास प्रथा 
की तीव्र भर्सेना की है। उन्होंने अपने सदुपदेशों में कहा है कि किसी भी 
मुसलमान के छिए दामो को मुक्त करना उनके सर्वश्रेष्ठ कार्यों से से है । 
किन्तु ऐसा भ्रत्तीत होता है कि वैगम्बर के इस उपदेश-निर्देश को उनके 
अनुयायी मुसलमानों ने उतने प्रभावशाली ढंग से नहीं अपनाया। वे दाश- 
प्रथा का उन्मूलन नही कर सके ओर इसी प्रकार भाई चारे का जो महान्‌ 
सन्देश या, उसे व्यापक रूप देने की अपेक्षा केवल मुसछमानों की एकता तक 
ही मीमित रखा । 
इन वाह्तविकताओं के बावजूद इसमे किसी भी प्रकार का सन्देह नही 
है कि ईश्वरीय अवतार पैगम्वर ने दक्कित एव जयोपित मानव-जाति के उद्धार 
के लिए आजीवन अनवरत प्रयत्न किया । उन्होंने समाज में व्याप्त गरीबी 
तथा उत्पीडन को दूर करने के लिए लोगो को निरन्तर प्रेरित किया | यहाँ 
तब घनवानों की सम्पत्ति को गरीबों में वितरित कर देने का भी आदेश 
ऐया। 'कुरान 'की आयतों में धार्मक स्वतवता की घोषणा को गईं हूँ 
और साथ ही अमुस्लिम धर्मानुयायियों के प्रति सहृदयता के व्यवहार पर बल 
दिया बया है । 
दैगम्बर मे विवाह तथा उत्तराधिकार के लिए स्त्रियो के विशेषाधिकारों 
की व्याख्या की है और उन्हें न्‍्यायारुय के समक्ष साक्षी रूप मे उपत्यित 
होने का अधिकार दिया है। तत्कालीव समाज के लिए यह एक अभूतपूर्व 
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बात थी, क्याकि इस प्रकार के स्त्रियो के विश्येपाधिकारों वी यह व्यवस्था 
केवल पैगम्वर ने ही की थी। किन्तु मुस्लिम धर्मे सहिता में जिन विधि- 
नियमो को, पैगम्बर के बाद, समय-समय पर निर्धारित किया गया, उनमे 
इन विशेषाधिकारा को उपेक्षित कर दिया गया । 


पैगस्वर द्वारा निरदिष्ट सामाजिक सुधार और धामिव स्वतश्रतान्सम्वघी 
नियमो के पालन मे तत्कालीन मुसछमान शासकों द्वारा जो अनियमितताएँ 
बरती गईं, उनके छिए पैगम्बर को उत्तरदायी नहीं कहा जा सकता। 
यही कारण है कि अपनी आरम्भावस्था में इस्लाम धर्म जिस त्वरित गति से 
भप्रचारित एवं प्रसारित हुआ, उसके स्वार्थपरकः पुराणपस्थी शासकों की अनु- 
दारता और उदात्त पिद्धान्तो वी अवहेलना करने के कारण, अपने उदय-काछ 
के ल्‍ूगंभग सौ-सवा सौ वर्षों वाद ही ( ७१५ ई० ) उसका विस्तार अवरुद्ध 
हो गरया। इस अवधि से जब्र कि अरब राफ्ट्रो मे उसकी गति मन्द पड़ 
गई थी, यह्‌ एक बिचित्न सयोग की बात है कि इसी अवधि मे उसका प्रवेश 
भारत में हुआ । 


धर्मावतार इमाम 


इस्छाम धर्म मे इमाम का बडा महत्त्वपूर्ण स्थान है । सुनी और पिया, 
दोनों सम्प्रदायी के मुसछमानों का इमाम पर परम्परा स आस्था एवं विश्वास 
है। इस प्रकार ५ इमाम अब तक वारह हो चुके हैं, जिनके नाम हैं-- 
१ हजरत अली, २ हमन, ३ हुसैन, ४ अछी जैनुलू आब्दीन, ५, भुहम्मद 
बावर, ६ जाफर सादिक, ७ मूसा काजिम, ८ अलीरजा, ९ मुहम्मद तको, 
१० अली मकी ११ हसव असकरी और १२ मुहम्मद अछ सुतवनर । इन 
इमरामो को परम्परा से अनेक अधिकार प्राप्त हैं। वे पैगम्वर के राज्य वे 
अधिद्वत उत्तराधिकारी हैं, वे पापरहित पवित्र जीवन व्यतीत करते हैं और 
उन्हे समस्त सुस्ल्मि धर्मानुयायियों को निर्देश देने का पूरा अधिकार है। 
इस रूप स॒ वे धर्मग्रुरु के श्रेष्ठ पद के अधिकारी भी हैं। 

इमाम को इस्लाम घ्मे मे ईश्वरीय अवतार के रूप में माता जाता है । 
उसको इतना अधिकार है कि यद्यपि वह “कुरान” के आदेश निर्देशा को 
अमान्य या उपेक्षित नहीं कर सकता, तथापि उनम आशिक परिवर्तेन कर 
सकता है । वह एक स्यायरकर्ता भी है ओर देश-काल की परिस्थितिया को 
दृष्टि मे रखकर परम्परागत कानूनों ( विधि निर्देशों ) को परिवर्तित कर 
सकता है । इमाम एक अवतार एवं पैगम्बर है और उसकी आज्ञाओ का 
पाछन करना प्रत्येक इस्लाम धर्मानुयायी का परम क्त॑व्य है । 





इस्लाम घ्मं प्प७ 


मुसलमान जन-सामात्य का पथश्रदर्शधन करना, मस्जिद की साम्रहिक 
नवाज में अग्रणी होना, खुत्वा पढ़ना, धामिक नियमों एवं सिद्धान्तों की 
समस्याओ का समाधान करना दमाम के कार्ये हैं। सिया सम्प्रदाय मे हजरत 
मुहम्मद के बाद हजरत अली और उनऊे दो पुत्र हुए, जो कि परम वन्दनीय 
थे। उन्होंने अपने-अपने स्वत्वों को प्राप्त करने के लिए सघर्ष किये और 
बलिदान हो गये । उनकी पुनोत स्मृति में स्षिया सम्प्रदाय के लोग प्रतिवर्ष 
मुहरंम के महीने उनके घोडे “दुलदुल” के प्रतौक में एक घोडा सजाते और 
उसको पूजा प्रतिष्ठा करते हैं, ताजिये बवाकर मामूहिक जुलूस निकालते हैं 
और अपने वलिदानी प्रवित इमामों की स्मृति में थोक मनाते हैं॥ जन्तत 
तानिये को कर्थला में गाड दिया जाता है । 


इस्लाम धर्म को शाखाएँ 


मकर 
विश्व के अन्यान्य धर्मों की आकर र्क छल नम 
अनेक घाखा-प्रशाखाओं में ५ | इस्लाम 


धर्म आगे चलकर 







५ हर 
यह बताता है कि सुद्दर अस्ब टी रुृक़द भारत तक ॥ विकास किन 
कारणों एवं परिस्थितियों में ग्रीर समय-भमय पर छत्तऑक्रोन-कोन नई 
विचारधाराएँ समाविष्ट होती गई ५ शी 

५.86 7 के 


हजरत मुहम्मद वे जीवन-वा* ९०५20: # नुयायियों में दो 
बर्गे बा गये थे, जिसमे से एक वर्ग उनेैद्िलाओं अत अनुपाल और दूसरा 
बर्ग उतका विरोधी था । उतका यह पारस्परिक विरोध निरन्तर उग्र होता 
गया और मुहम्मद साहिब के दारीरान्‍्त के बाद अनेक प्रकार के विरोध 
एव विचारधाराएँ प्रकाश मे आते ऊूगी थी । इन्ही मतभेदों तथा विरोधी 
विचारधाराओं ने आगे चलकर स्वततत्र धर्मेशाखाओं के रूप में स्वयं को 
प्रतिष्ठित किया । एक ही इस्लाम धर्म की अनेक शाखाओं के दंदय के कारण 
रूगभग॒देसे ही थे, जँसे कि तथागत बुद्ध के दाद बौद्ध धर्म की अनेक 
शाखाएँ विकसित हुईं । 

इस्लाम धर्म सर्वप्रथम दो वर्गों या सम्प्रदायों मे विभाजित हुआ, सिया 
और सुन्नो । इन दोने। मम्प्रदाणो के उदय के कुछ कारण हैं| हजरत 
मुहम्मद के शरीरान्‍्त के बाद उनके उत्तराधिदारी के लिए उनके अनुयायियों 
में कुछ समय तक संघर्ष होता रहा । मुहम्मद साहिब के दो पुत्र थे, जिनवे 
नाम थे--कासिम ओर इब्राहिम॥ उनकी चार कन्याएँ थी, जिनके नाम 
ये--जेनेव, रुकइया, आकोवाम और फातिमा । दोनो पुत्र दाल्यकाल में हो 
दिवगत हो गये थे । इसलिए मुहम्मद साहिब का उत्त राधिकारी उनका भतोजा 
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नियुक्त हुआ, जिसका गाम अझो था। उसका भी अल्पवय में निधत हो 
गया । उसके वाद उगने दो ख्थरुरों अबुवकर और उमर ने उत्तराधिकारो 
यो अपने हरतगत वार लिया था। शुछ समय बाद इन दोनों इसामों से भी 
सतभेद हो गया । उतनहें युत्रों ग्रे भी उत्तरधिशारों के किए ब्रष्ष द्वोता 
रहा। अन्त में इमाम अबुयतर के पुत्र उमर ने खल्लीफा उसमान को 
परानिद बर दिया । इन दोनों भाइयो द्वारा दो अलग-अलग धर्म शालाओ 
का प्रवर्तत हुआ, जिन्हे सिया और सुन्नी कहा जाता है । 
इस धामिक मतभेद का एक कारण और भी था! जिस समय हजरत 
मुहम्मद के उत्तराधिवर वे छिए सपर्ष हो रहा था, उस समय उक्के 
पदापाती छोगो ने उनके दौहित्र (पुत्री का पुत्र ) इसाम हुसैत को उत्तरा- 
प्िकारी घोषित कर दिया। किन्तु इस घोषणा का बढ़ा विरोध किया गया । 
इस विरोधी वर्ग में एक पशुयत्र रचा। कुफ़ा के खलीफा ने किसी कारणवश 
इसाम हुसेत को अपनी राजधानी आग्रवित किया और कपट से बगदाद के 
समीप क्बेल्य मासक स्थान पर उसकी हत्या करवा दी । इस प्रकार इमाम 
हुस्न के पद्ापाती लोग सिया और खलीफा के पक्षपाती लोग मुन्नी कहे जाने 
छंग्रे । सिया सम्प्रदाय वे छोय तभी से इमाम हुसैन की पवित्र स्मृति में 
मुहरंम ( झोकोत्सव ) मगाते हैं। गियाओ वा मूल स्थान ईरान है। उनकी 
सझया ईरान के बाद ईराक में और डसते बाद भारत मे है । 
मिदा और सुन्नी--दोतां सम्प्रझयों में भी आचार विचारों के मतभेदों 
के कारण अनेक उपशासाएँ हुईं । उनमे से अधिकतर तो अपने जन्म वे” 
साथ ही, जन-प्रोत्माहत एवं समर्थन ने मिलने के कारण समाप्त हो गई । 
जो णीवित रही उनके सम्बन्ध मे भी विस्तृत जानकारी उपलब्ध नहीं है। 
उनमे कुछ के नाम है--बहावी, इनफी, सूफी, दाउदी, बहोरा, इमली, 
मेघाविया, मोरेसलाम, अवासी, इस्माइली ( आगाखानी ), पीराना, महोदीश, 
बावी, कादियानी, गरजाईं, जाविरी, मोतजली और बदकरी आदि । इनमे 
से बुठ प्रमुख धर्मेनचाखाओ का सक्षिस परिचय प्रस्तुत है-- 
बहाबी--बहाबी लोग सूर्तिपूजा के कट्टर विरोधी हैं। वे कब्र के ऊपर 
स्मारक या इमारत निर्मित करने के भी विरोधी हैं। इसी विचारधारा के 
बश्ीभृत होकर वहावी शासक इवन सईद ने अरब वे समस्त कब्रगाहो को 
तुडवा डाला था और भविध्य में ऐसा करने पर भस्त प्रतिवन्ध छगा दिया था। 
आग्राखानी ( इस्माइली )--ये छोय आया खाँ को इंश्वर का अवतार 
मानते हैं और उन्ही के प्रति अपनी एकान्त तथा परम श्रद्धा प्रकट परते 
है। उन्ह मेनन भी कहा जाता है। वे अपने प्रमाव-सद्भाव के कारण विभिन्न 
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देधो मे फैले हुए हैं, किन्तु सर्वत्र ही जल्पमस्यत्र हैं। किन्तु प्रतिष्ठित एवं 
अधिकार-सम्पन्न व्यापारी हैं॥ उनसे एक प्रथा यह प्रचलित है कि वे यृत 
व्यक्ति की कब्र मे जिदीरलू बे नाम एक रोक्‍कका छिसेकर उसे भी ददा 
देते हैं । उसमे यह छिसा होता है कि स्वयं में उसे कौन-सा स्थान मिछेया । 

कादियानी--यह धर्म शाखा हिन्दु-धर्म की मान्यताआ के काफो निकट 
है। ये लोग अवतारबादी हैं और हजरत मुहम्मद को भी एक अवतार 
मानते हैं ।॥ हजरत ग्रुद्याम वे उपदेशो को भी वे वरणीय मानते हैं॥ इस 
घम-शाला के सस्थापक हजरत गुलाम अहमद बादियान ये । जिला ग्रुरुदामपुर 
( पञाव ) भें उनका जन्म हुआ था । अत पंजाब में कादियानी अधिकतर 
पाये जाते हैं। वे उदारतावादी हैं और हजरत मुहम्मद तथा हजरत गुलाम 
की भांति राम-कृप्ण-बुद्धछानक आदि के प्रति प्रैगप्वर की तरह श्वद्धा- 
भाव रखते हैं ॥ इस मत बे अनुयायी स्वय को कर्मों के प्रति उत्त रदायों नहीं 
मानते हैं । 

गरजाई--इस मत के अनुयायी कर्म पर विश्वास करते हैँ और मच्च- 
रित्रत्ता का आचरण करते हुए प्ररमात्मा के प्रति निष्ठा रखते हैं ) 

जाविरी--इस धर्मशाला के अनुयायियों के आचार-विचार-विश्वास 
कादिरियों झे सर्वधां विपरीत हैं । उनका विश्वास है कि भनुष्य अपने घुभा- 
झुभ कर्मों बे लिए उत्तरदायी है और इसलिए उनको कर्मो का उपभोग 
करना होता है । 

भोतजली--ये लोग घममंशास्त्रीय नीति-नियमा के मानने वाछे हैं और 
धर्मंशास्त्रीय न्याय नियमो के समक्ष भाग्यवाद को कोई महत्त्व नहीं देते हैं । 

अनामरी-ये छोग इस्लाम के पण्डित-पुरोहिंतवाद वे समर्थंक्र हैं और 
अष्यात्मवादी तथा पुराणपन्‍्यी विचारों के अनुयागी हैं । 
कुरान 

इस्लाम धर्म का आधारभूत एकमात्र प्रन्य 'कुरान' है। यह अरबी भाषा 
का झन्द है, जिसका जर्थ होता है 'एवचन या भाषण!। किन्तु सम्प्रति 
कराद! को अल्लाह का वल्ठाम / वचन ) माना जाता है और उसके इस्छ 
तथा अर्थ, दोनो को परमात्मा को वाणी के रूप में घझिरोयार्य माना जाता 
है। जैसे 'धुति' और 'स्म्रूति” दाब्दो से परम्परागत श्रवण तथा स्मरण हारा 
सुरक्षित ज्ञान का भाव प्रकट होता है, उसी प्रकार पैग्रम्बर की मृत्यु के वाद 
उनकी शिक्षा एवं उनके उपदेश भी उनके अनुयायियों द्वारा मौखिक रूप से 
कणष्ठस्थ ( हिफज ) रूप मे जोवित रहे । दाद में इस कण्ठस्थन्पाठ को और 
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लिपिवद्ध रूपो को समन्वित करके एक प्रामाणिक पाठ तैयार किया गया। 
वही सर्वशुद्ध पाठ सम्प्रति 'कुरान' के नाम से कहा जाता है। इसलिए यही 
कारण है वि 'कुरान! का दूसरा पाठन्तर श्राप्त ही नही होता है । 

इरा धर्म ग्रन्थ मे ११४ अध्याय ( यूर ) है । उसकी ९० सूरतें सपघर्ष-काछ 
से सम्बन्धित हैं, जिनमे अत्लाह की अद्वैतता और उनके द्वारा मानवोत्थान, 
सन्मागेनिर्देशन तथा सदगुणो का वर्णन क्या गया है। शेप २४ सुरतें विजब- 
काल से सम्बन्धित हैं, जिनमें घामिक विश्वासों, व्यावहारिक ज्ञान, सदा- 
चरण, नैतिकता, पवित्रता तथा आचारो का वर्ण है। 'कुरान' में पुरातन 
महापुरुषों आदम, सूर, इब्राहीम, मूसा, दाउद, सुढेसान तथा ईसा आदि के 
उपदेश भी सशहीत हैं, जिनका ल्थ्य यह है कि सज्जनों को अल्लाह ने 
धुरस्कृत और दु्नो को दण्डित किया | 

कुरान” की यह विशेषता है कि वह नमाजों वे समय पढा जाने वाला 
धर्म-ग्रन्थ ही नहीं है, अपितु प्रत्येक विद्योपार्जन करने वाले शिशु छात्र की 
आरणम्भिव शिक्षा का भी अभिनर अप है । उसने धरवी भाषा को एकरूपता 
में बाँधे रखा भौर आज जो भाषा “कुरान” की है, उसी को प्रामाणिक अरबी 
माना जाता है। 'दुरात! इतना छोकप्रिय भ्रन्य है कि उसके अब तक छग 
भग चालीस से अधिक भाषाओं में अनुवाद हो चुके हैं । इस ग्रन्थ पर इस्लाम 
धर्मानुयायिया की अपार श्रद्धा है ? 


ह॒ृदोस 

“कुरान” के ही समात इस्लाम घर्में का दूसरा प्रामाणिक धर्मं ग्रत्य 'हदीस' 
है। यह ग्रन्थ कुरान की ही भांति पवित्र दिव्य वाणियों का सग्रह है। मुहम्मद 
साहिब ने समथ समय पर जो नसीहतें, कहावतें और रिवायतें अभिव्यक्त की, 
उनका सग्रह हदीस! कहलाता है। वे पतरित्र भ्रादेशों की भाँति मान्य होते हुए 
भी ईश्वरीय ( इल्यही ) नही मानी जाती हैं । यही इन दीनो धर्म ग्रन्थों मे 
विशेष अन्तर है । 
सिद्धान्त-निरूपण 

हजरत मुहम्मद ने ६१२-६२२ ई० के बीच मक्का में इस्लाम धर्म की 
स्थापना की थी। उनके महान्‌ उपदेशो से समस्त अरब उतका अनुयायी हो 
गया था। हजरत मुहम्मद ने त्याग, आत्म समर्पण और आज्ञाकारिता के जो 
उपदेश दिये पश्चिमी देशों के इतिहास में उनका महत्त्वपूर्ण स्थान है । 

इस्लाम सम्प्रदाय के कुछ धर्म ग्रन्थ हैं, जिनमे पीरो, पैगम्बरों, सनन्‍्तों 
और फक्तीरों की प्रेरणाप्रद दिव्य वाणियाँ एवं क्याएँ सकल्त हैं। कुरान 


इस्लाम घ॒र्म 4 


उनका भ्रमुख धर्म ्रन्य है, जिसको 'किताब', “मजीदा' या 'कलामुल्ला' भी 
बहूए जाता है। मुहम्मद साहिब द्वारा जनता वे उद्बोधन एवं सन्मागें निर्देशन 
के लिए समय समय पर जो सदुपदेश ( इलहास ) दिये गये, वास्‍्तव में उन्हीं 
का प्ग्रह कुरान है। उनके ये सदुपदेश अपने सूल रूप मे मौखिक थे । उनके 
अनुयाधियों न उन उपदेशो को प्रस्तर-शिलाओ, ताझपभो, चर्मप्नों और 
का्टपट्टिकाओ में अकित-उत्कीणित कर उन्हे सुरक्षित रखा । उनके अतिरिक्त 
अधिसश्यक उपदेश मौखिक रूप मे भी सुरक्षित रहे । मुहम्मद साहिब के 
परवर्ती उनके उत्तराधिकारी खलीफा अबुब॒कर ने उन लिपिबद्ध तथा कण्ठस्थ 
उपदेक्षों वा सग्रह किया और सर्वेप्रथम उन्हे ११४ सूरो ( अध्यायो ) में 
विभक्त एव क़मबद्ध किया। “कुरान! के सग्रह-सरक्षण या यह भ्रयम वार्य 
था। किन्तु इस राग्रह के अतिरिक्त भी विभिन्न अनभलो में मुहम्मद साहिब ने 
उपदेध्ो के सन्देश पहुँच चुके थे और वे उपदेश जन-मानस में विभिश्ता से 
प्रचलित हो चुके थे । इस कारण काल्यत्तर में मक्का, सदीमा और इराक 
आदि विभिन्न अरव अचलो से “कुरान! के अलग-अलग सप्रह प्रकाश में आये । 

इन सग्रहों के आधार, क्रम और विपय-सामप्री में अन्तर था। इसलिए 
उनमें पारस्परिक भिन्नता होनी स्वाभाविक थी। इस विषमता को दृष्टि में 
रखकर तीसरे खलीफा उसमान ने खलीफा अबुबकर द्वारा समृहीत सस्करण 
को प्रामाणिक मानकर दोप सभी सस्करणो को अमान्य घोषित षर दिया और 
जो भी मिले, उन्हे जलवा दिया। फिर भी वे पूरी तरह नष्द न हो सके । 
उसी का परिणाम है कि सम्प्रति 'कुरान' के छगभग सात सध्करण घाप्त होते 
हैं, जिनमें यद्यपि आशिक पाठ-भेद और आयतो की सब्या मे अन्तर है, तथापि 
बहुत-ुछ समानता भी है । 
परमेश्वर 

'कुरान' में इंश्वरीय प्रेरणा के क्षणा में पैगम्बर द्वारा कहे गये उपदेशों 
( इलहांस ) का वर्णन है। उसमे परमेश्वर को अल्ला, हक्ताला, मौछा, खुदा 
और करोम आदि विभिन्न नामो से कहा गया है। सम्प्रदाय की दीक्षा ग्रहण 
करते रागय सबको यह कछमा [ भ्रतिज्ञा ) पढाया जाता है--[ मैं ) स्वीकार 
करता हूँ कि ईश्वर से भित्र कोई देव नहीं है और मुहम्यद उसका पैगम्बर 
( सन्देशवाहक ) है-( अशहदों अन्लाइलाहा इल्लल्छा मोहम्मदुन रसू- 
झल्ज़ा )। ईश्वर परम दयालू है ( विस्ममिल्ला रहमाने रहोम )। उसको 
निमित्त मानकर मनुष्य को प्रत्येक कार्य करना चाहिए ॥ 

इस्डाम ईश्वर की एकता पर विश्वास करता है---छाइलाइ इसिल्लाह 
५ ही हा के भविरिक्त अन्य कोई देवता नहीं है । ) इस दृष्टिसे 


पच्र भारतीय घमं-शाखाएँ और उनका इतिहास 


इस्काम ऐक्श्वरवादी धर्म हे । वहाँ अल्लाह वे अतिरिक्त कोई दूसरा सर्वे 
शक्तिमान पिता नहीं है। वह सत्‌ एवं सर्वज्ञ है और यह समस्त चराचर 
उसी का नियास है। उसकी आज्ञा से ही जगत का सचालन होता है और 
उसी की कृपा पर वह अस्तित्ववान्‌ है। उसे न तो किसी ने पैदा किया और 
न उससे कोई पैदा हुआ है) वह सर्वेव्यापी, महान्‌ और उत्तम है [ ११२ 
९।३ ), किन्तु वाह्तिक ( काफिर ) उसे प्राप्त नही कर सकता है। उसने छ 
दिनो में पृथ्वी और आक्राश को बनाया तथा स्वय सुदूर सातवें आसमातर पर, 
शिहासन ( अर्श ) पर विराजमान हुआ ( ५७१३-१४ आदि ) । 
चिन्तन की अनेक विचारधाराओं फा उदय 

मुस्लिम धर्म दर्शन का उदय यद्यपि अरब में हुआ, किन्तु ७वी शती ई० 
के मध्य प्रीक प्रभावों के कारण वह चिन्तन की अनेक विचारधाराओ में 
विवस्तित हुआ । आरम्भ मे उसकी तीन विचारधाराएँ प्रकाश मे आईं-- 
बुद्धिवाद ( मुतज्लवाद ), पाण्डित्याद ( अशअरवाद या आशारियावाद ) 
और रहस्पबाद ( भूफीबाद )। प्रथम विचारधारा बुद्धिवाद का जन्म लगभग 
प्रथम शती हिजरी में हुआ | इस घारा के दो मुख्य सिद्धान्त हैं--इंश्वरीय 
एकत्व और इईंश्वरीय न्याय । ईश्वरीय एक्तध्व के अनुसार इंश्वर एक या अद्वितीय 
है । वह सर्वेज्ञ और ज्षक्तिमान है। उसकी ये विद्येपताएँ उसके मूल स्वत्व में 
निहित हैं । ईश्वरीय न्याय के अनुसार ईश्वर सर्वंदा जीयो के प्रत्ति न्‍्यायी 
और परम क्षप्रालु रहा है। मनुष्य अपने सत्कर्मों बे लिए पुरस्कार और 
दुष्कर्मों के लिए दण्ड पाता है। इस्लाम धर्म वी इस प्रगतिश्ीछ चिन्तन धारा 
में 'कुरान” की पुराणपन्यी देवी उत्पत्ति सम्बन्धी मान्यताओं का भी खण्डन 
किया गया है। इस विचारधारा के जन्मदाता सन्त वासिल वित अता 
( निधन ७४८ इईं० ) और प्रवर्तक सन्त अबुल हुजैल (निधन ८४० ई० ) थे । 

दूसरी विचारधारा “अशअरवाद' उक्त प्रथम विचारधारा के विपरीत है। 
इस विचारधारा के प्रवर्तक अब्दुल हसन अलू अशअरी ( जन्म २६० या २७० 
हिजरी ) थे। आरम्भ मे वे मुतल्जी मत के अनुयायी थे, किन्तु बाद में उसके 
कटु आछोचक हो गये । यहाँ तक कि उन्होने अपने गुरु जद्बाह को भी 
शास्त्रार्थ मे पराजित कर दिया था । उनका अभिमत था कि धर्म वी इमारतें 
विशुद्ध बुद्धिवीदी आधार पर खडी नहीं की जा सकती है। वे ईश्वर को 
निर्गुण, निराकार, निष्क्रिय नहीं मानते थे, अपितु उनकी मान्यता थी कि 
इईंइबर इच्छा ज्ञान-क्रिया आदि विविध ग्रुणों से सम्पन्न है; विन्‍्तु वे गुण 
सामान्य मनुष्य में पाये जाने वाछे ग्रुणो से सर्वथा भिन्न हैं । ईश्वर ही एकमात्र 
खध्टा ( सिरजनहार ) है। उतका यह भी कहना था कि इंश्वर कर्माधीन नही 
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है, अपितु अपनी इच्छा से किसी भी जीव का उसके कर्मानुसार हित-अहित 
कर सकता है। उतकी दृष्टि से 'कुरान! इंशवर की द्याइवत वाणी है । इस 
दृष्टि से यह घर्मशाखा मौछिक तात्त्विक भूमि पर आधारित प्रतीत होती है। 

तीमरी रहस्यवाद या सूफीवाद विचारधारा के जन्मदाता मिश्र के 
निवासी सन्त धुन-लुन्‌ ( निधन २४५-४६ ईं० ) थे। इस सूफीवादी परम्परा 
के प्रवर्तक बगदाद के जुनैंद, उतके शिष्य कुशरी और शेख मुहिउद्दीत इब्न- 
अछ भरही आदि हुए । देख साहब मुसलिम तत्त्वज्ञान वे महान्‌ ज्ञाता थे । 
उन्होंने अपना एक वजुद्दीयह ( जीव की इकाई ) धर्म-पन्‍्थ का भी प्रवर्तन 
किया था। उनके बाद इमाम गजालो ने सूफीवाद को पुरातन पन्यी सुम्नी 
घम विज्ञान वे साथ समन्वित किया । 

यूफीमत का मुख्य लक्ष्य अन्त करण की पवित्रता, नैतिकता का उत्थान 
और आस्तरिक तथा वाह्य जीवन में सदाचार-सह्विचारो की स्थापना करना 
था । तभी शाश्वत परमानन्द तथा परम कृष्ठा की प्राप्ति हो सकती है । भूफी 
मत के अनुमार पवित्र ग्रन्थों में निवद्ध ईश्वर द्वारा कह्टे गये नियमों का पालन 
आबाल-वृद्ध सवको करना चाहिए ॥ चरित्र निर्माण के लिए ईश्वरीय क्तेंष्यो, 
अधिनियमो अनुवन्धों तथा अनिवायंताओं का पाज््म करना आवश्यक है । 
इस रूप में सूफीवाद एक अनुशासनात्मक सिद्धान्त है । 

इस मत के अनुसार सूफी वही है, जिसे अपने तथा ईश्वर के बीच के 
सम्बन्धों की जातकारी है । सूफी एक भ्रृजित प्राणी है, जिसे ईश्वर स्वय उप्तकी 
कार्यक्षमता के अनुमार उसमे ज्ञान तथा ज्वाक्ति को प्रकट करता है । ईइवर 
की भत्ता से ही उसकी पत्ता है। वह अपना कोई स्वतनर अस्तित्व नहीं रखता 
है। 'कुरान' ( ५७४२ ) मे उत्ती परम भत्ता के सम्बन्ध मे कहा भ्रया है-- 
“वही प्रथम है और अन्तिम भी । वही बाह्य और आभ्यन्तर भी है। बह सब 
कुछ जानता हैं । इस आयत की व्याब्या करते हुए पैगम्बर ने कहा है-- तुम 
बाह्य हो और तुमते ऊपर कुछ भी नही है। तुम आभ्यन्तर हो और तुमसे 
नीचे कुछ भी नही है । तुम प्रथम हो और तुमसे पूर्व कुछ भी नही है । तुम 
अन्तिम हो ओर तुम्हारे बाद कुछ भी नही है ।' 

सूफीमत, क्योकि मुस्लिम दर्भन एवं तत्त्वज्ञान का मुख्य आधार माना 
जाता है, इमलिए उसका विस्तार से विवेचन करना आवश्यक है। 


सुफीमत 
सूफीमत इस्लाम का धार्विक दर्शन हे । हजरत मुहम्मद से लेकर परवर्ती 
सनन्‍्तो, फकीरों और चिन्तको ने इस्छाम घ्॒मं के सम्बन्ध मे समय-समय पर 
जिन रहस्यात्मक विचारों का प्रतिपादन किया, परमात्मा या अल्लाह के विषय 
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में अपने-नपने जो विचार प्रकट किये, उन्हीं का निरूपण सृफीमत में किया 
गया है। हस्दाम धर्म वे तत्व-चिल्तन वे जिन गृढ-यमीर विचारों का प्रति- 
परादन किया गया, जिस रहस्यमय सत्ता की खोज की गई, सूफ्रीमद में उन्हीं 
की ब्याख्या वच्चित है । इस्लाम के सूद श्ामिक विचारों को जानते के तिए 
सुफोमत के सिद्धाल्तों से परिचित होना आवश्यक है । 


यद्यपि जरबी, फारसी और तुर्की भाषाओं मे 'सूफी' घब्द का प्रयोग हुआ 
और वहाँ से वह यूरोपीय साहित्य से 'मिस्टिकट नाम से कहा गया है, 
किन्तु वास्तव से जिस रूप से उसका व्यवहार तथा प्रचठन देखने को मिलना 
है, पसका स्वरूप बूछ भिन्न है। सासान्यत सूफी शझत्द का प्रयोग उस रहस्य" 
वाद के जय मे हुआ है, जिसमे इस्टाम धर्म की जास्या निर्हितहै। उसे 
जरबी भाषा से सपा! धातु से ब्युत्पत्त भावा गया है, जियका बर्थ कै 
“घुद्धता' ।॥ अत मसृप्री अभिध्रान उस व्यक्ति का हुआ, जो प्रवित्र हृदय वारटा 
हो । कुछ विद्वानों ने 'सूफ' से 'सूफी' की ब्युट्त्ति बताटं हैं, 'मूफ़' का अर्य है 
“ढन! । दस जर्य में उन मुखाउ्मात्र तपस्वियों एवं तत्त्वचिस्तकों को 'मुफी' 
कह गया, जिन्होंने जीवन पी विस्वार्यता के फम्स्थरप ऊनी उस वा चैराग्य 
बाना घारण बर छिया था। टस वैराग्य का कारण कुरान! का यहे मन्‍्तम्य 
था कि मोक्न-प्राप्ति ला एकक्‍्माव जपिकार अटछाह़ की इच्छा प्र निमंर है । 
इसकिए सर्देत्राभावेत स्वयं को परमा मा की इच्छा पर छोड दने पे ही मनुष्य 
नरक, मृत्यु तथा पापों जादि के समस्त भयो एक सवन्चाप्राओं से विमुक्त हो 
सता है । 


मुहम्मद साहिब के अनुयायिया ने 'दुरान! को अल्छाट की वाणी के रूप 
में वरप किया है ॥ कुरान की कुछ आयता मे यह ज्ञात होता है कि अन्‍्लयह 
प्रेम तथा श्रद्धा-भक्ति स जधिक भय तया गक़ाधिकारसम्पन्न निरकुश सत्ता 
का स्वामी है । वह सनुप्य की भावनाओं तथा आकाक्षाजों स कपर, सर्वेया 
अगम्य हैं ॥ बह जपते दासों का स्वामी है, न क्ि अपने बच्चो का पिता 
( रक्षक )। वह एक्र एसा स्थायाधीय है, हो प्रापरिया को कठोर दण्ड देता है 
जौर अपनी क्र्पा का घात कद डे उन जोगो को बनाता है. जो निरल्तर भक्ति- 
रत, विनम्भता का भाव धारण किये हुए जीर पश्चाक्ञाप्र करते हुए उतके ब्रीप 
में बचत रहते हैं ।! दसद्िए बल्ठाह के टस कठोर अनुशासन का परिपाठन 
करते हुए, उनकी कृपाओ को द मे प्रत्त किया छा सकता है, उसमे सासीष्यछा 
बीस ध्रा्त की जा सकती है, टस रहस्यमयता की खोज के जिए मृृषीमत' का 
उदय हुआ + 





इस्लाम चर्म प्र 


योद्ध धर्म जौर वेदान्त का प्रभाव 


सूफीमत की पृछ्ठभूमि के आधारो को खोज तिकालते वाले विद्वानों ने 
अपने जो विचार प्रकट किये हैं, उनका अनुशीरून करने पर सूफीमत के 
आविर्भाव का एक निश्चित कारण निर्धारित नहीं किया जा सकता है। इस 
मम्बन्ध में विद्वानों को यह धारणा है कि सूपीमत एक मिश्चित आध्यात्मिक 
प्रक्रिया है और उम्रका आविर्भाव तथा विकास इस्लापी तथा गैर-इस्लामी 
घाभिक प्रभावों के कारण हुआ । इन गैर-इस्क्ामी घर्मों मे इंसाईं और वौद्ध 
प्रमुस हैं । ईसाई धर्म के साधुओं, भिक्षुओ एवं सन्‍्तो और मुसझमान फवीरो 
एवं तपस्वियों के मौन ब्रतो, जप, एकान्तवास, उपासना आदि प्रद्धत्तियों तथा 
आचरणो में समानता है । ऊनी वस्वृघारी सूफी सन्‍्तो का आधार इंसाई सन्‍्तो 
के वस्त्रधारण की प्रवृत्ति पर निहित है । परमात्मा के प्रति प्रेम-सम्बन्ध की 
पौराणिक कंयाएँ इस्ल्यमी तया ईसाई साधुओ की रूगभग एक समान 

विद्वासों पर जाधारित हैं और उनकी अभिव्यक्ति की बछी में भो तारतम्य 

है । इंसाइयो तथा इस्लामी मन्तों की आचार-पद्धति के जो मूल नियम एवं 
अनुशासन के आधार हैं, उनमें भी पारस्परिक एकता है । 

इसी प्रकार सूफीमत के भिद्वान्तो, उसको तात्विक प्रदृत्तियों पर बौद्ध 
धर्म के आध्यात्मित' विचारो का मरभीर प्रभाव देखने को मिलता है। भारत 
पर गूनानी आक्रमणों से पूर्व छगभग १०वीं झती यथा इससे पूरे एशिया के 
अनेक देशो मे बौद्ध घम्में का प्रभाव व्याप्त हो चुका था। सम्राटू अद्योक 
तथा कनिप्क के समय घ॒र्म-प्रचारक भिन्लु भारत के बाहर अनेक देशों मे 
फैल चुके थे और भारत आते वाछे फाहियान तथा ईत्सिय आदि वौद्ध मिक्षुओ 
के यात्रा-ढत्तान्तों से भी स्पष्ड होता है कि वौद्धधर्म का प्रसार सुदर 
एशिया के अनेक देशो मे हो चुका था। प्राचीन वेक्ट्रिया तथा पूर्दी फारस 
के मुख्य नगर बल्ख मे भगवान्‌ बुद्ध के उपदेश व्याप्त हो चुके थे ओर वहाँ 
अनेक बौद्ध विहारो का निर्माण हो चुका था। बौद्धघर्मे के प्रभाव के कारण 
बल्ख में सूफी सन्‍्तो की सख्या निरन्तर बइती जा रही थो। इसी प्रभाव का 
परिणाम था कि वह्ख का राजजुमार इबाहिम-इब्च-आदम राजमिहासन 
त्याग कर त्यागी सन्त वन गया था। बह वास्तव में अपने नितान्त धर्मनिष्ठ 
आधरणो के कारण “द्वितीय बुद्ध” के रूप मे प्रचलित हो चुका या । 

मूफीमत पर निरन्तर तीस वर्षों तक खोज करवे वाले विद्वान रेनाल 
ए० निकल्सन का अभिमत है क्रि 'यूफ्परों ने माला क्य प्रयोग बौद्ध भिशओं 
से ही सीखा । जहाँ तक आत्म-निर्वाण, यौगिक घ्यान, ब्रुद्धि तथा मन के 
एकीकरण का सम्बन्ध है, बिना विस्तार में गये, यह बात दावे के साथ 
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कही जा सकती है कि सूपीमत बहुत-कुछ वोद्धधर्म का ऋणी है ।' ( इस्लाम 
के सूफी साधक, प्रष्ठ-१३ ) | 

निकल्सन ने वौद्धधर्म के अतिरिक्त सूफीमत के सैद्धान्तिक पक्ष पर 
वेदान्त के प्रभाव को भी स्वीकार किया है। उनका कहना है कि 'मेरा 
विचार है कि सूफियो की 'फना', अर्थात्‌ “व्यक्तिगत अहम्‌” को विश्व की 
सत्ता मे कहृय कर देने वी कल्पना का ग्रूल स्रोत निश्चित ही भारतीय है ।! 
'फना' का प्रथम व्याख्याकार ईरानी रहस्यवादी बायजीद बुस्ताती था। 
उनका कथते है कि मैं परमात्मा से परमात्मा में गया, यहाँ तक कि वे 
मेरे भीतर से चिल्ला उठे तू ही मैं हूँ ( वही पृष्ठ १३-१४ ) । 

सूफीमत के अनुसार व्यक्तिगत “अहम का पूर्ण रूप से छोप हो जाना 
ही 'फना' की अन्तिम स्थिति है, अर्थात्‌ यह अनुभूति कि “मैं शुन्य में मिल 
गया और बिलीत हो गया ।' सूफीमत अन्तव इस निष्कर्ष पर केल्दित हो 
जाता है कि जब व्यक्ति मे “स्व” ( अहम्‌ ) का लोप हो जाता है, तब 
विश्वात्मा की प्राप्ति होती है। फता की यह अन्तिम स्थिति 'बफा' कहलाती 
है। “बफा' वस्तुत बौद्धधर्म को निर्वाथ को स्थिति है, जिसमे अहमू-अनुभव- 
जन्य समस्त अहकारो [( दुर्गुणो ) का नाश होकर सदग्रुणो का उदय हो जाता 
है। सदगुणो के उदय की इस स्थिति को मूफ़ीमत में “आह्लाद' या ईश्वरीय 
सौन्दर्य की दीसि कहा गया है । 

बेदान्त दर्शन का यही विश्वात्मवाद है, जिसको मूफियों ने अविकल 
रूप में ग्रहण किया है । सूफीमत मे व्यक्तिगत सत्ता ( अहम्‌ ) का परसात्मा मे 
रूय करके नि झ्षेप हो जाने की भावना वेदान्त के अद्वैतवाद से प्रभावित है । 

सूफीमत की रहस्मवादी भावना पर विचार करते हुए इन ग्ैर-इस्लामी 
विधारधाराओ के तारतम्य को दृष्टि मे रखते हुए यह सर्वथा सगत जान 
पडता है कि बौद्धघर्म तथा वेदान्त के सिद्धात्तो का उस पर प्रभात्र है। 
किन्तु साथ ही इसका आहय यह नहीं है कि कुरान” मे इस प्रकार के 
सन्दर्भों तथा विचारों का अभाव है, जिसमे रहस्यवाद का आधार नहीं है ॥ 
कुरान! मे एकाधिक ऐसे सन्दर्भ है, जिसमे अल्लाह को पृथ्वी और सुवर्ग का 
प्रकाश माना गया है और एक ऐसी सर्वोपरि सत्ता को स्वीकार किया गया 
है. जो सभस्त मानवात्मा मे कार्यरत है। इस विश्वात्ममाव को अभिव्यक्त 
करने बाली 'कुरान” की उस आयत ( २।१८२ ) को उदाहरणरवरूप उद्धृत 
किया जा सकता हैं, जिसमे कहा गया है--“यदि मेरे बन्दे मुझसे मेरे बारे मे 
पूछें, तो उनसे कहो कि मैं विकट ही हूँ !” इस श्रकार के अनेक सन्दर्भो को 
“कुरान” मे देखा जा सकता है। 


इस्लाम धर्म प्च््छ 


सूफीमत का स्वरूप 


सूफीमत के सम्बन्ध मे अरबी तथा फारसी पधर्म-अन्यो मे अतक प्रकार 
कः विचार प्रकट किये गये हैं। अपने-अपने ढग से उनकी परिभाषाएँ भी दी 
गई हैं। विन्तु उनकथ अख््ययन करने पर यह कहना अधिक उपयुक्त जान 
पडता है कि सूफ़ीमत की एक सर्वेमान्य परिभाषा स्थिर नहीं की जा सकती है । 
उदाहरण के रूप मे निकत्सन ने जछालुद्दीन रूमी की एक 'मसनवी” अपनी 
पुस्तक ( इस्छाम के सूफो शाधक, पृ० २० ) में उद्धृत की है। इस मरामबी 
मे हाथी की एक कहानी कही गईं है, जिस कुछ हिन्दू एक अच्धेरे कमरे मे 
प्रदर्शित कर रहे थे । उसको देखने के लिए बहुत छोग आये । किन्तु अन्धेरा 
होने और पर्याप्त स्थान के अभाव में वे उसे पूरे तोर पर नहीं देख सवे। 
इसलिए हाथो से टटीरू कर उन्होन उसके बारे मे जानना चाहा। “एक ने 
उसकी सूंड टटोली और कह दिया कि वह जानवर पानी के नल के 
समान था, दूसरे ने उसके कात टटोल कर यह मत व्यक्त किया कि वह प्ले 
के समान था, तीसरे ने उसके पैर टटोले औौए कहा कि निश्चित ही वह एक 
खम्भे के समान है, इसी प्रकार चौथे ने उसकी पीठ टटोल कर अपना यह 
निर्णेय दिया कि वह एक यडे सिंहासन जैसा है ।! 
इस दृष्टि से यह कहा जा सकता है कि उस व्यापक विश्वात्मा के बिस 
रूप को भी जिसने ध्याया, उसी को अन्तिम भान छिया। इसीलिए इब्नुल 
अरबी ने ल्खि है--'जो छोग प्रस्मात्मा की आराधना सूर्य के रूप भे करते 
हैं, उन्हें वह सूर्यस्वरूप दिखाई देता है । जो छोग उसकी आराधना जीवित 
वस्तुओ मे करते है, उन्हें दह जीवधारी वस्तुनो के रूप मे दिखाई देता है । 
जो लोग उसकी थराघता निर्जीव पदार्थों के रूप में करते हैं, उन्हें वह 
निर्नीब पदार्षों के रूप मे दिलाई देता है । इसी प्रकार जो छोग उसे विरक्षण 
और अद्वितीय रात्ता के रूप में पूजते और भजते हैं, उन्हें वह उसी रुप में 
दिखाई देता है ।' 
यही स्थिति उन अनेक चिन्तकये एवं विचारषों को भी है, जिन्होंने 
समूफीमत को एक निश्चित परिभाषा मे आवद्ध करने वा प्रयास किया है। उक्त 
मंसतकी मे अधिव्यक्त भावनाओं की भाँति वे विभिन्न पररिभाषाएँ भी सूफीमत 
की अनेकानेक विशेषताओं को प्रकट करती हैं और जिज्ञासु को किप्ती-न-किसी 
रूप मे उसके युगल पहलुओ का ज्ञान प्राप्त करते मे सहायता पहुँचाती है । 
वस्तुत देखा जाय तो सूफी साधको ने जिन अनेक मार्गों या तरीकों से उस 
अनन्त, असीम, नित्य, अविवाशी परमात्मा को खोजा, उनकी सल्या गणना- 
तीव्र है और इसी लिए सूफो साधफो का न तो कोई एक वर्ग है और व ऐसी 
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तियमवद्ध निश्चित प्रणाली है, जिससे कि उस अनन्त शक्ति विश्वात्मा को 
किसी एक लक्षण या परिभाषा मे अभिव्यक्त क्या जा सके । 
परम छदय को प्राप्ति के सात सोपान 

उस परम अगोचर की खोज में निकलने वाला सूफी साधक ( सालिक ) 
अपने पथ ( तरीकत ) पर धीरे-धीरे निरन्तर अग्रमर होते हुए अनेक सोपानो 
( मकामातों ) को छाघता हुआ तंब तक आये बढ़ता जाता है, जब तक कि 
वह अपने एवान्तिक छदय परब्रह्म ( हक ) में छीन नही हो जाता है | उसके 
उस छरुक्ष्य-यथ के सात सोपान ( मकामात ) या विश्वाम-स्थर बताये गये हैं । 
उनके नाम हैं--१ पश्चात्ताप, २ सयम, हे विराग, ४ दैन्य, ५ घैये, ६ 
खुदा में विश्वास और ७ सन्‍्तोष | रूक्ष्य प्राप्ति के ये सात सोपान वस्तुत 
मूफीमत की योग-साधना के नैतिक अनुशासन हैं । इन नैतिक अनुश्चासनों वी 
यौगिक प्रक्षियाओं द्वारा साधक की भानप्तिक दक्षाओं में परिवर्तेन होता रहता 
है और वह बपने छद॒य बे निकट जाता हुआ स्वयं को अनुभव करता है । 
इस प्रकार की माेसिक दक्माओ की सख्या दस हैं, थिनमे क्रमश उसकी 
साधना का विकास होता जाता है । ये दस दद्याएँ हैं--१. ध्यान, २ खुदास 
सामीप्य, ३ प्रेम, ४- भय, ५ आज्ञा, ६. नौत्सुक्य, ७ मैती, ८, शाति, 
९, चिन्तन और १०. निश्चयात्मक्ता । ये दस भावनाएँ प्रयत्नसाध्य नहीं 
हैं, अर्थात्‌ उनको प्राप्त करने के लिए किसो साधनविद्येप या क्तंब्यविश्ेप 
की आवद्यकता नहीं है। वे स्वत स्फूर्त एव सहज अनुभवगम्य हैं ! “वे तो 
परमात्मा से मनुष्य के हृदय में स्वयं ही अवतरित हाती हैं और वह उन्हे 
न तो आने से रोक सकता है और न जाने से ही ।” 

उक्त सात विश्वाम-स्थछ सूफी साधक की उत्तरोत्तर उप्नत जीवन की 
आध्यात्मिक उपलब्धियाँ हैं, जिनको प्राप्त वरमे के लिए बह आगे वढता हुआ 
प्रकाश के निकट पहुँच जाता है और तब उसकी अनुभूति ठीक वँसी ही हो 
जाती है “ऊँस कि परिश्रम स इलथ पथिक गहरी घाटी से निकल १र शिखर 
पर पहुँचते ही एकाएक सूर्य की झलक पाकर आँखें मूँद लेता है 
सुफीसत की दो प्रमुख च्ाज़ाएँ 

इस्लाम घ॒र्में बा मूफीमत उदारतावादी और सार्वभौम समानता का 
परिचायक है ६ उसकी दार्शनिक मान्यता है कि “मैं ही वह्म हूँ ( अनछहुक )। 
उपससना-आराघना-भक्ति द्वारा प्रभु में सर्वस्व समर्पित कर देता ही जीवन का 
अन्तिम लक्ष्य मानने वाले मूपी साधक दो प्रमुख घाखाओ मे विभाजित हैं-- 
ज्ञानमार्गी और श्रेममार्गी । ये दोनो द्याखाएँ साधना तथा भक्ति के दो मार्गों 
पर चलकर पललवित हुई । 
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प्रसिद्ध सूफी सम्त मसूर ने ज्ञानमार्ग का ओर जलालुद्दीन रूमी ने प्रेममार्ग 
या भक्तिमार्ग का प्रवर्तेन क्रिया । प्रभु के चिन्तत-मनन में तललीन सन्‍्त मसूर 
को खलीफा का कौपभाजन बनना पड़ा बा। वे “अनल्हक' की रट छगाये 
इधर-उधर भटकते फिरते रहे और खलीफा व जादश से जब उन्ह अमानुपित 
यत्रणाएँ दी जाती रही, तब भी वे इसी शब्द वा उच्चारण करते हुए समस्त 
शारीरिक यत्रणाओ पर विजय प्राप्त करते हुए घ्यातमग्न बन रहे । जन्‍्त में 
उन्हे फांसी दी गई। उनका चरित्र ठीक वेसा ही यथा, जेसा कि प्रभु ईमा 
मसीह का । 
सन्त जलालुद्दीन रूमी प्रेममार्गी परम्परा के महान्‌ शायर थे। उन्होने 
ज्ञान की अपेक्षा भक्ति को वरण क्या और आज भी उनकी मसनवियाँ समस्त 
काव्य-रप्तिको तथा भक्तों मे छोकप्रिय हैं। अ्सिद्ध दायर श्रेखश्नादी इसी 
भत्तिमार्ग के अनुझायी थे । 2 
सूफीमत वी ये दोनों शाखाएँ समाव रूप से आगे बटी 4 थल्वि ज्ञानमार्गी 
शास्ता की अपेक्षा भक्तिमार्गी या प्रेममार्यी शाखा का अधिक विस्तार एव 
लोकसमान हुआ ५ उराका कारण यह था कि ज्ञानमार्य सवके लिए सहज नही 
चा। उसके लिए कठोर त्याग-तप, आत्मसयम और साधना की अपेक्षा थी, 
जो कि सर्वे-सामरान्य के लिए सभव नही था। अद्वैत परमेश्वर वो प्राप्त करने 
के लिए ऊसर ज्ञानभूमि को अपनाना विरले साधको का ही काम था। किन्तु 
प्रेममार्ग का आश्रय लेकर सर्व-सामान्य के लिए अपनी भक्ति द्वारा प्रभु को 
प्राप्त करना सहज था । यही कारण है कि सूपीमत के साहित्य में जितने ग्रन्थ 
लिखे यये, वे प्रेममार्यी शाखा से ही सदद्ध हैं। 
सूफियों की ज्ञानमार्यी शाखा की तुलवा अद्वेत्वेदान्त से की जा सकती 
है, जब कि प्रेममार्गी शाखा का समन्वय भक्ति द्वारा भगवान्‌ को प्राप्त करने 
बाली द्वैतपरक बंप्णव झाश्खाआ से किया जा सकता है । यद्यपि प्रेममार्गी सूफी- 
साधको तया वँष्णव भक्तों की साधना-पद्धति मे अन्तर है, तथापि जहाँ तक 
आवात्पक उद्रेक का सम्बन्ध है, दोनो में पर्याप्त तारठस्य है । 
सुफोमत में प्रतीकों का महत्त्व 
विश्व के सभी धर्मे-दर्शनों मे सर्वत्र ही प्रतीको का आश्रय लिया गया है। 
न केवल घममं-दर्शन दे क्षेत्र मे, अपितु साहित्य की काव्य-नाटक-कथा आदि 
दिधाओ मे भी उत्हे अधिक गूढ एवं चामत्कारिक बनाने के उद्देश्य से प्रतीको 
का बहुविध उपयोग किया गया है । रिन्तु सूपीमत मे उनकी जधिवता देखने 
को मिलछती है। वास्तव मे प्रतीक सूफी-साहित्य की आत्मा है। उनके रहस्यों 
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को जाने बिना सूपी सन्‍्तो के जन्‍्तर्भावो को हृदयगम करना तितान्त असभव 
है। कुछ आलोचका न सूफी रहस्यवाद को 'कामुको का विलास” कहते हुए 
यह आरोपित किया है कि अपने को रहस्यवादी कहने वाले सूफी वास्तव 
में पाखण्डी तथा ढोगी हैं और उनका रहस्यवाद विषय वासनाआ तथा 
भोग विलासो से बढकर कुछ नहीं है ( फाजिर स्टडीज इन इस्लामिक 
मिस्टिसिज्म, पृ० २३२ आदि )। यह धारणा वस्तुत सूफी-प्रतीक-भावना के 
प्रति न्याय नही है, अपितु सा्वेभोम धर्म की आध्यात्मिक निष्ठा के प्रति भी 
अवमानना था परिचायक है | 

शूफी रहरयवादी टन्तों की श्रेम-पद्धति का अपना दर्शन है । उन्होंने अपने 
साहित्यिक उदगारों मे प्रियतम ( परमात्मा ) के प्रति प्रेयसी ( आत्मा ) के 
मिलन की उत्कद एकता को अश्रतीकात्मक सकतों द्वारा अभिव्यक्त किया है । 
सूफ्यों का और दास्‍्तव मे समरत घर्मेप्राण सम्राज का यह परम्परागत 
विश्वास रहा है कि भगवान्‌ भाव मे बसते हैं। उन्ही भावों की अभिव्यक्ति के 
आधार ही “प्रतीक' हैं । उनके द्वारा ही हम भगवात्र्‌ को जान और प्राप्त कर 
सबते हैं। 

सूपी रहस्यवाद म आत्मा का परमात्मा के प्रति ठीक बसी ही प्रेम- 
आवतना व्यक्त की गई है, जैसे सासारिक प्रेमिका तथा प्रेमी को होती है। धोर 
ह्लौकिक प्रेम से यह समाव्ता प्राथ इतनो निकटतम होती है कि जब तक 
रहस्यवादी कवि के अन्तर्भाव का ज्ञान न हो, तब तक उसका असन्दिग्ध अर्थ- 
ग्रहण सभव नही है | इस सन्दिग्धवा के निराकरण के लिए प्रयुक्त प्रतीको का 
ज्ञान आवश्यक है । 

सूफ़्यों की रहस्यवादी कविताओं [ मसनवियों ) करो समझने के छिए 
उनकी प्रतीकात्मक शैली की विश्विध्य विधाओ का ज्ञान आवश्यक है | अन्यथा 
अर्थ के अनर्थ हो जाने की प्रूरी सभावना होती है ! यद्यपि इस अ्रकार की 
प्रेम भावपूर्ण प्रतीकात्मक रचनाएँ अन्य भाषाओ के साहित्य में भी पर्याप्त रूप 
से मिलती हैं, किन्तु उनकी पराकाट्ठा इस्लामी रहस्यवादी सूफियों की रचताओं 
मे ही देखी जा सकती है। सूफ्यो की पेम भावता का यह आधार निश्चित 
ही “कुरान” की कतिपय गायाएँ हैं। उदाहरण के लिए एक पवित्र याथा में 
कहा गया है-- मेरा सेवक मेरे निकट पहुँचता है और मैं उसे प्रेम करता हूँ । 
तब मैं ही उसके कान, आँख, जिह्ना तथा हाथ होता हूँ, ताकि बह मेरे ही 
द्वारा सुने, देखे, दोछे और ग्रहण करे ।” इस दृष्टि रो एक रहस्यवादी देबो- 
चिन्तन के आनन्दातिरेक मरे अपन जायतिक “अह को सर्वेया भुला देता है ।/ 
इसलिए छोकिक प्रेम के इस सारूप्यता के विभेद को जानने के छिए उसके 
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प्रतीकात्मक एवं सकेतात्मक सुगोपित एवं ग्रूइ सूत्नो का आश्रय लेना आवश्यक 
हो जाता है । 

प्रतीको का अस्तित्व एव महृत्त्व मनातन है। वे भ्रकृति वे साय हृदय 
के तादात्म्य के परिचायक है| श्रकृति के नाना रूपो वे भाय मनुष्य हृदय के 
जो रागात्मक सम्बन्ध स्थापित करत हैं, वे ही प्रतीक है । बेनसे सकल्‍्प-विकल्प, 
राग विराग एवं घुख दुख आदि का हृदय में साधारणीवरण होता है। 
पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश--इन पचभूतों क्रो एकात्मकता के 
उदाहरण मनुष्य के मन, बुद्धि, प्राण, हृदय और आत्मा आदि हैं । तात्त्विक 
समन्वय की दृष्टि से ये एवं या अभित हैं । विश्व के राभी युगो के साहित्य 
में प्रतीको का समावेश अनायास ही होता आया है। यदि हम प्रतीको का 
प्रयोग न करे तो हमारा दिव्य दर्शन किसी के भी हृदय भे नहीं उतर सकता 
और वह सचमुच औरो के लिए एक ऐसी पहेली बन जाता है, जिसका 
सामान्य बुद्धि, विवेक और विश्वास से कुछ भी सम्बन्ध नही रह जाता है / 
( पाण्डेय. तसच्वुफ अथवा सूफीमत, प_ृ० १०० )। 

सूफी रतिभाव के आराधक है। रति का उद्दीपन सुख है और आल्म्बन 
भाशुक । भाशूक का हुइन ही अल्छाह का प्रतीक है। जब कभी हम किसी 
हसीन का दर्शन करते है, तब स्वत ही उसकी ओर आकवषित होते है । यह 
लौकिक आकर्षण जब अलछोकिक भाव भूमि से सम्बन्धित हो जाता है, तब 
प्रतीकात्मक रूप धारण कर लेता है। किन्तु हसीन ने आकर्षण के भ्रति 
दर्शन को वह मूल भावना होनी आवश्यक है कि वह उसके प्रेम का आरूम्बन 
नही बल्कि वाहक है । 

परमात्मा ही सूफियों के एकम्रात्र प्रियतम हैं, जो कि सौन्दर्य, माधुय॑, 
अनुराग तथा प्रेम का अनन्त आगार है। परमात्मा आलरूम्बत है और 
जीवात्मा आश्चय । सूफियो की रहृस्यवादी दृष्टि से परमात्मा ( आल्म्बन ) 
ही जीवात्मा ( आश्रय ) बन जाता है, अर्थात्‌ परमात्मा का प्रेम जीवात्मा से 
स्वत ही हो जाता है, अन्यथा जीवात्मा परमात्मा के प्रति आकपित एव 
लालायित नही होता ॥ 

सुरा अमृत का प्रतीक है। छोकिक दृष्टि से उसका पान करने वारू, 
चाहे क्षण भर वे लिए ही क्‍यों नही, स्वय को भव-बन्धन से मुक्त हुआ 
अनुभव करता है और एक अपाधिय स्वग्िक आनन्द एवं उल्लास का अनुभव 
करता है। किन्तु सूफियो का साकी उस मदिरा का पान करता है, जिसमे 
क्षणिक नहीं, अपितु शाम्रत आनन्द निहित है। इस्छाम के पुरोहितो तथा 
काजियो के उकसाने पर कट्टर पुराणपन्थी शासकों ने सन्त भसूर जैसे धर्म 
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प्राण अनक सूफियों को श्राषदण्ड तक द दिया, किन्तु श्रेम तथा साकी से 
उनका हुदय इतेना उल्लसित था कि 'अनहलूक' करते हुए उन्होने फॉसी को 
भी सुशी-लुशी वरण बर लिया । 


सूक्यों ने जनक प्रकार के प्रतीको की कल्पना की है। समस्त नख- 
शिस अग्रे के अतिरिक्त बुलबुल, तोता, मीन, तथा बाँसुरी आदि को भी 
प्रतीक लूप में भयुक्त किया है। अन्योक्ति ( अप्रस्तुत में प्रस्तुत की योजना ) 
द्वारा सूफी अपने प्रियतम का साक्षात्कार करते हैं और उसके परम प्रेम में 
मिमग्न होकर सर्वस्व समर्पित कर देते है। इस दृष्टि से काब्यों, महावाव्यो 
( प्रबन्धो ) की छूम्वी कथाएँ और मसनवियो के कह्पित आख्यान सासारिक 
अतीकात्मक बाते से पिरोकर अस्तुत क्या गया है। इम क्याओो दथा 
आसख्यानों की द्विरबंकता से सा्थेद्र पक्ष का ग्रहण प्रतीको के ही माध्यम से 
किया जाता है । 


आधचार-संहिता 

विश्व के सभी धर्मों मे ईश्वस्-प्राप्ति बे' छिए शुद्धाचरण का निर्देश किया 
गया है। वहाँ कहा गया है कि वाद्याभ्यन्तर की निर्मछतता एव पवित्रता पे 
बित्रा धर्म ग्रत्थो के दिव्य ईश्वरीय सन्देश दृदयगम नहीं हो सकते हैं । अत 
सभी घर्मों की भाँति इस्छाम घ॒र्म मे भी आचार-सहिता की व्यवस्था वी 
गई है । इस आचार सहिता के प्रमुख चार अग्र हैं--सोम रोजा ( रमजान 
मास का उपवास ), सछात ( नमाज ), हज्ज ( मक्‍क़ा-मदीना की यात्रा ) 
और जवात ( दान देना )। इन चारों अगरो का निष्कर्ष इस प्रकार हैं । 


१ क्षोम--पवित्न ग्रन्व 'कुरान! में सोम के महत्त्व पर विस्तार से विचार 
किया गया है। कड्ढा गया है कि प्रत्येक इस्छाम धर्मे के अनुयायी को 
अनिवार्य रूप से रमजान मास में रोजा ( उपवाश ) रखना चाहिए। 
उपवास स जीवन मे सयम, आत्मप्रकराभ और दिव्यानुभूति का उदय होता 
है। इसीलिए “कुरान! ( २२३१३ ) मे कहा गया है कि---हे अनुयायी- 
जनों, धृवंजों वे समान तुम्हारे छिए भी उपवास करने का विधान किया 
गया है, जिससे तुम सयमी बन सको 4 इस पविश्न मास में यदि तुम बीमारी 
से ग्रसित हो, अथवा यात्रा की आवरथा में हो, विसी गरीब को भोजन 
कराकर अपने उपवास की पूति कर सकते हो 7 उपवास के लिए रमजान 
सास इसलिए प्रिय माना गया है, क्योकि इसी मास मे महान्‌ “कुरान' 
पृथ्वी घर अवतरित हुआ था । 


इस्लाम धर्म पुछरे 


२ सछात-- कुरान' में ( श।३०३ ४ ) मे नि्देश क्या गया है वि-- 
“हे जनुयायियों, सात ( नमाज ) पढते समय नम़तापुर्वक परमेश्वर ते लिए 
खड़े हो जाओ ! जय तक तुम नशे में, पाप में या अपविन्र अवस्था में रहो 
स्नान किये दिना नमाज मे न तराओ । यदि तुम बीमारी अथवा यात्रा की 
स्थिति में, मलोत्सां तथा स्तरी-स्पर्श से अपवित्र हो और स्नान वे लिए 
तुम्ह जल उपरूब्ध न हो, तो उस स्थिति में तुम मिट्टी को हाथ मुँह में फेर 
कर पवित्र हो सकते हो ।' 

इस प्रकार नमाज पढने वे छिए स्वच्छ एंव पविन्न हाकर जान का 
विधान है । कावा के कावाठुल्ला मन्दिर की ओर मूँह करके सम्राज अदा 
करन का विधान है। नमाज भी दा प्रकार की कही गई है--फ्ई (आवश्यक) 
और सुत्तत ( सामूहिक )। एकाफी ही नमाज पढने वी विधि को फर्दे और 
इमाम ( नमाज का प्रमुख ) के पीछे खड़े होकर सामूहिक रूप में नमाज 
पड़ने की विधि को सुन्नत कहा गया है। यद्यपि 'ठुरान में कही भी यह 
निर्देश नहीं है वि नमाज कितनी बार अदा की जाये, तथापि सम्प्रति पाँच 
बार नमाज पढ़न का प्रचतत ह--प्रात , एक बजे, चार बजे सन्ध्या समय 
और रातिवारू मे । शुक्रवार (जुमा ) को दो वार नमाज पढ़ने का और 
शेष तीन बार इमाम वा उपदेश ग्रहण करने का नियम है ॥ नमाज पढ़ते 
समय कावा की ओर मुंह करक सुआज्जित ऊँचे एव रम्दे स्वर भ कहता है--- 
' परमश्वर अति भहान्‌ है। मैंसाक्षी देता हूँ कि परमेश्वर वे अतिरिक्त कोई 
दूसरा पूज्य नही है। मैं साक्षी देता हूँ कि मुहम्मद ईश्वर का दूत है। मैं 
कहता हें कि अल्लाह के अतिरिक्त दूसरा पूज्य या ईश्वर नही है 7”! 

इस्क़ामी समाज में सामूहिक नमाज का बडा गहृत्त्व माना गया है, क्योवि 
उसमे किसी भी प्रकार का देश भेद जाति भेद अमीरी-गरीदी तथा उँच-मीच 
का कोई भेद भाव नहीं माना जाता है । सभी सुसहमान एक पक्ति थे खड़े 
होकर ईश्वर के श्रति समान सकल्प को लेकर स्वय को प्रस्तुत करते हैं । नमाज 
की इस एकता, समानता और निष्ठा ने मुस्छिय समाज में सगठत शक्ति को 
स्थापित किया और राष्ट्रीयवा की भावना का वीजारोपण किया । 

रे हज्ञ-- इस्लाम वी आचार-सहिता का तौसरा अग हज्ज (वोर्थयात्रा) 
है। अरब देश व मक्का नगर से कादा का पुनीततम देवाल्य है। उसका 
अस्तित्व मुहम्मद साहव से भी पहले का है। वहा जाता है कि घर्म प्रचार के 
समय भूत्तिपूजा के विरोध में मुहम्मद साहिब न काबा मन्दिर मे स्थापित ३६० 
मूत्तियो को तोड डाछा या और उस मन्दिर के मुख्य अधिट्ठाता देवता काछे 
पत्थर को भी खण्डित कर डाला था। काबत्ा आज भी मुस्ल्मि समाज का 
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परम्परागत सर्वश्रेष्ठ तीर्थ है और श्रद्धालु भक्त या तीर्ययात्री ( हाजी ) उसका 
सात बार चुम्बन ( बोसा ) छेते हैं और उसने लिए नतमस्तक होते हैं । 

४ दान--हिन्दू धर्म सहिता में दान को जो महत्त्व दिया गया है, 
मुसलमानो की घर्मं सहिता “कुरान” ( ३॥१०।प ) मे उसको उतवी ही श्रेट्ठता 
मे अपनाया गया है। दान के महत्त्व को सर्वोपरि सान कर बहाँ कहा गया 
है कि प्रत्येक ब्यक्ति का यह कर्तव्य है कि अपने सचय वा बुछ अश वह 
गरीप्रो-यतीमो फ्कीरो को अवश्य दे, और दान भी ऐसा दे कि एक हाथ का 
पता दूसरे हाथ को न चले | जो धर्मंप्राथ ब्यक्ति उपवास, दान और प्रतिज्ञा 
को पूरा करते है, थे ही वास्तविक सयमी ( ब्युदा के प्रिय ) है । 
इस्लाम धर्म का न्यायशास्त 

विश्व के सभी धर्मों में न्‍्याय विषयक नीति नियमों की अपनी अपनी 
परम्पराओं एवं मान्यताओ के अनुसार व्यवस्था वी गई है। इस्ल्मम धर्म में 
भी उसकी व्यवस्था है । इस सम्बन्ध में सभी इस्लाम धम्मानुयायी एकमत है 
कि “कुरान' एवं प्रेगम्बर की अधिकृत वाणी ( हदीस ) ही उनके न्‍्यायश्ञास्त्र 
के आधार हैं। भर्वेप्रथभ अव्वासी खल्ीफ़ाओ बे शासनकाल ( ७५०-८४२ 
ई० ) मे जो तियम निर्धारित हुए थे, काछाम्तर मे उन्ही का इमाम बुरहानु- 
द्वीन ( १९वी धती ) ने स्व्रीवार कर ल्या। किन्तु उनमे कुछ नियम ऐसे 
भी थे, जिन पर मर्तैक्य नहीं था। अत जिन नियमों पर कोई मतभेद नहीं 
था उन्हे लिपिबद्ध किया गया और प्राय समस्त इस्लामी समाज ने उनको 
उसी रूप मे स्दीकार कर लिया। जो नियम अलिसित थे, उनके औषित्य- 
अनौचित्य का निर्णय काजी ( न्यायाधीश ) पर निर्भर क्या गया। 

इस्लाम के विधिज्ञास्त्र ( झरीयत ) को तीन प्रमुख वर्गों में विभाजित 
किया गया है। कुछ नियम प्रार्थेना या अभ्यर्थवा ( इबादत ) से सम्बन्धित, 
कुछ अरौनिक ( सुआमिलात ) बविपयो से राम्बद् और कुछ नियम दण्ड 
( उकूबात ) से सम्बन्धित है । इन नियमों के अन्तर्गत अपनी व्यवस्था देने का 
शएकाशिकार काजी को दिया यया । जो निर्णय किसी काजी ने दिया, उसकी 
मान्यता सार्वदेशिक होती थी । जहाँ पर ग्रैर मुस्लिम शासक थे, उनकी मुस्लिम 
अजा के निर्णयों के लिए भी वे ही नियम चरिताथे होते थे । 

फिन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि कालछान्तर में इस्लाम विधिशास्त की यह 
पद्धति अविकसित एवं व्यक्तिविशेष ( काजी ) पर निर्भर होने के कारण 
सफल न हो सकी और वह अपनी सीमाओं में ही सिमट कर रह गई। 
उत्तराधिकार और विवाह जादि की नियमावली अभी तक अनिणितावस्था में 
है। मध्ययुगीन इस्काम शासकों ने, विश्लेप रूप से मुयलकालीन भारत में 
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मुसठभात प्रजा के विवादों को निर्णीत करने के लिए जो विधि-विधान बनाये 
गये, उनमे यद्यपि 'कुरान' की मर्वेया अपेक्षा की गई, किन्तु उनमे पुरातन 
रूढियो को सही अपनाया ग्रया । 
सामान्य घामिक नियम 

इस्लाम धर्म में धामिक नियमो के प्रतिपालन वे पाँच स्तम्म ( अरकान ) 
भाने जाते है--१ ईश्वर मे विश्वास, रे नियमित रुपसे पाँच वक्त की 
नमाज, ३ जीवन से एक बार मक्का की यात्रा, ४ रोजा सथा ५ ककात 
( आय का ढाई प्रतिशत दान ) । 
ब्यवहार-सहिता 

इस्लाम धर्म की अपनी व्यवदह्मार्सहिता है। जिसमे उदात्त ध्येय तथा 
उच्च आघरण निहित हैं। इस्लाम-धर्मानुवायियों मे सिद्धान्तों तथा मत पन्‍यों 
की भिन्रता भले हो हो, किन्तु जहाँ तब परम्परागत व्यवहारों के परिपालन 
का सम्बन्ध है, समस्त समाज म एकात्मक्ता देखते को मिलती है ॥ उनके 
धर्म-प्रन्यो मे विशोष रूप से कुरान! मे, जिस व्यवहारों के पारूम का निर्देश 
क्या गया है, उनको सानते में समस्त मुस्लिम समुदाय एकमत है| 
अनिवार्य कतंव्प 

विदव के सभी धर्मों निन्दित कक्‍मों का परित्याग और मत्कर्मों के 

उपाजेंत पर बल दिया गया है । इस्लाम घ॒र्म के गुछ अनिवार्य करेब्य हैं, 
जिनके नाम है--म्यायपरायणता क्षमा, सन्‍्तोष, शान्ति, रोजे रखना 
और दिन में पाँच बार नमाज पढ़ना आदि ( बुरान पराड्शाप्‌र-१४ )। 
इस्लाम से दान तथा उदारता के व्यवहार को बड़ा महत्व दिया गया है । 
भिक्षुओं, फकीरो, अपाहिजो और गरीदो को दान देना ग्रहस्थों का सर्वोच्चि 
कर्तेब्य माना गया है। दान इस तरह दिया जाय कि दान करते हुए दाहिने 
हाथ को बाँया हाथ न देख सक्रे । जर्थात्‌ जो दिया जाय, उसकी गोपनीयता 
बनी रहे और उसको चर्चा न हो। यहाँ तक निर्देश किया गया है कि प्रत्येक 
मुमलमान को अपनो देनिक आय में से ढाई प्रतिशत दान कर देना चाहिए । 
सबके साथ उदारता का व्यवहार करना चाहिए । 

दु ख सुख के आचरण वे सम्बन्ध म कहा गया है कि दूसरे वे दुस को 
अपना दुख और दूसरे के सुख को अपना सुख ममझकर व्यवहार करना 
चाहिए । अन्याय से दूर रहकर सदा न्याय का परिप्रालन करना चाहिए । 
एकान्त मे बैठकर मन में यह विश्वास स्थिर करना चाहिए कि ईश्वर ही 
एकमात्र ऐसा दयाबात्‌ दिता है, जिपकी शरण में जाने से ही जोबन का 
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इल्थाण हो सकता है। अभिमानी व्यक्ति को ईश्वर प्यार नहीं करता। 'जो 
ईश्वर वे बन्दो को प्यार करता है, ईश्वर उसको प्यार करता है ।' 

इस्लाम धर्म वे मानने वाछे पत्येक व्यक्ति को इन क्तेंब्यों का अनिवार्य 
रूप से पालन करना चाहिए । 
निन्दित कतंब्य 

अन्यान्य घ॒र्मो को भाँति दस्छास घ॒र्मे गे भी व्यक्ति तथा राम्राज के छिए 
जो अहितवारी वर्तध्य है, उन्हें निन्दित कहा गया है और उनमे दूर रहने का 
निर्देश क्या गया है । हितकारी अनिवायं क्तेब्यो वो अपनान और निन्दित 
करतेब्यों से स्‍्वय को असधृक्त रखने वाला व्यक्ति हो वास्तविक रूप में घामिक 
है और धर्म के श्रति सही रूप में उत्तरदायी तथा निष्ठावगत्‌ है । 

इस अफार के वर्जेनीय विन्दित कमें हैं--सुद लेना, इपणता का ब्यवहार 
करना, अन्याय में तत्पर बने रहना, घन का अपब्यय करना, मादक द्रब्यो 
का सेवन करना, व्यभिघार में लिस रहना, हिंसा का व्यवहार करना और 
जुआं खेलना आदि । इस्लाम ध॒र्में में इन्हे महापाप कहा गया हैं और धमं- 
निष्ठ व्यक्ति को उनसे अलग रहने का निर्देश क्या गया है । 

ऊपर जिन सत्कर्मों तथा दुष्क्र्मों का निर्देश क्या गया है, श्राय सभी 
धर्मातुयाधियों के छिए उनका समान रूप से व्यवहार करना चाहिए। इन 
कर्मों वे सम्पादन से जीवन की नैतिकता का विकास होता है और ऐसा 
नैतिक व्यक्ति कल्याण के मार्ग में अग्रसर होता हुआ अपना भौतिक तथा 
आध्यात्मिकर--दोनो प्रकार का उत्थान करता है । 
स्वर्ग अपदर्ग 

इस्लाम धर्म बी यह सामान्य मान्यता रही है कि मुहम्मद साहिब खुदा के 
पैगम्बर ( सन्देशवाहक ) है। प्रत्येक धर्मानुयायी के लिए “कुरान” मे जो 
नीति-निर्देश हैं वे सबको मान्य हैं। अन्य घम्मे दर्शनों वी भाँत्रि इस्छाम का 
भी स्वगं-अपदर्म के सम्बन्ध मे अपना स्वतत्र घर्में विधान है | वहाँ दक्षिण दिया 
मे स्वयं और उत्तर दिश्वा मे अपवर्गे माना गया है। इन दोनो दिघाओ के 
डीक मध्य म एक दीवार है, जिसे 'एराफ' कहां गया है। जिस मृतात्मा में 
स्वयं को प्राप्त करने की योग्यता और अपवर्ग से बचे रहने की मध्यमार्गीय 
स्थिति होती है, वह खुदा की इच्छा तक इसी दीवार पर निवास करता है । 

हिन्दू घर्म-सहिता में स्वग्रं-अपवर्ग की प्राप्ति अच्छेन्वुरे कर्मों पर तिर्मर 
है, किन्तु 'कुरान” ( ३१५१२, ७४२२७ ) के अनुसार जीव को कर्म करने को 
स्वेतत्ता प्राप्त नही है क्योंकि कर्म तो ईश्वर के अधीन है! जोव भी ईश्वर 
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के अधीन है और उसी की प्रेरपा-इच्छा से अच्छेल्छुरे कर्मो को सम्पादित 
करता हुआ मनुष्य स्वॉ-अपवर्ग के सुख-दु खो का भागी वर्नता है। 


“कुरान” मे स्पर्ग-अपवर्गे की विस्तृत व्यास्या की गई है। वहाँ ( रे७२। 
३०-२६ ) कहा गया है कि स्वर्ग ( वहिइ्त ) अनन्त सुखो एवं ऐश्व्यं- 
सम्पदाओं का आगार है, जहां सुन्दर लडके नफीस शराब के प्यालो को लिये 
पूमते रहते है भौर आरा-पास नौनी दृष्टि किये हुये विश्ञाहक्षी स्त्रियाँ निवास 
करती हैं । वहाँ जछू, दूध और शराब की सदाशय नहरें बह रही हैं, जितका 
स्वाद सदा एकरस वना रहता है। वहाँ सर्वेत एव सतत आनन्द-ही-आनन्द 
का साम्राज्य है $ 


स्वरगें के विपरीत अपवर्ग है। वहाँ अपार दु ख, भयंकर विपत्तियाँ और 
निरतिशय यातवाओं का साम्राज्य है। वहाँ अनिप्टों और व्याधियों की 
भरमार है ! जिन्हें 'कुरान पर विश्वास नही है, ईश्वर के प्रति निष्ठा नही है 
और जो कर्माकर्मों के श्रतिं उदासीन हैं, उन्हे अग्वि की घघकती ज्वाला 
में झोक दिया जाता है ( २।३।४,४८।६ ), और उन्हें घाव को घोये हुए 
जल की धूंढ पिछाई जाती है, जिसको निगछना कर्थिते होता है मृत्यु 
उसके आस-पास भडराती हुई लौट जाती है ( ११४३॥४-५ ) । उन निक्ृप्ट 
जीवों का वहाँ अपना कोई सगा-सम्वन्धी नहीं होता है । 

"कुरान! में वर्णित स्वर्ग और अपवर्ग सम्बन्धी सन्दर्भों का अनुशीलन 
करने पर यह निष्कर्प निकलता है कि इस्लाम के प्रत्येक अनुभायी को ईश्वर 
( खुदा ) मे विश्वास करता चाहिए। पैगम्बर के निर्देशों को ईश्वरीय वाणी 
समझ कर उनका पाछन करगा चाहिए और प्राषो, दुष्कर्मों एव बुराइयों जादि 
निन्दित कर्मों से सर्वेधा विरत रहना चाहिए । 


सृष्ठि-रचना 


सृष्टि-रचना के सम्बन्ध मे इस्लाम का अपना सिद्धात्त है| इस्लाम धर्म 
मे खुदा को सर्वेव्यापक-सत्ता-सम्पन्न माना गया है। वह निरजन, तिराकार, 
अद्वत और अतादि है। वह बवतारी नहीं है। उस एकाफकी खुदा से सर्वे- 
प्रथम जात्मा का आविर्भाव हुआ । उससे क्रमश अन्त करण, काया और 
चराचर की शृष्टि हुई। सृष्टि का स्प्टा खुदा सर्वेत व्याप्त है । वही एकमात्र 
पिता है और उसी को कृपा धर रामरत चराचर का उत्वान-पतन निर्भर है । 
उसकी प्रसन्नता के लिए मनुष्य को पवित्रता, शुद्धता, सत्य और नेकी का 
व्यवहार करना चाहिए ॥ 

३७ भा० 


ण्ज्ट भारतोय धम्म-धाखाएं और उनका इतिहास 


पुनर्जन्स 

पुनर्जेन्म के सम्बन्ध में विभिनर धर्म झासाओं में अपनी-अपनी अलग 
मान्यताएँ हैं । जहां हिन्दू धर्म मे पुनर्जन्म के अस्तित्व को स्वीकार कया 
है, वहाँ इस्लाम धर्म में पुनर्जन्म को नहीं माना गया है। “कुरान” के अनुसार 
इस दृश्यमान जगत में जितने भी जीव हैं, उनका यह जन्म प्रथम भी है और 
अन्तिम भी ॥ जीव के जितने भी कर्मभोग हैं, उनका फलाफछ इमी जन्म 
में ग्रा्त हो जाता है। जन्मान्तर के प्रति कुरान! की इस अतास्था वे 
बावजूद उसमे ( ३२२८, २२४३, ३२५९, ३२६ आदि ) ऐसे भी अनेक 
सन्दर्भ हैं, जिनसे पुनर्जन्म के अध्तित्य का आभास होता है। उदाहरण के 
लिए एक अस्य स्थान [ ५॥९४ ) पर नहा गया है कि “जिन पर परमेश्वर 
कुृषित होता है, उन्हें सूअर तथा वानर बना दिया जाता है। जन्म और 
मृत्यु--दोनों परमेश्वर के अधीन हैं। उसने जो लिख दिया, वह अवाटघ, 
अभिट है! ( ३१५२ ) । 

जन्मान्तर का अस्तित्व स्वीकार न होने के कारण इस्लाम घर्मं मे कर्मों 
के सचय की आवश्यक्ता नहीं समझी गई है। वहाँ यह माना गया है कि 
दृश्यमान जगत्‌ में देहघारियों मे जो असमानता पाई जाती है, और उसके 
भागों में जो भिनता दृष्टियत होती है, उम्रका एकमात्र कारण ईब्वरेच्छा 
है। ईइबर ती इच्छा से जीवो को विभिन्न घरीर प्राप्त हुए और उसके 
चाहने पर ही व्यक्ति-व्यक्ति के लिए सुख दु ख की व्यवस्था की गई है॥ इस 
जन्म में अपने कर्माकर्मों के लिए मनुष्य ईश्वर इच्छा पर निर्भर है। कयामत 
( निर्वाण ) के ट्विन जीव को उनके कर्माकर्मों के परिणाम सुनाये जायेंगे । 
उनके द्वारा सम्पादित कर्माकर्मों के आधार पर उतके लिए स्वर्ग-्नरक का 
विधान क्या जायगा । 

क्यामत मदुप्य की ऐसी बन्दिमावस्था है, जिसका तारतहम्य वीदधर्म 
के 'निर्वाण से बैठता है। इस अवस्था मे प्रत्येक जीव नितान्त एकाकी 
होता हैं। उसके साथ कोई सहायक, साथी अथवा मित्र नहीं होता । जैसे 
वह नितान्त एकाकी जाया, चैसे ही कयामत के दिन भी वह नितान्त एकावी 
होगा ( ४४२।१४,३५।३॥४ आदि ) ) क्यामत की इस स्थिति में किसी की 
भी कोई फ़रियाद नहीं सुती जायगी ( २६॥१२ ) और अपने फ़्छोपभोग के 
लिए वढ़ एकाकी उत्तरदायी होगा । इस प्रकार इस्लाम धर्म मे क्यामत ही 
मनुष्य की अन्तिम स्थिति है । 
फरिश्ते और शैतान 

ससार के प्राय सभी धर्मो से पाप तथा पुष्य की कल्पना फी गई है, 
और यह निर्देश किया गया है कि भ्रत्येक जीव को आत्मोन्नति के लिए पुण्या- 


इस्लाम धर्म प्छर्‌ 


जैन करना चाहिए॥ इस पाप और पुष्प के श्रतिनिधि क्रमश फरिस्ते और 
शैतान हैं। पुष्य मतुष्प के सदवियारों तथा पाप दुष्कर्मों, दुविचारों, दुरा- 
चरणो का प्रतीक है। दोनो को शक्ति और सीमाएँ समान हैं। दोनों एक- 
दूसरे को पराजित करने पर उसी प्रकार सन्द रहते हैं, जैसे मनुष्य की 
मानसिक प्रद्धत्तियाँ पारस्परिक विरोध करने पर तत्पर रहती हैं । 

इस्लाम धर्म मे फरिश्तो ( पुष्यात्माओ ) का महत्त्वपूर्ण स्थान है । दे 
वहाँ देवताओं साया देवदूतों की भाँति वरेष्प हैं। उन्हे जीवों का रदाब- 
पालक, उनके घुभाशुभ कर्मों के ज्ञावा तथा उन कर्मों को लिपिबद करने 
बारे हैं, जो कि कपामत के दिन सटोले जाने हैं। फरिश्ते ईइवर के सन्देश- 
वाहक या दूत भी हैं, जो ईश्वर की सर्वोपरि रुत्ता के अधिष्ठान और उनके 
उत्तमोत्तम उपदेशो को सुनाने वाले हैं ( ४१४५ ) | 

फरिरतों के ठीफ विपरीत शैतान ( प्रापात्मा ) है। “कुरान” ( १६॥१३। 
पृ९ ) मे कुछ ऐसे प्राणियों का उल्लेख हुआ है, जो फरिइतो के ही समान 
स्व्यापी हैं। किन्तु फरिझ्तों के दिपरोत्र मनुष्यों को प्रापाचारों की ओर 
प्रबृत्त करने मे छूग्रे रहते हैं॥ उनके मुद्चिप्रा या प्रधान को “कुरान' में 
“इब्लिस! कहा गया है, जिसका छेजन परमेश्वर ने हो किया। हिन्तु जिसे 
ईइवर ने उसकी दुष्प्रद्तत्तियों के कारण स्वगं से पदच्युत कर दिया। उसके 
अनुचर दैतात भनुष्यो के छिए इतना भयगप्रद है कि उसके प्रहारों से बचने के 
लिए ईश्वर की शरणागति मे जाने को कहा गया है । 
पर्वोत्सिव 


इस्लाम घ॒र्म के अपने पर्वोत्सव हैं, जो कि प्राय चान्मास्त पर आधारित 
होते हैं ॥ इन पर्वोत्सवो मे से कुछ का यद्यपि कुरान” में उल्लेख नहीं है, 
तथापि समस्त इस्लाम जगदु मे उन्हे परम्परा से मान्यता प्राप्त है। मुरूय 
पर्वोत्तव केवछ तीन हैं--ईद इ जुह्य, रमजान या ईद-उलू-फिवर और छुमा 
या छुकृबार 

ईद-इ-जुहा--इसका दूसरा नाम 'वकर-ईद” भी है। मिश्र तथा तुर्की मे 
इसे 'दैरम” और ईरान मे “ईद-ए-कुरवान! कहते हैं । यह पर्वोत्मत्न हजरत 
मुहम्मद से भी प्राचीन है। नद्दी के निदशानुसार मज़का के तीर्थयान्नी मौना 
की घाटी से एकत्र होकर वकरो, भेड और छूट आदि पवित्र पशुओ की दल 
( कुरवानी ) चढाते थे, जिसका प्रचदग जाज भी दुछ मुस्लिम देशो मे है। 
इस पर्व पर मुस्लिम समाज स्नानोपरान्त स्वच्छ वस्त्र घारण कर ईदगाह में 
ईद को नमाज पदते हैं । 


चट० भारतीय धमं-शासाएँ और उनका इतिहात 


रमजान या ईद-उल-फितर--मुस्लिम समाज में इस पर्वे का महत्त्वपूर्ण 
स्थात है । इस्लाम घ॒र्म के उदय-काछ से ही इसका प्रचलन है। रमजान 
के एक सास के दीघेंकालीन एव कठिनतर साधना के उपरान्त यह पर्व पड़ता 
है। इस पुण्यतिथि को समस्त मुस्लिम जगत्‌ स्वच्छ शरीर एवं पविन्त अन्त - 
करण से ईदयाह में जावर ईद-उल-फ्तिर की नमाज बदा करते हैं ! 

जुमा या शुक्रवार--शुव्रवार को इस्लाम धर्मानुयायियो मे परम पविन्न 
दित माना जाता है। इसलिए प्रत्येक शुक्रवार को मुसलमान मात्र पविन्न 
करान! के निर्देशादुसार मह्जिद से जाकर सामूहिक नमाज पढते हैं। हुरातो 
में जुमा की नमाज का बडा महत्त्व वताया गया है । 

उक्त पर्वों के अतिरिक्त इस्छाम बे विभिन्न सन्‍्तो तथा सम्प्रदाय प्रवर्तक 
महापुरुषों द्वारा भी अनेत पर्व प्रचलित किये गये । इस प्रकार के पर्वों मे 
“भौल्‍्द” का नाम उल्लेखनीय है। यह पर्व 'रवी-उछ-ओवल” के १२वें दिन 
पडता है और क्भीनभी अन्य तिथियो में भी मनाया जाता है। इसी प्रकार 
सूफी सम्त अब्दुल कादिर जीलानी के जन्म दिन के उपलद्य में मनाये भाने वाले 
“रबी-उलछ-अखर” म्रामक पर्वोत्सव को केवल सुभी सम्प्रदाय के छोग मनाते हैं । 
'शब ए-बरात” का मुस्लिम जगतु में व्यापक प्रचलन है। यह आठवें अरबी 
मास के १५वें दिन पडता है $ इस पर्वोत्सव में दीपावली की भाँति हृ्पोल्टास 
के साथ आतिशवाजी की जाती है। परम्परागत अनुश्रुति है कि रात को 
बहिश्त ( स्वर्ग ) मे स्थित सिद्रतुमुनताह का दक्ष हिलता है और उस समय 
उसका जो पत्ता टूटता है, उस पर जिसका नाम लिखा होता है, वह व्यक्ति 
बर्ष के भीतर ही मृत्यु का ग्रास घत जाता है। इस दिय मृत सम्बन्धियों के 
निमित्त विवध व्यजन बनाये जाते हैं बौर फातिमा पढने के बाद उन्हें वे 
वितरित किये जाते हैं । 

मुस्लिम समाज से चरशवा का पर्दे भी परम्परा से ग्वलित है। यह 
दूसरे मरवी मास सफर के अन्तिम बुधवार को पडता है। यही वह पवव॑ है, 
जब कि भकटो, अशुचो मौर अनिष्टो से त्राण पाने के लिए ताबिज धारण 
क्ये जाते हैं। ऐसा विश्वास किया जाता है कि इसी दिन नवी में गभीर 
बीमारी से मुक्त होकर स्नान किया था। इसके अतिरिक्त “नौरोजे” का पर्व 
नये वर्ष के आगमन पर मनाया जाता है । ईराक और ईरान मे यह पं प्रति 
वर्ष २१ मार्च से आरम्भ होता है और लगभग १५ दिनो तक चलता है ! यह 
एक प्रकार का राष्ट्रीय पर्वे है। इस दिन सूर्य मेप राशि पर आता है और 
बसन्तोत्सव का आरम्भ होता है । 


स्ब-धर्म-समन्वय के संस्थापक 
अकबर का दोन इलाही मत 


मुगल प्ताझ्नाज्प के इतिहास मे अकबर महान्‌ ( १५ अक्टूबर, १५४२-१६ 
अक्टूबर, १६०५ ६० ) का नाम अमर हैं। मुगल साझ्लाज्य का इतिहास, 
भारतीय इतिहाप्त का अग होने के कारण अकवर की गणना अशोक, चल्दभुप्त 
तथा हर्पेवर्डन जँसे भारत के गौस्वज्चाली एवं यशस्वी शासको में की जाती 
है । वह अधिक पढा-लिखा नही था, किन्तु उसकी स्मरण-दाक्ति बहुत तोब 
थी। उसने केवल सुन कर हो काब्य, दक््षत, इतिहास, कछा आदि अनेक 
विपयो का सूध्मतर ज्ञान प्राप्त कर लिया था । 

अकवर स्वय निष्पक्ष एवं सहिष्णु घर्म-मीति का शासक था। उसने 
अपनी सह्तनत के विभित्र घर्मानुयायी समाज के प्राय समस्त धर्मों वो गभीर 
जानकारी प्राप्त को थी । चह बड़ा विलक्षण बुद्धि का व्यक्ति था । वह मनसा 
धर्मनिए्ठ या, किस्तु उसमे एक कोरे धा्िक को भाँति भावुकवा का बहाव 
नहीं था। वह घधमंतिष्ठ होने के साथ ही सद्विचारक और सूक्ष्म समीक्षक 
भी था। उसने अपने समय के प्राय सभी धर्मो--हिन्दू, मुसलमान, फारसी, 
इंसाई और यहूदी आदि धर्मों के आचायों तथा विद्वानों को अपने इबादत- 
खाने मे आमजित कर विभिन्न दर्मों के सतदेभौम सिद्धान्तों का अवय किया 
था। समय-समय पर वह शास्त्रार्थ भी आयोजित करता या। उसने सभी 
धर्मों का समान आदर किया और सबको सहायता कद अपनी सहिष्णुता 
का परिचय दिया । 

घसे को स्वजा फैलाते हुए उसते विक्षार किया कि मुसलगातों का 
हिन्दुओो के प्रति इतवा अल्याव क्यो ? उनके पारस्परिक द्वेष दैमनस्य को 
दूर किये बिना प्रजा मे अमन-चैव स्थाप्रित मही क्या जा सकता था और 
बह भलीआँदि जानता था कि अमन-चैन की स्थिति में हो सल्तवत की 
स्थिरता कायम रह सकती है | 


अपने इस उद्देज्य को सफ्लता के लिए अकबर ने १५७५ ई० में 'दीत 
इल्गही' भाप से एक घासिक सस्था की स्थापना की, जिसमें प्रचलित सभो 
धर्मे-मस्तव्यो का समन्वय था । उसने यह भी घोषित किया कि किद्ो भो बे, 
ब्ण, सम्प्रदाय या जाति का व्यक्ति उसका अनुयायी या सदस्य बद सकता 
है। जो व्यक्ति इस मत के दीक्षित सदस्य हो जाते पे, वे अपने पास बादशाह 


पटर भारतीय ध्म-शाखाएँ और उतका इतिहास 


का एक छोटा-सा चित्र रखते थे और जब कोई दूसरा अनुयायी मिलता था 
तो उम्त चित्र को निवालकर परस्पर “अल्टाहो अक्वर” तथा उत्तर में 'जल्ले- 
जलालहू'” कह कर अभिवादन वरते ये । उसने ऐसा इसलिए किया कि कसी 
घमविलम्बी को कोई आपत्ति तो नहीं है । 

उसने जिस 'दीत इजलाही' धर्म वी स्थापना वी थी, उसके छुछ सिद्धान्त 
भी निर्धारित किये । उनका सार यह था कि ईश्वर एक है। उसवी भक्ति में 
तत्पर रहना चाहिए | थपनी विवेक-बुद्धि से जो ज्ञानाजेंन हो सके, तदनुसार 
भक्ति का निश्चय करना चाहिए। यद्यपि किसी प्रजार का आहार अभद्य नहीं 
है, तथापि मासाहार को अभदय/साफ| (३ घुहिए ट मानसिव उन्‍्तति के लिए 
जिते?द्रिय रहना और उपवारा करेंनों आवश्यक है ॥ उपासना और दान में रुचि 
रखनी चाहिए । धर्म को हिंदू, मुसलमान, सिख, ईमाई आदि जाति वर्गों भे 
विभाजित नही किया जा सकता है। वह सार्वभौम तथा अनादि है और 
उसका एक ही रूक्ष्य है--जीव हित ! 

अकबर की इस घ॒र्म नीति से हिन्दू, सिख तथा उदार मुसलमान तो 
असल्न थे, विन्तु कट्टर मुसलमान भीतर ही भीतर रुष्ट एवं असस्तुष्ट थे । 
किन्तु बाहर कुछ बोलने की उनकी क्षमता न थी। लोगो मे इस मत के 
सम्बन्ध मे अलग अछग घारणाएँ थी। कुछ का कहता था कि अकवर स्वयं 
को एक घमर्मं-सस्थापंक और जगदगुरु होने का सम्मान प्राप्त करना चाहता है । 
किस्तु सामान्य जनता पर उसका प्रभाव अच्छा ही था। जनता उसके उदार 
तथा सहिष्णु व्यक्तित्व का समान करती थी। 

अकबर परम सहिष्णु होने के साथ साथ विद्या-व्यसननी भी था। उसने 
हिन्दू-मुसलमानो मे घ॒र्मं-समस्वय तथा सास्कृतिक तथा राष्ट्रीय एकता स्थापित 
करने के उद्देश्य से जहाँ एक ओर “कुरान” तथा “मजमउलबल्दान' और 
दूसरी ओर अजुर्वेद “मगवदुगीता', महाभारत” तथा “रामायण” आदि ग्रत्यो 
का सरल फारसी म॑ अनुवाद करवाकर उन्हे सुलभ बनाया। उसने कुछ ग्रन्थों 
को सचित्र तैयार करवाया, जो कि आज मसुगलूकला की वहुमूल्य इतियाँ हैं। 


अन्य धर्म-सहिष्णु मुगल शासक 

अकबर ने जिस उदार एवं सहिष्णु धर्म-नीति का अपने 'दीन इलाही” 
मत के प्रवतन में किया था, बुछ परवर्ती शासकों ने भी उसका अनुसरण 
किया। इस सन्दर्भ में मुहम्मद ख्वाजा का नाम उल्लेखनीय है। बे शेख 
अहमद सरहिंदी के पृन्र, श्ाहजहाँ के समकालीन और द्वितीय खलीफा ये । 
उनका जन्म १५९८ ई भ हुआ था । १६ वर्ष की अवस्था में ही वे अध्यात्म 


स्वं-धर्मं समस्वय के संस्थापक पटरे 


जश्ञाव की ओर उन्मुख हुए मौर थोदे ही समय में सूफी रिद्धास्तो के पूर्ण 
ज्ञाता बन गये । मृत्यु के समय झेख से मुहम्मद ख्वाजा को वसीयत के रूप मे 
एक पुरानी गुदडी देते हुए यह समझाया था कि उसे ही राजसिहासन 
समझते हुए निष्म्रिय एव न्‍्यायपूर्ण जीवन वितायें और घनवानों तथा सामन्तो 
से कोई सम्पर्क ग रखें । उत्होंते घर्मआ्राण त्यागी पिचा को इध बसीयत की 
आजीवन रक्षा की तथा उनके बताये हुए मार्ग पर चलते रहे ॥ कठिन त्याग 
एवं त्तप का जीवन विताते हुए उन्होंने घ॒र्मं की रक्षा की ॥ 

मुहम्मद स्वाजा की धमप्रियता के कारण मुगल झाहँशाह शाहजहाँ उनके 
प्रति अपार श्रद्धा रखता या । ख्वाजा साहिब ने अपने भाई तथा पुत्र को 
सूफी मत के प्रचार के लिए नियुक्त किया था। धर्मे-प्रचार के क्षेत्र में उन्होंने 
उल्लेखनीय कार्ये किया । उनके श्िप्यो की सब्या एक छाख से अधिक बताई 
जाती है। वे प्रसिद्ध अध्यात्मवादी शासक दाराशिकोह के ग्रुरु ये । 

अरब निवास दे समय जब उन्होंने सुता कि दारा सिंहासन पर बैठ गया 
तो वे भारत लौद आये । 

उन्होंने सिया-सुन्नी विवादों को मिटाने मे भी भरसक प्रयास किया । ७२ 
यर्ष की आयु मे १६६८ ई० को उनका निधन हुआ । उनकी समाधि सरहिन्द 
मं आज भी वर्तेमात है । कहा जाता है कि उनकी समाधि पर झाहजहां की 
पुत्री ने एक भव्य भवन का निर्माण कया था ) 


दाराशिकोह 


अकबर के पोंब्र और शाहजहाँ के पुत्र दाराशिकोह ( १६१५-१६५९ 
ई०७ ) में अपने पितामह की ज्ञान पिपासा पुनरुज्जीवित हुई थी । वह बडा 
धर्मंग्राण शासक था और सूफोवाद तथा तोहीद का मानने वाछा था । अपनी 
घर्मे-सहिष्णुतत के कारण आजीवन उसका हिन्दू सन्‍्तो चया मुसलमान फ्कीरो 
स शाम्पर्क बना रहा। उनकी कृतियो से बिदित होता है कि हिन्दू पुराण तथा 
उपनिषदों से उनकी गहरी अभिरुचि थी । उनकी मान्यता थी कि वेदान्त और 
इस्लाम में केवल शाब्दिक भिन्नता है सत्यान्वेषण में दोनो मे मौठिक एकता है। 

से धर्मे-समन्‍्वय के अपने मिद्धान्त के कारण दारा दे भाई मुराद और 
ऋट्डरपन्‍्थी शुसलूमानों मे उसे धर्मद्रोही करार दे दिया था। किन्तु उसने 
सदा ही आजीवन इस्लाम के उच्चाद्शों का पाछन किया। उसने हिस्दु- 
मुसलमानों मे एकता तथा सद्भावना स्थापित करन, दोनों धर्मों की अध्यात्म 


सान्यताओ से सामजस्य सिद्ध करने और दोनो को ही मानवता के उत्पान मे 
सहमभागो बनाया 


पट४ भारतीय धर्म ज्ञाखाएँ और उनका इतिहास 


हिन्दू-मुस्लिम धर्मों मे समन्वय स्थापित वरने वे उद्देश्य से दाराशिकोह 
ने मजमा-उल्ठ बह रैती” नासक ग्रन्य का प्रणयन किया, जिसमे वेदान्त-दर्शत 
पर प्रकाश डाला गया है। उसका सबसे बडा कार्य था--उपनिषदों का फारसी 
भापान्तर | 'सीर-ए-अववर' के नाम से उनका यह फारसी भाषात्तर उपनिषदों 
के अद्दत और सूफो मत में एकवा स्थापित करने में अपनी मौलिक्ता के लिए 
प्रसिद्ध रहा है ! 
मुहम्मद शाह है इह्ल ल 

3 डर 

घर्म-समन्वय के बत्ती शॉर्सकी मि “औरगजेब का पुत्र बादशाह मुहम्मद 
शाह ( १७१९-१७४८ ई० ) का नास उल्लेसनीय है। उनके समय मुगछ 
साम्राज्य का बहुत विस्तार हुआ । वे शिब-नारायणी सम्प्रदाय बे सस्थापक 
स्वामी शिवनारायण के शिष्य थे। उनवे शासनकाल की उल्लेखनीय 
उपलब्धि यह थी कि उन्होने हिन्दुओ पर जजिया कर को समाप्त कर दिया था 
ओर भेद-भाव को त्याग कर हिन्दुओ को अपने ग्रोपपीय तथा मालगुजारी 
विभागों में महत्त्वपूर्ण पदों पर नियुक्त किया था । 

हिन्दू-मुसलछमानों के पारस्परिक सघर्षों एवं वैमनस्यों को दूर करने में 

उन्होने दोनों धर्मों मे समन्वय स्थापित करने का प्रशसनीय कार्य किया। 

उन्होने मारवाड तथा जयपुर के हिन्दू राजाओं के प्रति भी उदारता का 
बरताव किया। फ्ला और साहित्य के अपने पुरखों के प्रेम को उन्होने 
उजागर किया । उनके समय उद़ें साहित्य की अभूतपूर्व उन्नति हुई । चिश्ती- 
परम्परा की उन्होने पुनरुज्जीवित किया ॥ इस दृष्टि से मुहम्मद घाह सहिष्णु, 
उदार और सर्व-धर्म-समन्वय के उन्नायक ये । 

इस प्रकार अनेक घ्मंप्राण मुस्छिम शासकों ने सूफीमत तथा भारतीय 
ज्ञान-प्रन्यो का अन्वेषण-प्रणयन कर दोनो धर्मों की एकता के लिए उल्लेखनीय 
कार्य किया ओर इतिहास में अपने सद्य को चिरस्मरणीय बनाया । 


